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बॅ श्रीगुरवे नमः। 
अ श्रीभगवते पेद्ष्यासाय नमः । 
ॐ श्रीभगवते निम्यार्काचारयाय नमः। 
ॐ श्रीखरवेश्वराय नमः ) 


वेदान्तदशन । 


हिन्दो-संस्करण के प्रकाशक का निवेदन 


श्चीनिम्वाके-भाष्य तथा व्याख्या-सहित 'वेदान्त-द्शीन? पहले 
"'दाशनिक ब्रह्म-विद्या तृतीय खण्ड” नाम से अपरापर दशन-व्याख्याओं 
के साथ एकत्र घड़-भाषा में मेरे पूज्यपाद श्री शुरुदेव-द्वारा उनके गाहंस्थ्य 
जीवन में प्रकाशित हुआ था। उस ग्रन्थ के विक्रय-द्वारा शेष होने पर, 
और इसके अध्ययन में दशैन-शाख-पाठकों का ्राश्रहातिशाय देखकर 
बहुतेरो के इसके नूतन संस्करण के काशन के हेतु प्राथना करने पर, 
मदीय परमाराध्य श्री श्री शुरुदेवजी ने सम्मत होकर छपापूवक उक्त 
अन्थ के उपसंहार के प्रथम प्रकरण तथा भूमिका के अधिकांश को 
नूतन रूप से लिखा है; पथं सूलअन्थ को भी पुनः देखकर कहाँ 
कहीं परिचरन तथा परिवद्धन किया है। यह संशोधित ग्रन्थ 
डाफृर भ्रीयुत क्षानेन्द्रनाथसिंह मद्दाशय-दारा “वेदान्तदशीन देतात 
सिद्धान्त” के नाम से कलकत्ते में सस्ति प्रकाशित हुआ है। परन्तु 
यह ग्रन्थ घङ्गभापानभिश पाठकों के पाठ-योग्य नहीं है; अतः हिन्दी- 
भाषा में भी इस ग्रन्थ को प्रकाशित करने के लिप ,बहुतेरों ने श्री श्री 
गुर्देवजी से अनुरोध किया। इससे उन्होने सम्मत होकर इसका 
हिन्दी-मापा में अनुघाद कराके, इसको प्रकाशित करने फा कार्य्य 
छपापूर्वेक मेरे ऊपर अर्पण किया। कलकसे में इस ग्रन्थ को मुद्रित कराने 
की पहले चेश की गई थी; उसमें. बहु अर्थ-व्यय और बहु समय के 

F. छ 


घ वेदान्तदर्शेन । 


अ्रतिवाहित होने पर भी मुट्राङ्कण-काय्य फे समाप्त न होने के कारण, 
उत्तरांश ( पृष्ठ ३६६ से पृष्ठ ७०० पर्य्यन्त ) इंडियन प्रस, लिमिडेड, इला- 
हावाद में सुद्वित कराया गया। पब जो कुछ कलकत्ते मे मुद्रित हुआ 
था उसमें भी चहुत सी अशद्धिया के लक्षित हाने के कारण, पूर्वोश 
(पृष्ट १ से पृष्ठ २६८ पय्यैन्त ) भी इंडियन प्रेस में पुनः मुद्रित कराया 
गया । मेरे शुरुत्राता प्रतापगढ गवर्नमेंट दाई स्कूल के हेडमास्टर श्रीयुत 
दिगस्यर विश्वास, ची० ५०, महाशय ने ग फू-प्रभति देखकर मुद्राङ्कित 
कराने फे कार्य्य में साहाय्य करने का भार ग्रहण किया। इसी का यह 
सुपरिणाम है कि, में इस ग्रन्थ के मुद्राङ्कित कराके सर्वसाधारण के 
समीप प्रकाशित करने में समथे हुआ हूँ । 

आशा है कि, इस'अन्थ की सरल भाषा-्याख्या के पाठ से सुघो 
पाठ! के चेदान्त-दर्शन पूर्वेचत्‌, दुचाँध्य, प्रतीत, न.द्वेगा। अन्य का 
मुद्राझश जिससे अशुद्ध न होवे, इसकी यथासाध्य. चेष्टा,की गई. है; किन्तु, 
संथापि,यदि कहीँ सामान्य मुद्राङ्कण की अश्वद्धियाँ, रष्टिगेचरर हों, तो. 
सुधी पाठकबुन्द, छुपापूर्वक उन्हं संशोधित कर ढंग, यदी प्रार्थना है. 

अलमिति.विस्तारेण॥ 


श्ीनिम्वाकश्रम,, ) 
थीधामदन्दावन । { श्रीखुघीरगापाळ मुखेपाभ्याय.।. 
आशिवन, १३८६ । 


———— क 


मदन्त श्वीस्व्रामी सन्तदासजी थजविदेदही 
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ॐ श्रीगुरवे नमः । 
` ॥ यो दरिः ॥ हे 


वेदान्तदर्शन । 


- भूमिका 


जगत्‌ फे सृष्टि, स्थिति झार ध्वँस किस प्रकार से साधित होते हैं, 
जीव का स्वरूप कया है, थुतिप्रतिपाद्य जो ब्रह्म है उसका ही स्वरूप क्या 
है, उसके साथ जीव का सम्बन्ध क्या है, जीव उसके किस प्रकार से 
पा सकता है, उसका साक्षात्कार हे! जाने पर जो मोक्ष-प्प्ति होती है, 
उसका स्वरुप क्या है, मोत-प्रातत जीव की किस रुप में संस्थिति रहती है, 
पतद्विषयक समस्त श्रुतियों का उपदेश संग्रह करके, श्री भगवान्‌ 
वेद्ब्यासञ्जी ने यह ब्रसू नामक वेदान्तद्शन प्रकाशित किया है। 
उनके चरणों में एवं भाष्यकार श्रीमगवान निस्वाकोचाथ्यै के चरणों में 
दण्डवत्‌ प्रणतिपूर्वक म्रह्मधुत् पवं श्री भगवान्‌ निम्याकेऊत भाष्य के 
व्याख्यान में प्रवृत्त हाता हूँ। चे दोनों वुद्धि पर आरुढ़ हा तद्विषयक 
पथ प्रदान करे । ॐ शान्तिः ३॥ 

चेदान्तदर्शन के वहुचिध भाष्य भिन्न भिन्न सम्प्रदाये के आचाय्यों 
ने बनाये हें । श्रीमदूबौधायन ऋषि ने ब्रह्मसूत्र की व्याख्या-सहित एक 
“दुक्ति" प्रणयन की है। कालक्रम से बौधायन-श्बुक्ति इस समय लोप 
प्राप्त द्वागई है। पाणिनिगुर परिडतवर उपवर्ष ने भी ब्रह्मसु की एक 


३ वैदान्वदशैन । 


व्याख्या बनाई थी, घह भी इस समय लोपप्राप्त हो गई हे । 
श्रीरामानुजस्वामिरुत भाष्य में किसी किसी स्थान पर घौधायनकुत वृत्ति 
उद्धृत हुई है, किन्तु स्वतन्त्र रूप से ये सव व्याख्याये इस समय प्रचलित 
नहीं हैं । 

चेदान्तदशेन माक्तमार्गाबलभ्वी साधको का आदरणीय ग्रन्थ है। 
माक्षमार्गावलम्यी भारतवर्षीय साधक-सम्पदाय वर्तमान समय में 
साधारणतः दो प्रधान श्रेणियों में विभक्त हैं। वतेमानकाल में एक श्रेणी 
का नाम से यासी और अपर श्रेणी का नाम वैष्णव है । 

संन्यासि-सम्प्रदाय अति प्राचीन है। फतत्‌-सम्प्रदायभुक्त साधक 
गण ज्ञानमार्गावलम्वी, निरगृण-जह्म के उपासक हैं। महर्षि दत्तात्रेय इस 
सम्प्रदाय के एक प्रधान प्राचीन आचारस्य थे। उनके नाम के प्रनुखार 
उन लोगों में एक सम्प्रदाय वतैमान समय में भी प्रचलित है। किन्तु 
आधुनिक समय में ध्रीमच्छङ्कणचाय्यै से संन्यासि-सम्प्रदाय की प्रभा 
चिशेषरूप से चृद्धि-प्राप्त हुई है। पक खहस्त वर्ष से कुछ अधिक काळ 
पूवै श्रीमच्छड्ट्राचाय्ये आविभूत हुए “थे, ऐसा शात होता हूँ । 
नास्तिक यौद्ध-नामधारी परिडतो ने ब्रौद्धधम्म के अपम्रंशकाल में, 
जब भाग्तवप में एकाघिपत्य स्थापन किया था, भारतीय ब्रह्मविद्या 
और धम्म प्रवर्तक समस्त श्रुतियों को अनारत कर, जिस समय उन 
लोगों ने स्वीय युक्तिधाधान्य-स्थापनपूर्वक क्षणिक-विज्ञानचाद, सर्व- ` 
शन्यवाद प्रभति को ही जगत्तसत्वनिर्णायफ कहकर प्रचारित किया 
था, उस समय श्रीमच्छङ्कराचारय्य श्राचिसूत हुए थे; उन्होंने असाधारण 
चुद्धि-शक्ति-प्रभाव से इन समस्त वौद्ध परिडतों -के तर्क-जालो का 
खण्डन करके थुति का प्रामाण्य स्थापित किया। उस समय से लेकर 


भूमिका । ३ 


अब तक नास्तिक वोद्धमत पुनः भारतवर्ष में उन्नतशिर नहीं हाने 
पाया। इस समय के अधिकाँश संन्यासि-सम्प्रदायस्थ साधकगण 
श्रोमच्छळूराचाय्ये के मतानुवत्ती है । श्रीमच्छडूराचाऱ्ये ने ब्रह्मसूत्र के 
अतिविस्तृत भाष्य की रचना की है; वही साप्य इस समय भारतवर्ष में, 
विशेषतः श्रीकाशीघाम और घङ्कदेश के पणिडत-समाज में अधिकरूप से 
प्रचलित है। नास्तिक बोद्ध-मत के आक्रमण से भारतवर्ष के उद्धार के 
कारण श्रीमच्छुङ्टराचाय्ये की प्रतिपत्ति भारतवपे के सवेस्थानिक 
परिडत-समाओं में अब तक सुप्रतिष्ठित है । वस्तुतः श्रीशङ्कराचाय्यै 
की विचारशक्ति पेसी अद्भत थी कि, पाठक-माच उससे मुग्ध हुए 
बिना रह ही सही सकते! श्र गैसुच्यङ्कराखा स्यै निय्यच्छिप्न अद्वेतचोदी 
थे। उनके मत में जगत्‌ भ्रम-मात्र है, सत्य नहीं। पक एकान्त 
निगुण, निधि कार ब्रह्म ही सत्य है। वह निष्क्रिय, मनेवुद्धि के अगम्य 
एवं सबैप्रकार' से 'अनिद्देश्य है। जीव पूर्ण-बह्म स्वरूप है। विद्या के 
कारण अपने का एथक्‌ कहकर वोध करता है।--तच्त्व-शान-द्वारा इस 
अविद्या के विनप्ट दाने से ही उसकी जगदू-प्रान्ति दूर दाती है, एवं जीच- 
रूप मे उसका अस्तित्व चिलुप्त हाता है । 

चैप्णव-सम्प्रदाय चार श्रेणियों में विभक्त है। श्रीमन्मध्वाचाय्य 
एक सम्प्रदाय के प्रधान उपदेष्टा हँ; उनके नाम के अनुसार इस सम्प्र- 
दाय का नाम माच्चि-सम्प्रदाय हुआ है; इसका प्राचीन नाम 'ब्रहा-सम्प्र- 
-दाय' है। श्रीमन्मध्वाचार्य्ये ने महासू का एक माप्य प्रणयन किया 
है। घे द्वेतघादी थे। निजकूत भाष्य में उन्होंने देतचाद छी संस्थापन 
करने का प्रयत्न किया है। घङ्झदेशस्थ गोड़ीय वैव्णव-समाज इस 
साध्यिक्तस्पवाय को एक शाखा के नाम से इस समय प्रचलित हे, परन्तु 


४ वेदान्तदृशेन । 


“बलदेव विद्याभूषण!-कृत “ गोविन्दभाप्य ” नामक ब्रह्मसूच का 
व्याख्यान्तर गाड़ीय सम्प्रदाय में विशेष आदरणीय है । श्रीमन्मध्वाचाय्यै- 
छत भाष्य अद्यापि प्रचलित हे । नित्यभगवत्सामीप्य नामक मुक्ति इस 
सम्प्रदाय की अभीष्ट है । 

द्वितीय वैप्णव-सम्प्रदाय के श्राचार्य्य श्रीमडिप्णुस्वामी थे; घे 
विशुद्धाद्देतवादी थे; उन्होने भी ब्रह्मसूत्र का भाष्य प्रणयन किया है) 
किन्तु यह भाप्य इस समय इस देश में दुप्प्राप्य है। जीघ विशुद्धाघस्था 
में प्रह्मसायुज्य लाभ करता है, यही इस सम्प्रदाय का मत कहकर 
प्रसिद्ध है। उनके नाम के अजुसार तत्सम्प्रदायभक्त बैप्णवगण 
५विष्णुस्वामी'' सम्प्रदाय नाम से प्रसिद्ध/ हे, इसका प्राचीन नाम “रुद्र” 
सम्प्रदाय” हे । इस सम्प्रदाय के साधु प्रायः नहीं दिखाई देते,--कहीं 
कहीं उन लोगों के दो चार अखाड़े वत्तेमान हैं। श्री्ेत्रमखूति स्थानों 
में उनके बृहत्‌ अखाड़े हैं। तथापि इस सम्प्रदाय की साघु-सख्या बहुत 
कम है। 

तृतीय बैप्णव-सम्प्रदाय का नाम “श्री” सम्प्रदाय हॅ, उन लोगों के 
प्रधान आचायय श्रोरामानुज स्वामी थे। श्रीमच्छङ्कराचार्य के अदप- 
काल पश्चात्‌ ही श्रीरामाचुज स्वामी श्राविभूत हुप; उन्दोंने ध्रह्सूत्र का 
अतिविस्तीण भाष्य बनाया । उन्होंने स्वीय भाष्य में श्रीशङ्कराचाय्यै 
के उपदिष्ट एकान्ताद्वेतवार की अधिक विस्तार से समालोचना करके 
उसका खण्डन किया है, पवे निरचच्छिन्न थद्वेत मत में नाना प्रकार से 
दोष प्रदशन करके, उन्होंने “विशिष्टाद्वेत” मत संस्थापन किया है। 
उनके मत में ब्रह्म सगुण है, जगत्‌ और जीव के साथ उसका शरीर- 
गारीरि-सम्बन्ध है, पतडुमय उसके वाह्य शरीर हैं, बह तद्धिष्ठाता देही 


भूमिका । « ड 
है, ये दोनों सर्वदा उसके अधीन रहते हैं, इन दोनो का अन्तर्यामी और 
नित्य नियन्ता इश्वर ( ब्रह्म ) है; वह सर्वश, सर्वशक्तिमान है, निर्गण 
नहीं है। किन्तु जगत्‌ आर जीव के सवेदा तदधीन होने पर भी, उसका 
स्वरूप इन दोनों से भिन्न है, ये भी उससे पृथक सत्ताशील हैं। जीव सूम 
चिद्रूप है, किन्तु माक्षावस्था में भी जीव की अचेतन के साथ संयागोाप 
योगिता रहती है। और वास्तव में सूष्मावस्थास्थित चेतनाचेतनखक्घ 
ही जगत्‌ का सूल उपादान है; इस चेतनाचेतन-समप्टि के निस्य ब्रह्म के 
शरीरस्थानीय होने से, श्रुति ने उसको जगत्‌ का उपादान एवं एतत्स- 
मस्त को ही उसका रूप कहकर वर्णन किया है! श्रनादि कर्म्म के 
कारण जीव देवतिय्यगादि देहो को प्राप्त हाता है, और भगवत्हपा से 
माक्तावस्था में घह स्वरूप में प्रतिष्ठित हाता है। भक्ति ही मोक्ष-ःसाधन 
का उपाय है, भक्ति का अवलम्बन करके जीव क्रमशः उच्च अघस्थाओं 
के प्राप्त होता है, और पश्चात्‌ श्रह्मसालोक्य-रूप मुक्ति लाभ 
करता हे। 

श्रीरामाबुज-कृत भाप्य उत्तरपश्चिमाञ्चल में बहुपरिमाण से आदत 
, है, वह इस समय मुद्रित होकर प्रकाशित हुआ है। थीमद्रामाचुज 
स्वामी के पश्चात्‌ श्रीमद्वामानन्द्स्वामी इस सम्प्रदाय में प्रकाशित 
हुये थे, उनका भी पक आष्य है, ऐसा सुनने में आता है; किन्तु चह 
पतद्यावत्‌ मुद्रित होकर प्रकाशित नहीं 'हुआ है। इस सम्प्रदाय फे 
साधुओं के 'श्री' सम्प्रदाय नाम से शास्त्रों मे उल्लिखित हाने पर भी, इस 
समय ये प्रायशः 'रामानन्दी' अथवा 'रामानुज' किवा 'रामात' सम्म- 
दाय के नाम से ही विशेषरूप से प्रचलित हैं। थ्रोमद्रामानुज स्थामी 
की अधर्तित साधन-अणाली के अनुसरणकारियों को प्रायशः 'आचारी' 


द -वेदान्तदुर्शन । 


कहते हैं, एवं रामानन्द स्वामी के अनुसस्णकारियों का 'रा,त' श्रथवा 
रामानन्दी कहते हैं। आप्रोध्या ही “रामात' सम्प्रदाय का केन्द्रस्थान 
है। भारतवर्ष में सर्वत्र ही, विशेषतः उत्तरपश्चिमाश्वल में, इस सम्प्र- 
दाय के साधु देखे जाते हैं। वैष्णव साधुओं में इस सम्प्रदाय की 
साघु-सख्या इस समय सर्वापेक्ता अधिक है। आचारियों का प्रधान 
क्रेन्द्रस्थान दाक्षिणात्य में श्रीरङ्खजी है : घे सव प्रायः गृहस्थ हैँ । 

चतुर्थ वैष्णव सम्प्रदाय का नाम “निस्वार्क” अथवा “निम्त्रादिय” 
सम्प्रदाय है। विश्‍वखप्टा ब्रह्म के प्रथम मानसपुत्र अविद्यारहित 
भगवान्‌ सनक, सनन्द, सनातन और सनत्कुमार ऋषि इस सम्प्रदाय के 
प्रथम अआचार्य्य थे। हँसावतार से उक्त सनकादि ऋषियों ने प्रथमतः 
सम्यक्‌ ब्रहा-विद्या प्राप्त की; श्रुति ने अनेक स्थलों पर उक्त ऋषियों को. 
ब्रह्मविद्या के आचार्य कहकर उल्लेख किया है। इनके नाम के अनुखार 
यह सम्प्रदाय “"चतुःखन” सम्प्रदाय नाम से भी आख्यात है, एवं शास्त्रा में 
“क्षि? सम्प्रदाय नाम से भी किसी किसी स्थल पर इसका उल्लेख हुआ 
है। नारदमुनि' इन सनकादि आचाय्यो' के प्रथम शिप्य थे; नारद से 
भ्रीमश्नियमानन्दाचार्य्य ने यह ब्रह्मविया प्राप्त की; नारद-शिप्य नियमानन्दा- 
चाय्यै ही पश्चात्‌ ''निस्वार्क” अथवा ““निम्बादित्य” नाम से प्रसिद्ध हुए 15 
कहते हें कि, पक समय वहु-संख्यक यति अतिथिरूप से दिवसावसान 


६ श्रीनिम्वार्क स्वामीजी श्रीमज्ञारदजी के शिष्य थे, यह वेदान्तदर्शन के 
प्रथम अ्रध्याय के तृतीय पादस्थ अष्टम सूत्र के श्रीनिम्धार्ककृत भाष्य में स्पष्ट उझिखित 
है, एवं ग़रु-परम्परा-विवरण में जो कि निम्याके-सम्प्रदाय में प्रचलित है, 


उल्लिखित है। हि 


भूमिका । ७ 


मै श्राचार्य्य के गावद्वन गिरि-समीपवर्ती आश्रम में उपस्थित हुए; उन्हाने 
योग-बल से समस्त आहाय्य वस्तु उपस्थित कीं; परन्तु उन यतियो 
ने कहा कि सूय्यास्त के पश्चात्‌ वे भाजन नहीं करते; थे (यति) 
अभुक्त रहेंगे, ऐसा देखकर, आचाय्ये ऋषि ने निज्ञाश्चमस्थ बृहत्‌ 
निम्वव्वक्ष के ऊपर चढ़ कर, उसके ऊपर आकाश में श्रौभगवान फे 
खुद्शन-चक्र को आह्वान कर स्थापित किया, एवं बह्‌ चक्र सूर्य्यं के 
समान श्रभायुक्त हाकर श्रतिथि यतियों के निकट सूय्य के समान 
प्रतिभात हुआ; इसके देख कर यतियों ने भाजनसामप्री ग्रहण की। 
परन्तु उन लोगों के भोजन कर लेने पर, श्रात्राथ्यै ने खुदशन-चक्र को 
लोटा दिया, ता अतिथि यत्तियों ने देखा कि, उस समय रात्रि का 
-चतुर्थांश बीत चुका था। इस अपूर्व घटना के कारण श्राचार्य्य का 
नाम “निम्त्रादित्य” हुआ; उन्हाने निम्थवृ्त के ऊपर आरुढ. होकर 
आदित्य को धारण किया था, इसी लिए चे “निम्बादित्य” अथवा 
४निम्याके” नाम से प्रसिद्ध हुए, ओर तभी से यह सम्प्रदाय भी 
“'निम्बादित्य” अथवा “निम्त्राक” नाम से विशेषरूप से परिचित 
हुआ। बज धाम इस निस्वार्क सम्प्रदाय के साघुश्रा का केन्द्रस्थान 
है। श्रीरामानुज सम्प्रदाय की साधु-संख्या की अपेता इस सम्प्रदाय 
की साघु-सेख्या कम है । महर्षि येद व्यास छत ब्रह्मसूत्र का एक भाष्य 
भ्रीनिम्बादित्य स्वामी ने भी बनाया है! यह पूवाचाय्यौं के भाष्पें के 
समान अतिसंत्षिप्त, परन्तु सारगर्भ हैं। यह भाष्य “वेदान्त-पारिजञात- 
सौरभ? नाम से प्रसिद्ध है । इसके कुछ विस्तृत कर निम्वाक्रे-शिष्य 
शोनियासाचार्य ने *'वेदान्त कास्तु” नाम से दूसरा पक भाष्य 
मचारित किया। घद भी अपेक्तारुन संक्षिप्त दी है। वञ्च-देश में जिस 


मं दैदान्तदशैन । 

समय श्रीमन्मद्दाप्रभु आविभूत हुए थे, तत्समकाल में थ्रीकेशवाचार्य्य 
नाम के इस सम्प्रदाय के एक सिद्ध आचार्य्ये ने इस भाष्य के अवलम्बन 
द्वारा वेदान्त-दर्शन की एक टीका प्रकाशित की थी; घह श्रद्यापि प्रचलित 
है। थ्रीनिस्वार्क स्वामी पथं श्रीनिवासाचास्य-कृत भाष्य इसके पूर्व 
इस देश में प्रकाशित नहीं थे; श्रीवृन्दावन-वासी एक साधु श्रीकिशारदास 
यावाजी के उद्योग से घह मुद्रित हुआ है! किन्तु उसे साधारण लोग 
नहीं पा सकते; क्योंकि घह विकता नहीं। श्रीनिम्यार्कर्वामिरुत 
भाष्य के अवलम्वन से घर्तमान ग्रन्थ रचित हुआ है। 

, श्रीनिम्बार्क स्वामी ने स्वीय भाष्य में “ द्वेताद्वेत ” (भेदामैद्‌ ) 
की मीमांसा स्थापित की है। भेदामेदसिद्धान्त यह है कि, दृश्यमान 
जगत्‌ और जीव दोनें ही मूलतः “ब्रह्म” हैं; किन्तु जगत्‌ और जीव ही 
तक उसकी सत्ता पथ्याप्त नहीं है; अपितु इन दोनों फो अतिक्रमण 
करके भी उसकी सत्ता है, यह अतीत स्वरूप ही जगत्‌ का मूल उपादान 
कारण है; जगत्‌ आर जीव ब्रह्म के अश-मात्र हैं। ८ घेदान्तदरशन श्य 
अध्याय, श्य पाद, ४२ सूत्र और श्य अध्याय, २य पाद, २२ सूत्र तथा भाष्य 
प्रभृति देखने योग्य हँ) । अंश के साथ अशी का जैसा भेदाभेद (द्वेताद्वेत) 
सम्बन्ध है, जगत्‌ झार जीव के साथ ब्रह्म का भी वैसा ही सध्वन्ध है । 
अंश सम्पूर्ण अवयवो से अंशी के श्रज्ञीमूत है,-अतथव अभिन्न है; 
परन्तु अशी अश को अतिक्रमण करके भी दै; अश-मात्र में अशी की 
सत्ता पय्याप्त नहीं है; अतपच अंशी अश से भिन्न भी है। इसलिए 
दानां का सम्बन्ध भेदाभेद सम्बन्ध कहकर ही निर्देश किया जाता है। 
अशाशि-सम्बन्ध और भेदामेद अथवा द्वेताढ्वंत सम्बन्ध एक ही अर्थ के 
बोधक हैं! 


भूमिका । है 

ब्रह्म चिदानन्वरूप श्रद्वेतसत्पदाथे हे । अपने चिर्दशा के द्वारा निज- 
स्वरूपगत आनन्द का घद अनुभव (भोग) करता हे1 इसी “चित! के 
दशैन-शक्ति, ईदाण-शक्ति, शान-शक्ति, असुभव-शक्ति आदि नाम हें । 
उसका स्वरूपगत आनन्द भूमा (अनन्त) है । इस शरानन्द में अनन्तरूप 
से भुक्त (दए, ज्ञात) हाने की योग्यता है; एवं तत्स्वरूपगत चित-शक्ति में 
भी, अनन्तभाच से प्रसारित हाोकर, इस आनन्द के अनन्तरूप से 
अनुभव करने की योग्यता है;~(वेदान्तदशेन प्रथम अध्याय, प्रथमपाद के 
पञ्चम से लेकर विशस्त्र आर तद्भाष्य तथा व्याख्यान द्रव्य हैं) 1 
मन्नुप्य के चित्त का जैसे काई विशेष रूप न रहने पर भी, जिस किसी 
मूत्तिं की चाहे उसमें कल्पना करके मनुप्य उसको मनन फर सकता है, 
परन्तु घह कल्पित मूर्ति चित्त से अभिन्न है, (काई वाह्य घस्तु नहीं है) 
अपितु चित्त की ही अश है; सुतरां मनुप्य चित्त में, एकत्व की हानि न 

, होकर, विभिन्नरूप से इष्ट होने की योग्यता है, और मञुप्य में भी उस 
चित्त को बहुरुपों में देखने की शक्ति है । एवं जिस प्रकार पक बड़ा 
दपण पक अविकृत रूप में रहने पर सी, एक संग असेख्य प्रतिमूच्तियाँ 
धारण कर सकता है, ऐसी ही योग्यता दपण की है. तद्रूप श्रह्म के 
स्वरूपगत आनन्द में भी विभिन्नरूपा से इष्ट होने की योग्यता है; पं 
इख आनन्द को विभिन्न रूपों से अनुभव करने की शक्ति मह्य के स्वरुपस्थ 
यित्‌ में है। जिस घकार सूय्येदेव स्वीय स्वरूपानुरूप श्रनन्ततेजामय 
किरणों को प्रसारित कर, निज्जाधयीभूत आकाश पर्य श्राकाशस्थ 
समस्त घस्तुओं के सत्रांश फो स्पर्श और प्रकाशित करते हैं। तद्रूप महा 
का स्वरूपगत चिदंश भी अनन्त सूइम विदात्मक भागों में अपने के 
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प्रकाशन करता है। ये सकल सूदम चिदंश ही (चित्‌ू-अणु ही) जी 
के स्वरूप हैं, एवं जीव ब्रह्मस्वरूपगत आनन्द का, जिन अनन्त चिमिः 
और विशेष विशेष रूपा से अनुभव (दर्शन) करता है, वे समस्त विभिन्न 
रूप ही जगत्‌ हें । ( वेदान्तद्शैन २ श्र०, ३ पा०, १७, १८, २१, २२ 
प्रभृति सूत्र एवं भाप्य द्रष्टव्य हं ) । 

परन्तु जीव एक समय एक साथ अनन्त जगत्‌ का नहीं देख 
सकता । इसके विशेष विशेष अश ही को जीव एक समय देख सकता 
है। वस्तुतः ब्रह्मस्थरूपगत अनन्त आनन्द के विशेष विशेष रूप के दर्शन 
निमित्त ही जीवशक्ति का प्रकाश है। श्रतणव स्वरूपतः जीव ब्यप्टि- 
द्रष्टा (बह्मस्वरूपगत आनन्द के विशेष विशेष 'ेर्शो का द्रष्टा) है। परन्तु 
ब्रह्म आत्मस्वरूपगत आनन्द को अनन्त विभिन्न रूपा में समग्रभाव से एक 
समय भी अ्जुभव करता (देखता) है; उसमें रहनेवाले सभी को उसकी 
चिच्छक्ति एक साथ दी निज्ञ ज्ञान का विषय भी करती है। इस अनन्त- 
रूप समूह के समप्रदशनकत्ता होने से ही बह ईश्वर-सेश्ा-प्राप्त हाता 
है। अतपच इईशवररूपी ब्रह्म सर्वज्ञ, एवं जीव विशेषश है। जिस प्रकार 
एक वृत्त के समस्त अवयवा का एक साथ एक समय में दर्शन होता है, 
और उसके साथ साथ दुतक्त के प्रत्येक शाखा प्रशाखा, पत्रप्रभृति अङ्गा 
का भी विशेष रूप से अवलोकन होता है, ये सकल विशेष अङ्गां के दर्शन 
समस्त दुत्त-दर्शन के अङ्घीभूत हैं; तद्रूप समग्रद्वशा ईश्वर के दर्शन के 
अल्लीभूतरूप से व्यष्टि ( पृथक्‌ पृथक्‌ ) दर्शनकारी प्रत्येक जीच का दर्शन 
वर्तमान है; जे! समग्र-दर्शन में है, उसके अतिक्रमण करके तद्न्तभूंत 
विशेष दर्शन में न कुछ रहता है, और न रह सकता | खुतर विशेष 
द्रणए जीव सदेव ईश्वपाघीन है; उसका कदापि अतिक्रमण नहीं कर 
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सकता । वस्तुतः जीय और जगत्‌ के नियन्ता होने से ही ब्रह्म की ईश्वर 
संज्ञा है। 

अतएव ब्रह्म युगपत्‌ (साथ ही साथ) चतुर्विध रूपो से नित्य विद्यः 
मान है, यथाः-- 

(१) चह चिदानन्दरूप सदस्तु है; निजस्वरूपगत आनन्द को निविशेष 
रूप से नित्य श्रनुभच करता है। इसमें किसी प्रकार की विशेष क्रिया 
नहीं है यह निल्यानन्द-निमझावस्था है। इस अवस्था के प्रति लघय 
करके उसको 'अक्षर-बह्म' 'नियु ण्ह अथवा 'सदून्रह्म' कहते हें । 

(२) उसके स्वरूपगत आनन्द मै अनन्त विभिन्न रूपी से अनुभूत 
हाने की योग्यता रहने के कारण इस आनन्द को चह अनन्त विभिन्नरूपा 
से भी अघुभव करता है. । इन सब अनन्त विभिन्न रूपौ के समग्रभाव 
से नित्य श्रञ्चुमघकारी रूप में जा उसकी स्थिति है, उसके प्रति लक्ष्य 
करके उसकी ईश्वर संज्ञा होती है । सबै प्रकार से विशेष भाव रहित एक- 
मात्र आनन्द का अंज्ुभव, एवं इस आनन्द का पुनः असेख्य विशेष विशेष 
रूपा मे अनुभव साथ ही साथ किस प्रकार से हे! सकता है, इस भाँति 
की आशङ्का नहीं हा सकती, क्योंकि ब्रह्म-सम्वन्ध में सर्वश्रेष्ठ प्रमाण 
ध्युति' है। श्रुति ने ब्रह्म फो एक ओर श्रक्षर-स्वमाव निबिंशैप सत्‌ 
फद्दकर वर्णन किया है, दूसरी ओर सर्वरूपी, सर्वज्ञ, सर्वप्रकाशक, दृष्टि 
स्थिति ओर लय का एकमांत्र कारण भी कहकर घर्णन किया है। इस 

प्रकार से द्विविध अवस्था की स्थिति का कोई दशान्त नहीं है, पेसा भी 
नहीं; क्योकि इसके दृष्टान्त सर्वेत्र विद्यमान हैँ । प्रत्येक वृक्ष (दश्यचस्व॒) 
फे अचयध प्रति महत्ते परिवर्तित होते हैं, अथ च अलभिश्ञादत्तिद्वाय 
उसका निरचच्छिन (अखण्ड) एकत्व सवेदा ज्ञात दाता है । मझुप्य के 
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वाट्यादि घादक्यपय्यैन्त अनन्त परिवर्तन होते रहते हैं, किन्तु प्रत्येक परि- 
घर्तैन के अन्तरालय में स्थायीरूप से घह स्वयं घत्तेमान रहता है | बाल्य- 
काल में और घाद्धेक्य में घद्दी एक पुरुष वत्तमान रहता है। मतुप्य एक 
ओर निद्रायुक्त रहता है, आर साथ ही साथ स्वम भी देखता रहता है। 
साधक व्यक्ति पफ ओर श्रात्मचिन्ता में निमझ रहता है, एवं उसी समय 
दूसरी से घार्तालाप भी करता है। तस्यचित्‌ पुरुषों के सम्बन्ध में भी 
इसी प्रकार से दो प्रकार की स्थिति का स्वयं भगवान्‌ ने गीताशाख में 
घर्णन किया है। यथाः-- 
“मैच किञ्चित्करोमीति युक्तो मन्येत तर्ववित्‌। 
पश्यन्‌, शुण्यन्‌, स्एशन, जिप्रन्नशनन्‌ , गच्छन्‌ , स्वपन्‌ , शवसन” ॥ 
इत्यादि-- 
» अ्रतण्व श्रतिसिद्ध ब्रह्म के युगपत्‌ (साथ ही साथ) अऋत्तरत्व और 
ईश्वरत्व फी आशङ्का का कोई भी कारण नहीं है। थुति ने ब्रह्म के 
जगत्‌-रुप, जीव-रूप, पथं ईश्वर-रूप,--इन त्रिविध रूपौ का उल्लेख 
करके स्पष्ट रूप से कहा हैः-- 
“उदूगीतमेतत्‌ परमं तु ब्रह्म 
तस्मिस्यं सप्रतिष्ठाउत्तर व” इत्यादि । 
(आगे चेदान्तदशन की व्याख्या में इख विषय का विशेष स्पष्टीः 
करण हागा । ) 
(३) ब्रह्म के स्वरूपगत आनन्द के सम्यक-दशेन ( अनुभव ) के 
अङ्घीमूत रूप से जिस विशेष दशेन ( श्रनुभव ) का रहना वर्णित हुआ 
है, उस विशेषानुभव-कक्तेरूप में स्थिति के प्रति लक्ष्य कर उसकी जीच 
संज्ञा हाती है । समाधिकाळ में ध्येय घस्तु में आत्यन्तिक श्रभिनिवेशवशा 
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जैसे साधक फो आत्मस्वरूप को चिस्म्ृति हा जाती है, केवल 
ध्येयाकार में ही उसका चित्त भासमान होता है; यैसे ही व्यष्टि दुशेनकारी 
जीव के स्वीय आनन्दांश के भति अत्यन्त अभिनिवेशवश स्वीय चिदँशा 
के सम्बन्ध में उसको विस्म्ट्ति होती है; स्वीय चिद्रपता की विस्मरति 
होने से उसका भोग्य आनन्दांश भी चित्‌-शल्य (अचेतन ) रूप से 
प्रतिभात होता हैँ। चिढँश के शान ९ स्मृति) की सर्व्वांपेक्षा अधिक 
चिलुप्ति से एथिबीतच्च प्रकाशित होता है; और इस स्मृति के तारतम्या- 
नुखार उद्भिज, स्वेदज, मनुष्य, देवता प्रभृति देह-विशिष्ट जीव प्रकाशित 
होते हैं । 
इन सभों के बद्धजीव कहते हें, फर्योकि स्वीय चिद्रप के सम्यक्‌ 
शान के श्रभाव से, ये सव न्यूनाधिक परिमाण मै अचेतनात्मक भाष से 
रहते हैं आर जिनका स्वीय चिद्रपता का सम्यक्‌ शान उदित होता है, 
चिस्ुत चिद्रप प्रकाशित होता है, वे सभी चिदानन्द रूप में प्रतिष्ठा लाभ 
करते हैं, और उनके 'मुक्त'पुरुप' कहते हैं। आनन्द की जो आनन्दरूप से 
स्थिति है, उसको तद्िपयक शान की अपेक्षा है;-अचेतन बस्तु को 
अपने स्वरुप का शान नहा होता, जिल प्रकार गुड़ अपने मीठेपन के 
नहीं जानता, उसका मीठापन मनुष्य के अनुभवसापे्ष है । रतप 
स्वीय.चिद्रूपता की विस्सुति के कारण, वद्धजीच का आवन्दाचुमव भी 
उत्तरोत्तर फम होता जाता है, इसी लिप आनन्दाभाष से जीव दुःख- 
भोगी हाता है । किन्तु उसी आनन्द आर चिद्रपता के शान फे अच्छुन्न- 
रूप से अन्तनिहित रहने के कारण, उसकी पुनः प्राप्ति के हेतु जीव में ” 
नित्य अभिलाषा वत्तंमान रहती है। यही वद्धजीच का लक्षण है। 
परन्तु सुक्तजीव की चिट्रपता के स्फुरणहेतुक उसके आनन्द का भी 
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अभाष नहीं होता; घह सदा चिदानन्द में मग्न रहता है; जगत्‌ के भी 
चिदानन्द रूप ही से देखता है, अचेतन रूप से नहीं। 

(४) ईएवररूपी ब्रह्म ज्ञा अवने स्वरूपगत आनन्द को अनन्त 
विभिन्न रूपा से देखता है, चे समस्त विभिन्न रूप ही जगत्‌ नाम से 
आण्यात हुँ । वद्धजीव की स्वीय चिद्रपता की चिस्खूति के कारण 
वद्ध जीव फे घान में जगत्‌ अचेतन रूप से प्रतिभात हाता ऐ। इस 
अचेतन रूप में ब्रह्म की जो स्थिति है, घही उसका प्रकट रूप है । अत- 
पव अच्चर-त्रह्षा, ईश्वर ब्रह्म, जीव-त्रह्म, और जगत्‌-त्रह, इन चतुर्विध 
रुपा में ब्र युगपत्‌ अवस्थित है, इन चतुर्विध भावो से घह पूर्ण है। 
परन्तु ईश्वरत्व, जीचत्व, और जगद्रूपत्व, ये तीस उसके अक्षर रूप में 
प्रतिष्ठित हैं, इस श्रक्तर रूप के अतिक्रमण करके इनमें से किसी का भी 
अस्तित्व नहीं है। अनन्त विभिन्न रूप-विशिष्ट जगत्‌ के ब्रह्म के ही 
स्वरूपगत आनन्दांश के प्रकाशभाव मात्र हाने के कारण, इसके द्र 
छुद्॒तर, घुद्रतम ( छोटे से छोटे ) इत्‌, बृहत्तर, शृदत्तम ( बड़े से बड़े ) 
सर्व प्रकार फे अवयवो में उसका चिदश थमुप्रविप्ट है। यह ता कहा 
गया है कि, इस चिदंश के नित्य ईश्वरत्व और जीवत्व दोनों भाव हैं । 
सुतरां जगत्‌ के उक्त प्रत्येक अंश के अन्तर्गत साधारण जीव के अ्रदश्य 
भाच से नियन्तुरूप में ईश्वर आर भोक्तुरूप में जीव वत्तेमान हूँ। 

स्वरूपस्थ आनन्द को ब्रह्म ईश्वर रूप में अनन्त विभिन्न भावों से देखता 
है; सुतरां जगत्‌ के स्वांश में जा इश्वर घत्तंमान है, यह सहज में ही वोध- 
गम्य हाता हे। परन्तु अशा-द्रप्टा जीव भी जो उसमें अनुमचिप्ट है, 
इसके घोधगम्य करने के लिए एक इष्टान्त दिया जाता है। राम 
नामक एक मनुप्य है, उसके शरीर के हम लोग अचेतन कहते हं, किन्तु 
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इस समग्र शरीर के अभिष्ठादक्य से चेतनस्वभाव जीव वर्चेमाव है यद 
सभी कहते हैं। किन्तु राम नामक जीव भी स्वीय चिस्स्त्ररूप के शान 
से शून्य है, अन्य लोग भी उसके चिद्रप के नदीं देख सकते, वे उस 
घिपय के विशेष ज्ञान से शून्य हैं। परन्तु चिच्छक्ति अन्तनिहित भाव 
_से इस देह में विद्यमान है, यद सभी की धारणा है। किन्तु राम का 
शरीर साधारणतः अचेतन ही कहा जाता है। परन्तु अखुधीद्णपभ्ृत्ति 
यन्त्री के साहाय्य से दिखाई पड़ता है कि, इस शरीर के प्रत्येक रक्त- 
बिन्दु, प्रत्येक मांस-खरडप्रभूति अवयव सूदम जीवमय हैँ; वस्तुतः 
राम का शरीर उन सूदम सूदम देहो का समप्टि-मात्र है। इसी प्रकार 
से सभग्र पृथिवी जिसको देद है ऐसा पृथिवी का अधिष्ठाता एक जीव 
सर्तेमान है; उसकी पूथिवीरूप बृहत्‌ देह के खट्ट छत्र एक पक अश 
में मनुष्य, पशु, पक्षी, उद्धिदादि भिन्न भिन्न जीव घतैमान हैं। प्रत्येक 
घूलिकणा की भी रचना-कौशल भ्रभ्वति के प्रति लक्ष्य करने से, उसमें 
भी अदृश्य भाव से चिच्छक्ति श्रछपविष्ट है यह अवधारित किया 
जा सकता है। थतण्व निरचच्छिन्न अचेतन वस्तु जगत्‌ में कुछ भी 
नहीं है। जगत्‌ में असंख्य ्रह्माएड हैं। हम जिस ब्रह्माण्ड मे वर्तमान 
हैं, उसके बिस्तारपथ्यैन्त ही हमारी कलपना-शक्ति धावित होती है 
हमारी कल्पना-शक्ति उसको अतिक्रमण नहीं कर सकती । इस घ्रझाण्ड- 
रूप प्राकृत देह का अवलम्वन करके जो जीव चर्तमान है, उसके हिरण्य- 
गर्भ, कार्य्यःप्रह्, सेकर्षण इत्यादि नामों से श्रुति एवं अपरापर शास्त्र 
ने वणन किया है। चतुर्मुख ब्रह्मा भी दिरण्यगर्भ नाम से कभी कमी 
वर्णित किये जाते हैं; किन्तु यह उंनको स्तुति के निमित्त है। इस अक- 
डित घह्मार्ड में चे सर्घापेता महान्‌ कद्दे जाते हैं। किन्तु ब्रह्माण्ड से 
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लेकर छुद्रतम परमागुपर्य्यन्त कुछ भी निरघच्छिल अचेतन नहीं द. 
अतपप प्रह्माएड के सवांश में ही विशेष दरप्टासप जीघसैतन्य भी ईश्वर 
की भाति अनुप्रविष्ट है, इसमें कोई संशय नहीं । स्वरूपगत थानन्दाशा 
में स्वयम्‌ अधिकृत रहकर भी अनन्त विभिन्न रूपा से प्रकाशित होने फी 
योग्यता जो ब्रह्म में हैं, इसी को ब्रह्म की “माया शक्ति” फददते हैं। यद्ध- 
जीव फो जो स्वीय चिद्रपता की विस्सति होती हे, उसके 'श्रविद्या' 
कहते ह । यह छेतादेत सिद्धान्त का मुख्यांश सक्षेपतः चर्णित दुआ । 
मूल भ्रन्थ फे व्याख्यान में इसका विशेष विस्तार किया जायगा । 

मूल ब्रह्म-सूनर में भगवान्‌ चेद्व्यास ने इस देताद्वेत मीमांसा ही फो 
चेदान्तों का उपदेश कहकर प्रतिपन्न किया हे, बहलूर फा आगे आगे 
पाठ करने पर यह सहज ही में बोधगम्य होया । थ्रीमच्छुङ्कराचाय्यै ने 
भी स्वीय भाष्य में उसके किसी किसी स्थान पर स्वीकार किया है । 
ब्रह्मसूत्र के प्रथमाध्याय के प्रथम पाद में घेदल्यास ने वहुविध सूत्रों के 
द्वारा ब्रह्म ही को जगत्‌ का निमित्त आर उपादान कारण कहा हैँ। ब्रह्म 
ही के जगत्‌ कारण होने से उसको केवल निगुण कहकर व्याख्या नहीं 
की जा सकती । वेद्व्यालकुत सूत्र की व्याख्या करते समय ब्रह्म की 
जगत्कारणता विषयक बहुविध श्रुतियों के श्रीमच्छुङ्कराचार्य ने भी 
प्रथम अध्याय के प्रथम पादस्थ चतुर्थ सूत्र फे भाप्य में आर अन्यान्य 
स्थानें में उद्धूत किया है, उक्त पादस्थ एकादश सूत्र के भाष्य म 
शङ्कराचार्य ने श्रुति मीमांसा इस रुप से वर्णित की है; यथा :-- 

"ह्विरुषोहि ब्रह्मावगम्यते, नामरूपविकारभेदोपाध्षिचिशिष्टम्‌, तद्विपरी- 
तञ्च सवोपाधिषञ्जितम्‌। “यत्र हि द्वेतमिच भवति तदितर इतरं पश्यति, 
यत्र स्वस्य समैमात्मैचाभूत, तत्‌ केन क॑ पश्येत्‌”, “यत्र नाम्यत्पश्यति 
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नान्यच्छुशिति नान्यद्विजानाति स भूमा, यभान्यत्पश्यत्यन्यच्छुणेत्यन्य” 
ठिजानाति तदल्पम्‌, यो यै भूमा तदमृतम्‌, अथ यदर्पं तन्मर्त्यम्‌? “सर्वाणि 
रूपाणि विचित्य धीरो नामानि रृत्वाभिवदन्‌ यदास्ते,” “निष्कलं निष्क्रियं 
शान्ते निरघद्ये निरञ्जनम्‌, अख्तस्य परं सेतुं दग्धेन्धनमिवानलम्‌,” 
“नेति नेति, अस्वूलमनण्यहस्वमदीर्घमिति”, “न्यूनमत्यत्‌ स्थानम्‌, 
सम्पूररीमन्यत्‌,” इति चैवं सहखशो विद्याविद्याविषयभेदेन ब्रह्मणो द्विरूपर्ता 
दर्शयन्ति घाक्यानि” । 
श्रस्यार्थ:--श्रुति मे ब्रह्म का द्विरूपत्व उपदिष्ट हुआ हैः नामरूपा- 
दिवैकारिकमेदापाधिः्चिशिप्टरूप, एवं तद्विपरीत सवेविधोपाधिवज्जित 
रूप। “जिस अवस्था में ब्रह्म ढत के सदश होता है, उसी अवस्था 
में भेद लक्षित होता है,-णक द्रष्टा, दूसरा दृश्य ऐसा विभिन्न 
प्रतिभात होता है; जिस अवस्था मै समस्त हो ब्रह्म के आत्मस्वरुपभूत 
होता है, उस अवस्था में भेदरदित हो जाता है, कौन किसके किससे 
देखेगा”, "जव अहम से भिन्न किसी चस्तु का दशीन नहा होता, श्रषण नहीं 
होता, ज्ञान नहीं होता, बही भूमा (बृहत्‌, श्रेष्ट) है, ब्रह्म से भिन्न रूप में 
अवस्थित कद्द कर जो दशन, श्रवण और ज्ञान होते हैं, चह अदप है; जो 
भूमा है, बह अस्त (अनश्वर) है; जा अरप है, बह नश्वर है”; ''बही 
घोर (ब्रह्म) सर्वेविध रूपों को प्रकाश करके तथा उन सरभो के पृथक्‌ 
पृथक्‌ नाम से सेशित करके, उनमें प्रविष्ट होकर रहता है । ब्रह्म निष्कल 
(विभागरहित, रक्षय), निष्क्रिय, शान्त, शुद्धस्थमाव ( दोषरहित ), 
निरञ्जन (आवरणविहीन, सर्वव्यापी, सर्व) है; यह मोच्त का सेतुस्वरूप, 
निर्धूम पाचकस्चरूप है; वह यह नहीं, धह नहीं, स्थूल नहीं, सूदेम नहा, 
हस्य नहीं, दीर्घ नहीं है”; “जो न्यून है, चद सीमावद्ध है; जो पूरी है बद्व 
ड्‌ 
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इससे चिभिन्न है”, इत्यादि विद्याऽवि्या-चिपयक भेदान्तर्गत सहस्रशः 
श्रुतियाँ अझ की द्विरूपता का प्रतिपादन करती हैं । 

भाष्यकारजी का इस स्थल पर कथन है कि, सहस्रशाः श्रुतियाँ ब्रह्म 
की द्विरुपता (सयुणत्य, निगुणत्व) का प्रतिपादन करती हैँ। किन्तु 
उन्होंने कहा है कि, विद्या उविद्याचिषययक भेदों के कारण ये रूप वर्णित 
हुए हैं; विद्वान्‌ के निकट घह एकान्त निर्गुण, निष्क्रिय, श्रक्षर एवं पक- 
रूपी है; अविद्वान के निकट घह सगुण एवं बहु है। यह सिद्धान्त उन्होंने 
स्वर्त भाष्य में प्रकाशित किया है। किन्तु यह उनका निज सिद्धान्त 
है; किसी श्रुति ने किसी स्थल पर इस रूप से उपदेश नहीं किया है। 
“अहं बहुस्यां प्रजायेय” इत्यादि भ्रुतियाँ ब्रह्म के स्वरूपोपदेश के ्रतिक्षा- 
स्थल में ही उक्त हैं। अविद्या विदूरित करना ही इन समस्त श्रुतियाँ 
का अभिप्राय है; अविद्वान्‌ लोग इस रूप से देखते हैं, किन्तु यह सत्य 
नहीं है, पेसा यह उपदेश का सार नहीं है। ब्रह्म से विभिन्न अस्तित्वशील 
रूप से जो बोध है, धही श्रविद्या है। श्वेतकेतु की घही श्रविद्या दूर 
करने के निमित्त, दष्टतः विभिन्नता में भी जा एकत्व रह सकता है, इसके 
म्ृत्तिका एवं तन्निम्मित घटशरावादि, एवं सुवर्ण तथा तन्निम्मित घलय- 
कुण्डलादि के दृष्टान्तों के द्वार दिखाकर, एक ब्रह्म से ही यह विचित्र- 
रूपी जगत्‌ प्रकाशित है यह उपदेश करने के अभिप्राय से, उनके पिता ने 
इन समस्त श्रुतिवाक्यों के कहा था, इसके छान्दोग्य उपनिपद्‌ ने व्यक्त 
किया है। अन्यान्य स्थलों में भी श्रुति ने इस रूप से अविद्या दूर करने 
के निमित्त उक्त प्रकार का उपदेश, श्रसंख्य प्रणाली से असंख्य स्थानों 
पर वर्णन किया है। पचञ्च ्रह्मचित्‌ होने से जो रष्टतः जागतिक अनन्त 
पदार्थों का पक ही ब्रह्म के विभिन्न रूपा में दर्शन होता है, उसको श्रुति ने 
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स्पष्टाक्षरो में बहुस्थर्ला पर घर्णन किया है। यथा, बृहदारण्यक के प्रथ- 
माध्याय के चतुर्थे ब्राह्मण में श्रति ने कहा है, “ब्रह्म.........सवेमभवत्‌। 
तद्योयो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्‌ । तथर्षीणाम्‌, तथा मञुप्या- 
णाम्‌} तद्धैतत्‌ पश्यन्‌ ऋषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरभवं सूर्यश्चेति । 
तदिदमप्येतर्हि य एवं वेदाहं ब्रह्मास्मीति, स इदं सर्व' भवति” । अर्थात्‌ 
ब्रह्मः... .. एतत्समस्त (इश्यमान जगत्‌-रूप) हुआ था। देवताओं में जो 
जो “मै ब्रह्म है,” इख रूप से झानयुक्त हुए थे, बे भी समस्त (सर्वमय) हुए 
थे। तद्रूप ऋषियों तथा मनुप्यो में जो ब्रहाज्ञ हुए थे, घे भी इसी भाँति 
हुए । अतपच घामदेव ऋषि ने इख रूप से श्रात्मशान-सस्पक्ष होकर 
कहा थाः--“में मनु, मैं सूय्ये हुआ था।” इस समय में भी जो अपने 
के ब्रह्म कह कर (ब्रह्म से अभिन्न कहकर ) अवगत करते हैं, घे भी इसी 
प्रकार समस्त (सर्वमय) होते है ।” इस प्रकार अपना एवं समस्त जाग- 
तिक पदार्थों का जो ब्रह्मरूप में शान ब्रह्मक्ष पुरुष को होता है, उसका 
श्रुति ने अनेक स्थलों पर वर्णन किया है। अतएव एक बह्म के ही वहु- 
रूपाँ से दशन का अविद्या नहीं कहते, इसके विद्या (ब्रह्मज्ञान) .कहते हैं । 
धहुरूपी से प्रतिभात हाने की योग्यता घ्रह्मस्वरूप को है, सुतरां अनन्त 
जगत्‌-रुप से चह दृष्ट हा सकता है! किन्तु उन समस्त रूपों को उसी का 
रूप कह कर जव ज्ञान नहाँ होता है--एथक्‌ सत्ताशील वस्तु कहकर 
जव ज्ञान होता है--तव उसके अविद्या कहते हें । जिस स्थळ में बहा 
से भिन्न कह कर योध नहीं हाता, ब्रह्म कह कर बोध होता है, उस स्थल 
में उसका नाम अविद्या नहीं, उसका नाम म्रह्मविद्या (ब्रह्मान) है! रज्ज 
में जो सर्पप्रम होता है, उसका कारण रज्छ की सर्परूप मे दृष्ट होने की 
योग्यता है,--दोनें की आहति में सादृश्य है, तन्निमित्त दी रज्ज मे 
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सर्पम्रम हो सकता है । सूय्य में कभी सर्पेभ्रम नहीं हाता, क्योंकि सर्परुप 
मे दृष्ट होने की योग्यता सूर्य के स्वरूप में नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म की भी 
अनन्त रूपों में दृष्ट होने की योग्यता है, इसी कारण वह विभिन्न रूपों से 
प्रकाशित होता हे । अतपच जागतिक अनन्तरूपो का घह्मरूप में जो दर्शन 
है, यह अविया (भ्रमद्शीन) नहीं है, ब्रह्म से भिन्न कहकर जो ज्ञान हे, 
चह अपूर्शशान, अविद्या, असत्य ज्ञान है। श्रुति ने इस रुप से भिन्न 
दशन की निन्दा की हे, एवं उसको दूर करके सर्वत्र एक व्रहझात्मकत्व- 
बुद्धि-स्थापन का उपदेश किया है। दृष्ट पदाथों का, एकान्त मिथ्या कह 
कर, श्रुति ने चरन नहीं किया है, उन समस्त को ब्रह्मस्वरूप के ही अन्त 
गेत कह कर उपदेश किया है। यह स्पष्ट रूपसे पूर्चोद्धत बृहदारण्यक 
प्रभति शुतियों ने घर्णन करके कहा हे कि, प्रह्मइ होने पर निज झार 
जागतिक समस्तरूपॉ का ब्रह्म के साथ अभिन्न रूप से दशन होता हे । 
ये समस्त रूप यदि घह्मश को दृष्ट न हाते, तो ऋषि बामदेव ब्रह्मज्ञ हाकर 
भी क्यों सूर्य्य मनु प्रभुति का उल्लेख करके कहते कि, ये समस्त ब्रह्म हैं ? 
जिस वुद्धि से “एतत्‌ समस्त पकदा नहीं है, अनस्तित्वशील हे”, उसी 
बुद्धि से उन सबकी त्रह्मत्यावधारणकथा श्रथेशल्य होती है। अतपच 
ब्रह्म के सगुणत्व का वणन जो श्रुति ने किया है, घह अविद्या कल्पित नहीं 
हे; उसकी उभयरूपता दी ( सशुणत्व तथा निगुणत्व ही) सत्य है; एवं 
ब्रह्म की इस भकार की छिरूपता का उपदेश जो श्रुति ने किया हैं, वह 
वेद्या5विद्याभेद से किया है, यह सिद्धान्त, सस्सिद्धान्त नही है । 
ब्रह्माभिक्षत्व ब्रह्मोपादानत्व “सर्व खल्विदं ब्रह्म” ( परिदश्यमान 

समस्त ही मह्या है) इत्यादि अशेषविध वार्क्यो के द्वारा थुति ने 
दृश्यमान जगत्‌ की नाना स्थलों पर नाना रूपों से घोषणा की है! 
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श्वेताश्वतर, घृहदारणयक प्रशूति उपनिषद्‌ जा शङ्कराचाय्यैकत 
भाष्य में स्थान स्थान पर उद्धत इण हैं, उनमें विशेष रूप से सर्वत्र 
ही ब्रह्म के सगुणत्व एवं निर्युणत्व प्रतिपादित हुए हें। अतणध ब्रह्म 
का दिरूपत्व जा सर्वथतिसिद्ध है, उसको न मानने का कोई उपाय 
नहीं है। घेदव्यास ने वेदान्त का दी मम्मे ब्रह्मसूत्र में व्याख्यात किया 
है, सुतराँ उन्हाने भी स्वप्रणीत प्रन्थ में घ्रह्म की दिरूपता का ही उपदेश 
किया है। ब्रह्म की द्विरूपता के सिद्ध हाने से, जीव एवं जगत्‌ के साथ 
उसका भेदाभेद्‌-सम्यन्ध तथा ब्रह्म का द्वैताद्वेतत्व प्रतिपादित 
हाते हैँ । 
पहले कहा गया हे कि, इश्यमान जगत्‌ के सम्वन्ध में वेदान्त” 
शास्त्र का उपदेश यह है कि, ब्रह्म ही इसका उपादान तथा निमित्त 
कारण है। जगत्‌ का स्रप्टा तथा लयकता होने के कारण, वह जगत्‌ 
से अतीत भी है, यह अवश्य स्वीकार्य हैं। जगत्‌ से अतीत होकर 
स्थित रहने के कारण, जगत्‌ और ब्रह्म में भेद-सम्वन्ध स्थापित होता 
है। पञ्च जगत्‌ सर्वव्यापी ब्रह्म में ही प्रतिष्ठित है, बह्म से भिन्न कोई 
इसका उपादान नहीं है; सुतरां ब्रह्म फे साथ जगत्‌ का जा अभेद सम्वन्ध 
है, धह भी अवश्य स्वीकार्य्य है। अतएव ब्रह्म के साथ जगत्‌ का 
सम्बन्ध सम्पूण रूप से घन करने से यह सम्वन्ध भेदाभेद सम्बन्ध 
कह कर धर्णन किया जाता है। जगत्‌ गुणात्मक है, महा गुणी है; राणी 
बस्तु से गण (शक्ति) पथक्‌ रूप से अस्तित्वशील नहीं है, अथ च 
झुणी घस्तु गण से अतीत भी अवश्य हे; घुतरां दोनों में जे सम्वन्ध हैं, 
उसको भेदाभेद सम्वन्ध कहते हैं। अक इसी अर्थे में जगत्‌ का आश्रय 
कहकर चरणन किया जाता है, और किसी दूसरे अर्थ मे नहीं! ब्रह्म 
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और जगत्‌ में इसी प्रकार का भेदाभेद सम्बन्ध है, एवं ब्रह्म के सगुणत्व 
ओर निमुणत्व दोनो ही घेदान्त-शा के सम्मत हैं। महाभारत में 
भी भगवान्‌ वेदव्यास ने नाना स्थानों में यह स्पष्ट रूप से कद्दा है । 
यथा, शान्तिपव के ३३८ अध्याय, तृतीय श्लोक में कदा है, “निउँणाय 
गुणात्मने” इत्यादि । 

सगुणत्व और निर्गुणत्व, इन दोनों में केवळ इतः ही विरोध है; 
यह घाक्य-विरोध है, भरुतविरोध नहीं; गुण आर गुणी इन दोनों फे 
सम्बन्ध में वस्तुतः कोई विरुद्धता नहीं हे; “गुणी” कहने से ही, उसके 
स्वरूपतः गुणातीत होने पर भी, गुणयुक्त कहकर उसकी स्वभावसिद्ध 
धारणा होती है; उससे कोई विरुद्धता किसी को अनुभूत नहीं होती 
भेदाभेद सम्बन्ध में भी वस्तुतः कोई विरोध नहीं है। शश सर्वावयच से 
अशी के अन्तर्गत, अतपघ अभिन्न है । किन्तु अशी अश को अतिक्रम करके 
भी वत्तेमान है। अतपच अशी अश से भिन्न भी अवश्य है; खुतरां दोनों 
का सम्वन्ध भेदाभेद सम्बन्ध हे, इसमें कोई भी विरोध नहीं दृष्ट होता । 

जगत्‌ जो शुण-चिकार है, यह सांख्यशास्त्र का भी मत है। 

परन्तु सांख्यकार ने गुण ( गुणात्मिका प्रति ) को परमात्मा 
ब्रह्म से पृथक्‌ रूप से अस्तित्वशील, अथ च स्वभावतः गर्भदा- 
सवत्‌ ब्रह्म के अधीन एवं तदथैसाधक कहकर व्याख्यातं करके, 
ब्रह्म फो केवल निर्गुण कहकर वर्णन किया है; वेदान्त-दशन-फार ने गुण 
पचं गुणात्मक जगत्‌ को ब्रह्म का ही गुण एवं अंश कह कर श्रृतिप्रमाण 
के आधार पर वर्णन करके, ब्रह्म के पुनः स्वरूपतः गुणातीत तथा 
गुणात्मक जगत्‌ का नियन्ता कह कर उपदेश किया है । दोनों दर्शनों 
की उपदेश प्रणाली मे यही भेद है। 


भुमिका 


पहले कहा गया है कि, वेदान्त की मीमांसा चकि, चहा सर्पेश- 
स्वभाव, जड़ -स्वभाव नहीं, तथा आनन्दरूपं है, एवं जगत्‌ ब्रह्म से अभिन्न 
है। ब्रह्म फे सर्वेश-स्वमाव होने के कारण, भूत, भविष्य पच वत्तेमान में 
प्रकाशित समस्त जागतिक रूप, घ्र के साथ अ्रभिन्न भाव से नित्य 
उसके ज्ञान में प्रतिष्ठित हैं, यह अवश्य स्वीकार करना पड़ता है, अन्यथा 
उसकी सर्वता को हानि होती हे 1%$ अतपच ब्रह्मस्वरूप में किसी 
विकार की सम्भावना नहाँ है; सुतरां काल-शक्ति भी घह्मस्वरूप में 
अस्तमित है; गुण और गुणी रूप में कोई भेद भी ब्रह्म के उक्त स्वरूप में 
घत्तेमान नहीं रह सकता; एवं शान, शेय और ज्ञाता रूप से कोई भेद 
भो उक्त स्वरूप में नहीं है। परन्तु उसके शातृत्व का कभी लोप नहीं 
होता; जगत्‌ फे भी बह्म के स्वरूपभुक्त होने फे कारण, ब्रह्म स्वयं अपना 
ही अनुभव करता है। उसका स्वरूप आनम्दमय है; जगत्‌ इस आनन्द 
का प्रकाश भाव हे 1 यह स्वरूपगत आनन्द ही ब्रह्म के नित्य अनुभव 
का विषय होता हैँ । श्रनन्त प्रक/र-विशिष्ट रूपों में जो इस आनन्द का 
अनुभव है, उसके प्रति लक्ष्य करके उसकी ईश्वर संज्ञा की जाती है; 
और सर्वविध विशेषमाचवर्जित निरचच्छि्न 'आनन्द-मात्र के अन्चुभव 
के प्रति लक्ष्य करके उसकी अक्र संज्ञा की जाती है । 

ब्रह्म जगत्‌ की खि, स्थिति और प्रळय का भी एक-मात्र कारण है; 
सुतरां बह सर्वशक्तिमान है। इख अनन्त जगत्‌ फी सृष्टि, स्थिति और 
खय साधिका जो ब्रह्म की शक्ति है, बह उसकी नित्य अङ्गीमूत शक्ति है; 


ओ इस सम्बन्ध में “बह्मवादी ऋषि तथा महाविद्या” नामक अंध के शय अ० 
के शय पाद फे उपसंहारांश और थे पाद दृषव्य हैं । 
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कारण, घह जगत्‌-प्रकाश के पूर्व छर पश्चात्‌ भी समभाव से ब्रह्म की 
सत्ता में रहती है, उसी शक्तिवल. से रह्म जगत्‌ को प्रकाशित करता है; 
एवं ज्ञागतिक समस्त चित्रों को पृथक्‌ पृथक्‌ रूपों से देखता है; और 
सभो के नियन्तृ-रूप से भी रहता है। इस शक्ति के उसके स्वरूपगत 
होने के कारण ब्रह्म की ईश्वर संज्ञा इई है; इस पेशी शक्ति के प्रभाव से 
ब्रह्म जगद्व्यापार-समाधान करके भी निर्विकार रहता है। इसी शक्ति 
के प्रभाव से सवज्ञ पूर्णुस्वरूप ब्रह्म स्वीय स्वरूपान्तर्गत जगत्‌ का पथक्‌ 
पृथक्‌ रूप से समग्रभाव से देखता मात्र है; खुतरां तदद्वारा उसके विका- 
रित्व की आशङ्का नहीं हो सकती । परन्तु जैसे किसी एक शारीरचिशिष्ट 
चर्तु फे पूर्णाङ्क के शान के अन्तर्भूत रूप से उसको जुद्र, जुद्रतर, श्वुद्रतम, 
प्रत्येक अद्भ-विशेष का शान भी अवश्य रहता है, उन सगस्त अङ्गौ का 
शान विभिन्न इन्द्रियों के द्वारा भी लब्ध होता है; तद्रृप जागतिक समस्त 
रूपा के समग्र दर्शन ( अनुभव ) के साथ साथ प्रत्येक रूप का विशेष 
दर्शन भी इस समग्र दर्शन फे अङ्गीभूत रूप से वत्तेमान है। श्रनन्त रुप 
से प्रकाशित होने की योग्यता से विशिष्ट स्वीय स्वरूपगत आनन्द के 
पूर्वोक्त प्रकार से व्यप्टिभाव से भी ब्रह्म नित्य देखता है। यही ब्यष्टिभाच | 
` से दर्शन-शक्ति ही जीव है; सुतरां जीव ईएवरांश-मात्र है। श्रतपव जीव 
के साथ भी ब्रह्म का भेदाभेद सम्वन्ध है। इसी भेदाभेद फा लक्ष्य करके 
घ्र को "'दवेताढेत” कह कर व्याख्या की जाती है ! 
जीव फा स्वरूप, एवं ब्रह्म के साथ जीव फा इस प्रकार भेदाभेद 
सम्बन्ध धीभगवान्‌ घेदव्यास ने स्वयं श्रुतिप्रमाण फे थचलम्बनन्डाग 
विशद्रूप से स्वीय ग्रन्थ में प्रदर्शित किया ह. । यद भेदामेद सम्पन्ध ही 
पूर्योक्त निम्वादित्य-सम्प्रदाय का सम्मत हे । यह सम्बन्ध ही चेदव्यास 
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दारा ब्रह्मसूत्र मे प्रदर्शित हुआ है, ऐसा निम्त्राकेभाष्य में व्याख्यात है! 
जीव ईश्वर से विभिन्न नहीं है, यह “तत्वमसि” इत्यादि चेदवाक्यो में 
प्रतिपादित हुआ है। श्रतण्व जीव ओर इश्वर में अभेद सम्वन्ध है; 
परन्तु जीव र बरह्म में भेद भी “श्षाज्ञो” इत्यादि भ्रुति-धार््यों में स्पष्ट 
रूप से उपदिए हुआ है अतपच श्रुति के अनुसार ब्रह्म और जीव में भेद और 
अभेद, ये दाने प्रकार के सम्बन्ध हैं। किन्तु अश ओर अशी में ही भेद और 
अभेद ये दोनों सम्बन्ध रह सकते हैं, अन्यत्र नहीं। अत एव जीव ब्रह का अश 
है; जीव श्रपूरीदशी है, बह्म पूर्णदर्शी है, घ्म सर्वशक्तिमान है; बह सृष्टि, 
स्थिति, प्रलय इत्यादि जगद्वयापार साधन करता है; जीव की मुक्तावस्था 
में भी सम्पूर्ण शक्तिमत्ता नहीं होती, इसको भगवान घेद्व्यास ने प्रह्म- 
सूत्र में स्पष्ट रूप से प्रदर्शित किया है। जीव, स्वरूपतः ब्रह्म का अशा 
मात्र होने के कारण, पप मोक्षावस्था में भी अश ही रहता है; फ्योंकि 
किसी वस्तु के स्वरूप का ऐकान्तिक विनाश नहीं होता; सुतरां मुक्त 
जीव भी जीव ही रहता है, चद पूर्ण बह नहीं होता है, एवं उसकी खबे- 
शक्तिमत्ता नहीं होती है [ ब्रह्मसूत्र के चतुर्थाभ्याय के चतुर्थ पाद के १७ 
संख्यक सूत्र भ्वति द्रष्टव्य हैँ; उक्त सून यथास्थान व्याख्यात होंगे ]। 
चतुर्थ अध्याय के चतुर्थ पाद में मुक्ति और मुक्त पुरुष के स्वरूप का 
श्रीभगवान्‌ वेदव्यास ने विशद रूप से वणन किया है । जीव के उक्त अकार 
स्वरूप और ब्रह्म के साथ उक्त भेदाभेद सम्वन्ध का, अह्मसूच्र के द्वितीया- 
भ्यायस्थ तृतीय पाद्‌ फे ४२ संख्यक सूत्र सें, वेदव्यास ने स्वयं उपदेश 
किया है। इस सूत्र फे व्याख्या-सम्वन्ध में निम्त्रा्कमाप्य एवं शाङ्करभाष्य 
में कोई प्रभेद नहीं है; अतपच यहद सूच इस स्थल में उद्धृत किया जाता 


है, पतद्द्वारा अत्थ का उपदिए विषय वौधगस्य करने में सुविधा होगी । 
दे 
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शय अध्याय, इय पाद, ४२ सूघः--श्रिशो नाना न्यपदेशादन्यथा 
चापि दाशकितघादित्वमधीयत पके” । 
इस सूत्र का सम्यक्‌ निम्वाकेभाप्य निम्नोद्धुत है :-- 
निम्वार्कभाप्यः-अशाशिमावाञ्जीवषरमात्मनोर्भेदासेदौः दर्शयति । 
परमात्मनो जीवो ऽशः, “कषाक्ञौ दावजावीशानीशावि”-त्यादि भेदव्यपदेशात्‌ 
"'तस्वमसी”-त्याद्यमेदव्यपदेशाच्च । अपि च आधर्वणिकाः “त्रह्मदाशा 
ब्रह्मदाला व्रझकितवा” इति बह्मणो हि कितवादित्वमधीयते । ` 
अ्रस्थाथ:--जीव एवं परमात्मा के अंशांशिमाच हेतु, दोनों में भेदाभेद 
सम्वन्ध सूत्रकारजी प्रदर्शित करते हैं--जीव परमात्मा का अंशा है; कारण, 
परमात्मा 'श' (पूर्णश) है, जीव "रज्ञ? (पूर्य) है, परमात्मा 'ईश्वर! 
(सर्वशक्तिमान) है, जीव अनीश्वर” (अल्पशक्तिमान, ) है, दोनों ही 'अज' 
(अनादि) हैँ। इत्यादि चहुभुतियों ने जीव र परमात्मा का भेद प्रदर्शित 
किया है; ओर 'तरबमसि' (जीव परमात्मा ही है, उससे अमिन है) 
इत्यादि बहुश्रुतियों ने जीव र परमात्मा का अभेद भी प्रदर्शित किया 
है। प्यञ्च अथर्ववेदीय श्रुति ने कहा है, “दाश (कैवर्तादि अपरुए जाति) 
ब्रह्म हैं, दास (शत्य) भी बरहम हैं, धूर्त भी ब्रहम हैं,” इन समस्त श्रुतियों में 
धूर्त लोगो का भी ब्रह्मत्व कहा गया है । 
इस सूत्र का शाङ्करमाप्य एतदपेक्षा यहुविस्तृत है; किन्तु नाना 
प्रकार फे विचारों के अन्त में शङ्कराचाथ्य ने भी सिद्धान्त क्रिया है कि, 
घेदन्यास ने इस सूत्र में भेदाभेद सम्वन्ध ही स्थापित किया है, भाष्य फी 
शेष मीमांसा यह हैः - 
“चैतन्यं चाविशिष्टं जीवेशययोर्यथाऽग्निचिस्फुलिङ्गयारौप्णयम्‌ । 
श्रता भेदामेदायगमाभ्यामंशत्वावगमः ।! 
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अस्यार्थ:--जैसे श्रश्नि आर स्फुलिङ्ग के उप्णत्व-विषय में भेद नहीं 
है, वैसे ही चेतन्य-विपय में जीव श्रार ईश्वर में काई प्रमेद नहीं है। झत- 
एव सिद्धान्त यही हुआ कि, थुतिवाक्यो के द्वारा जीव और ब्रह्म के 
अमेद और भेद के उक्त होने से जीव ईश्वर का अंशा है । 
तत्परवत्ती चार सूतां के दारा यदद भेदाभेद-सम्वन्ध और भी विशेष 
रुप से प्रमाणित हुआ है, तत्सम्बन्ध में भी कोई व्याख्याविरोध नहीं है । 
चे समस्त सूत्र यथास्थान व्याख्यात होंगे । 
इस प्रकार इश्वर का अश कहकर अवधारित होने के कारण, जीघ 
ईश्वर के सदश पूर्णशश नहीं हा सकता; खुतरां जीव ईश्‍वर के समान 
विभुस्वभाव नहीं कहा जा सकता; जीव के परमेश्‍वर के सदश विभुस्व- 
भाच होने से जीव ओर ब्रह्म का सम्पूर्ण अ्रभेदत्व ही सिद्ध हाता, जीवत्व 
पुनः सिद्ध ही नहीं हाता; जीव की स्वभावसिद्ध जो अपूर्गशता ओर असर्व- 
शक्तिमत्ता दृष्ट हातो हैं, चे पुनः नहो रह सकती । जो 'विभु' है, उसका 
आचरण कौन उत्पादित कर सकता है? किन्तु शान का आवरण न 
होने से जीवत्व घटित नहीं हाता । श्रुति ने कहा है कि, पूर्णश सर्वशक्ति- 
मान्‌ इश्वर ने वहु होने की इच्छा से ही जीव और जगत्‌ को प्रकटित किया 
है; उसकी यद इच्छाशक्ति नित्य है। एतत्सम्वन्धी कुछ श्रुतियाँ भह्मसत्र 
के व्याख्या-काल में उद्धुत की जायँगी, एवं सूचव्याख्या के उपलक्त में जीव 
के विभुत्वामाव के विपय में विस्तारित विचार भी किया जायगा! इस 
स्थल में इतना ही कहना है कि, ब्रह्मा की इस इच्छा के नित्य परब स्वरूप- 
गत होने के कारण जीव का जीवत्व भी नित्य हैं। मुक्तजीव आर वख- 
जीव में इतना ही प्रभेद है कि, वद्धावस्था में जीव स्वीय घ्रह्मरूपता एवं 
ज्ञगत्‌ की अह्मरूपता की उपलब्धि नहीं कर सकता, दशय जगत्‌ के साथ 
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पकात्मताबुद्धि को प्राप्त होता है। मुक्तावस्था में वह अपनी और जगत्‌ 
की ब्रह्म से श्रभिक्षत्वबुद्धि फो प्राप्त होता हे; अपने फो एवं जगत्‌ को ब्रह्म 
रूप ही देखता है। श्रुति ने वहुस्थछो मै इस तथ्य फो प्रकाशित किया 
है; यथा :— त 

“तदात्मानमेवावेदाहं ब्रह्मास्मीति तस्मात्‌ तत्सर्वमभवत्‌?, “तत्र 
के माहः कः शोक एकत्वमन्ुपश्यतः” इत्यादि । 

( बृहदारण्यक, १म अध्याय ) 
अस्यार्थ/--/'उसने श्रपने को में ब्रह्म (भूमा अद्वितीय) हुँ”, ऐसा 
कह कर जाना था, ्रतपव घह सभी के साथ अभिन्नता को प्राप्त हुआ 
था। “उक्ताघस्था में जव समस्त एकाकार देखे जायँ, तव शोक अथवा 
माह किस अकार हो सकता है।” 

पहले कहा गया हैँ कि, घामदेघ ने परम मोक्ष लाभ किया था, 
इसको श्रुति ने स्वयं प्रकाशित किया है, एवं सभी भाप्यकारों को वह 
स्वीकार्यं है। पूर्वोद्धत श्रुतिवाक्य के पश्चात्‌ ही श्रुति ने कहा है कि, 
जव घामदेव मोत्त-दशा-प्राप्त हुए थे, तव उन्होने जाना था और कहा था 
“मैं सूय्यै हँ, में मड हँ” इत्यादि (“क्रपिवामदेघः ्तिपेदेऽहे मडरभवं सूर्य 
श्चेति”) सभी भाप्यकारों ने उनका यह वाक्य स्वस्वप्रणीत भाष्यों में 
नानास्थलो पर उद्धत किया है। सुतरां इसके छारा स्पष्ट ही प्रतीय- 
मान होता है कि, मुक्त पुरुष अपने को ओर जगत्‌ को ब्रह्मरूप से ही 
देखता है। इतना ही वद्धजीच और मुक्तजीव में भरभेद है। मुक्त 
होने पर पुरुष का अस्तित्व एकदम विनए नहीं हाता; मह्मश हाने से छी 
सर्वविध देह चिलुप्त हो जाती हैं, ऐसा भी नहाँ; जीवित ब्रह्मज्ञ पुरुष की देह 
मह् से अभिन्न है, ऐसा उसे शात दता है, ब्रह्मश पुरुप की स्थूल देह के 
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पतन हाने पर भी सूम देह वर्तमान रहती है। तदघलम्बन से उस 
लोगों को ब्रह्मलोक प्राप्त हाने पर, यहसूषम देह भी आनन्दमयत्रह्वरूपता 
लाभ करती है. (अथांत्‌ पृथक्‌ रूप से भकाशभाव विलुप्त हाफर, उनके 
शान में आनन्द्मय ग्र ही होता है,) एवं विमुक्त जीव स्वीय चिन्मय 
रूप मै प्रतिष्ठित होता हे। घह उस समय कम्मैवन्धन से 
सर्वथा विमुक्त हाता है; परन्तु इच्छा करने पर जो देह चाहे धारण कर 
"सकता है। यह इसी ब्रह्मसूत्र के ४ अ० के ४थ पाद में भगवान वेद- 
व्यास ने श्रुति के आधार पर उपदेश किया है। ऐसा पुरुष “विदेहमुक्त 
कहा जाता है। 
ब्रह्म का दिरूपत्व श्रतिप्रतिपाय कहकर पूर्व ही उल्लिखित हुआ 
है। इस द्विरुपत्व ही के द्वारा प्रतिपन्न होता है कि, दश्यमान जगत्‌ रह्म 
से अभिक्ष, अशमात्र है आर इस जगत्‌ के प्रत्येक अश में ब्रह्म आजुप्रचिएट 
है। (“सर्वाणि रूपाणि चियित्य चीरः” इत्यादि शुतियां द्रष्टव्य हैं)। इस 
प्ररयेक अश के व्यएिमाव से दण होने के कारण उसकी जीव सेक्षा हे 
सुतरां जीव भी उसका अंश है, एवं उससे अभिन्न है। ब्रह्म अपने अश 
रूप जगत्‌ का जीवरूप से पृथक पथक्‌ रूपां में दर्शन करता है। पहले 
कहा गया है फि, यह दर्शन द्विविध है; ब्रह्मरूप से दर्शन एवं घ्रह्मभिन्न 
रूप से दगीन; धह्मभिन्न रूप से दशेन फो वद्धावस्था, पथं ब्रह्मरूप से दशन 
फो भुक्ताघस्था कहते हे 1 किन्तु इन दोनों अपस्थाओं के अतीत रूप में 
भी बहा है; बढ पूर्वचित उसकी सट्रपावस्था एवं सर्वज्ञ ईश्वरा- 
वस्था है, जिसको उसकी स्वरुपावस्था भी कहते हैं। सद्रपावस्था में 
इग्डश्यात्मक (जीव तथा जड़ात्मक) समग्र चिश्व विभिन्न नाम-रूप-वज्जिंत 
भाव से ब्रह्म स्वरूप मे अवस्थित है; इसमें ज्ञान, शेय, हाता कह कर किसी 
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प्रकार के भेद का स्फुरण नहीं है; इसमें ज्ञान का किसी प्रकार से श्रानन्तय्यै 
नहों है। जीव: और जगत्‌-रूप अपस्थाओं से विभिन्न होने पर भी यह 
स्वरूपाघस्था सर्वमय है। 


थही ब्रह्म का चिभुत्व है; यह विभृत्व मुक्तजीच में नहीं है। मुक्त- 
जीव भी ध्यानमात्र से, अतीत, अनागत सम्पूर्ण विषयों को जान सकता 
है इसमें सन्देह नहीं; (एवं यह भी सत्य है कि घह भी जगत्‌ को और 
अपने के ब्रह्मरूप से ही देखता है,) रार इसी हेतु उसके शास्त्र में किसी 
किसी स्थल पर सर्वज्ञ कहा है; किन्छु अतीत, दूरस्थ एवं अनागतविषयों 
का ज्ञान उसके ध्यानसापेक्ष है; पुराण, इतिहास, स्मरति, श्रुति प्रभृति 
शार्त्रों में जिस किसी स्थान पर किसी मुक्त पुरुष की लीला वर्णित हुई 
है, उसी स्थान पर उसका सर्वक्षत्व ध्यानसापेच्त कहकर उक्त हुआ है । 
विदेहमुक्त प्रुरुषों की अवस्था का वर्णन करते समय श्रुति ने कहा है, 
“सत्र यदि पिठुलोककामा भवति, सङ्कल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति” 
इत्यादि । वेदव्यास ने भी ब्रह्मसूत्र के ४थे अध्याय के ४थ पाद में 
इसी रूप से चरन किया है। योगसूत्र के केवल्यपाद के ३३ संख्यक सूज 
के भाष्य में भी चेदव्यास ने उल्लेख किया है कि, कैवल्यप्राप्त मुक्तपुरुपो 
के सम्बन्ध मै भी कालक्रम का अनुभव है। सुतरां नित्य-सर्वक्ष ब्रह्म 
में जैसे कालशक्ति श्रस्तमित है, मुक्तपुरुषों के सम्बन्ध में तद्गप सम्पूर्ण 


# ईश्घरस्वरूप ब्रह्मसूत्र के प्रथम श्रध्याय के प्रथम पाद के द्वितीय से २०श 
सूत्रों में और तत्परवर्त्ती श्रन्यान्य स्थानों में विशेषर्प से व्याख्यात हुआ है; इस स्थल 
पर केवळ साधारण भाव से दिग्दृ्शन-मात्र किया गया है। 
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रूप से कालशक्ति अस्तमित नदद है। अतप्व उनके शान का 
पारम्पर्यं एकदम तिरोहित नहीं हाता--किन्तु परमेश्वर का सर्वशत्व 
ध्यान-क्रिया की अपेक्षा नहीं करता; अनादि, अनन्त, सर्वकाळ में ्रका- 
शित जगत्‌ उसमें नित्यरूप से विराजमान रहता है; सुतरां ब्रह्म की स्वरूपा- 
घस्था पूर्वोक्त अवस्थाद्वय से अतीत अथ च सवैमय है ! श्ीमदूभगवद्गीता 
में घेद्न्यास ने श्रोमगवढुक्तिप्रसङ्घ में यह स्पष्टरूप से वर्णित किया है। 
५एकांशेन स्थितो जगत” (१०म अण, ४२ शलोक) जगत्‌ मेरा पक अंश- 
मात्र है, तथा "मपैचांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः” (१५७ 'अ०, 
७ शलोक) यह जो जीव है, घह भी मेरा दी अश, सनातन है, इत्यादि 
धाक्यों मे जीघ और जगत्‌ को भगवदंश कहकर व्याख्यात करते हुए 
गीता मे प्रकाशित किया है कि,-- 

“मया ततमिदं सर्व जगद्व्यक्तमूत्तिना । 

मत्स्यानि सर्वभूतानि न चाहं तेप्ववस्थितः ॥” 

हम अ०, ४थे श्लोक । 

“न च सस्थानि भूतानि पश्य मे योगमैश्वरम्‌ । 

सूतशृन्न च भूतस्थो ममात्मा भूतभावनः ॥? 

धम अ०, शम एळोक । 

"द्वाचिमौ पुरुषी लोके घ्तरश्चादर एच च । 

चरः सर्चाणि भूतानि कूउस्थोऽच्तर उच्यते ॥” ` 

१५श अ०, १६ शलोक । 
“उत्तमः पुरुपस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहृतः। 
यो लोकत्रयमाविश्य विम््यन्यय ईश्वरः ॥'” 
१४शा अ०, १७ श्लोक । 
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“य॒स्मात्करमतीता.४इमक्तरादपि चोत्तमः । 
अत्ताउस्मि लोके चेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥” 
१2श 'अ०, १८श शलोक! 

अस्याथः--श्रव्यक्तरुपी में इस समग्र जगत्‌ में ब्याप्त हैँ, समस्त 
चराचर भूत मुभमें अवस्थित हैं, किन्तु में तत्समस्त को अतिक्रमण करके 
अधस्थित हुँ । (ध्म अ०, ४थ श्लोक) । मेरा योगेशवर्य्य देखो, भूतसमूह भो 
मेरे स्वरूप में अवस्थित नहीं हैं, परन्तु मे समस्त भूतां के धारण और 
पापण करता हुँ, तथापि उनके! अतिक्रमण करके विराजमान हूँ! (हम 
अ०, «म श्लोक)। क्षरस्वभाव एवं अक्षर-स्वभाव द्विविधपुरुष लोक में 
प्रसिद्ध हैं; उनमें समस्त भूतगण क्षर-स्वभाव हैं, एवं कूटस्थ (देहस्थ, देद- 
रूप गृहस्थित) जो पुरुष दै उसको भ्रक्षर-स्वमाव कहते हैं। (१५५ श०, 
१६श श्लोक)। इन दोनो से भिन्न उत्तम पुरुष है, जो परमात्मा नाम से 
उक्त है, यही ईश्वर है, यह सदा निर्विकार, यह लोकत्रय मै प्रविष्ट दाकर 
उनफा भरण करता है। (१५श अ०, १७श शलोक) 1 में चार से 
अतीत, एवं अत्तर की अपेक्षा भी श्रेष्ठ हैं, अतपच लोक शेर चेद में 
पुरुषोत्तम नाम से प्रसिद्ध हँ। (१९श ०, १८ एलोक) । 

उपयुक्त स्थल में एवं इसी प्रकार अपरापर स्थलों में परमात्मा कूटस्थ 

जीवचैतन्य से भी श्रेप्ठ कद्दा गया है। परमात्मा के विभुत्व, एवं कूटस्थ 
प्रत्येक चैतन्य के अचिभुत्व में केवल यद्दी पभेद दिखाई देता है, और 
किसी प्रकार का प्रभेद नहीं है । ॥ 

दृश्यमान जगत्‌ भी प्रह्म का श्रेशमात्र है, यह पूर्व ही कहा गया है! 
झुतरां यदद एकदा अलीक नहीं है। जैसे पक विस्तृत पर के विशेष विशेष 
शशी फे ऊपर रष्टि स्थिर करने से कल्पना-द्वाए इस पक 'अविरुत पट 


भूमिका । ३६ 


में ही असंख्य मूत्तियाँ द ददो सकती हैं, तद्र्प ब्रह्म कें स्वरूपगत 
आनन्दांश के भी विभिन्न प्रकार ईच्तण-दारा उसमें विभिन्नरूप प्रकाशित 
होते हें। ये सभी, परिच्छिन्न हने पर भी, त्रझ से अभिन्न 
चिदानन्दरूप हैं। परन्तु जीव स्वरूपगत अपूर्ण दशीनकारी (असर्वश) 
विशेष द्रष्टामात्र है; अतणच भोग्य स्थानीय आनन्द्मात्र के दर्शन (अनुभव) 
में अत्यन्त निप्ठायुक्त होकर, तत्प्रति अत्यन्त अभिनिवेशयुक्त हाने के कारण 
उसके स्वीय चित्स्वरूप के प्रति श्रभिनिवेश का श्रमाव पघं तन्निमित्त 
विस्मरति हाती है। उस अवस्था में घह आनन्द भी चिद्यक्त आनन्द-रूप 
"मे अतिभात नहीं हाता है, यह चित्‌-हीन (अचेतन) रूप में प्रतिभात होता 
है, एवं इसी में उसकी आत्म-बुद्धि प्रतिष्ठित रहती है; सुतरां जीव भी 
अचेतनवत्‌ दो जाता है, एवं श्रचेतनरूप में प्रतिमात देह में ही उसका 
आत्मज्ञान श्रावद्ध हा जाता है। यही जीव की बद्धावस्था है! स्वरूप 
के इस क्षानाभाव का ही नाम हे अविद्या । पञ्च जिस अवस्था में स्वीय 
चिद्रूप का भी दर्शन प्रस्फुटित होता है, उसी अवस्था में भोग्यस्थानीय 
देहादि भी चिदानन्दरूप में चिन्मय आत्मा खे अभिक्षरूप में प्रतीयमान 
होते हैं, अचेतन झार पृथक्‌ रुप में नहीं इष्ट होते। यही जीव की 
सुक्ताबस्था हे । सुतरां जगत्‌ सर्वदा ही घह्मरूप दै; परन्तु बद्धाचस्था 
में जीव की दृष्टि में बह अचेतन कह कर प्रकाशित हाता है। शाख में 
किसी किसी स्थान में जगत्‌ मिथ्या कहा गया है, इसमें सन्देह नहा; 
किन्तु उसका अर्थ स्वयं श्रुति ने प्रदर्शित किया है। यथा--"गयथा 
सोस्येकेन सुटिपण्डेन खर्व' रुरमयं विश्ञातं स्याद्वाबारस्भणं चिकाय नाम- 
ध्येयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छान्दोग्य पष्ठ प्रपाठक प्रथम खण्ड) 
इत्यादि । ( हे सौम्य शवेतकेतु ! जैसे एक सूत्पिएड का ज्ञान होने से 
श 
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समस्त सृएमय घस्तुओं का ज्ञान हाता है; घटशराघादि सभी पक ही 
सत्तिका के विकार हैं; केवल घाक्यावलम्वन-दवारा ( केवळ पृथक पूथक 
नामों के दारा ) ही एथक्‌ पृथक्‌ कहकर बोधगस्य होते हैं, परन्तु केवळ 
सत्तिका दी सद्दस्तु है, (खृत्तिका से पृथक्‌ घटशरावादि किसी का 
अस्तित्व नहीं ); तद्रप जगतकारणभूत ब्रह्म ही सत्य है, उसका शान 
होने से ही समस्त जगत्‌ का शान होता है। जगत्‌ इस अथे में मिथ्या 
कहा गया है; श्रर्थात्‌ मृत्तिका से अतिरिक्त घट फा अस्तित्व जैसे 
मिथ्या है, ब्रह्म से अतिरिक्त जगत्‌ का श्रस्तित्व भी तद्रप मिथ्या है । 
जगत्‌ ब्रह्म से भिन्न है, यह जो एक प्रकार का ज्ञान है, उसके चैदान्तिक 
भाषा.मे श्रम-शान या अविद्या कहते हैं; यह असम्यक्‌-दर्शीन के पक प्रकार 
का भेद-मात्र है; जैसे अन्धकार-मय-स्थल में रज्छ को देखकर लोग 
सप्प-श्रम में पडते हैं, पुनः दीपक के साहाय्य से उसका रजु कद्दकर 
अबधारित करते हैं, तद्रूप ब्रह्म-स्वरुप-दर्शन हाने पर, जगत्‌ को पृथक 
अस्तित्वशील कहकर ज्ञान नहा होता, ब्र कहकर ही बोध होता है; दृष्ट 
वस्तु मिथ्या नहीं है, उसके रज्जु से भिन्न सर्प फहकर जो शान है, घही 
भ्रम शार मिथ्या है, घद रज्ज-शान-द्वारा विनष्ट होता है; तद्॒प जगत्‌ 
मिथ्या नहीं है, उसके ब्रह्म से भिन्न एवं स्वतन्त्र वस्तु कहकर जो बोध 
है, घष्टी श्रम और मिथ्या है; ब्रह्म ज्ञान हाने से यह भ्रम विनष्ट हाता है, 
झार जगत्‌ ब्रह्म ही है, पेखा बोध होता है। पूर्वोंद्घ्रत श्रीमद्भगवव्‌गीता- 
चावयो से भी जगत्‌ का पकदामिथ्यास्व प्रतिपन्न नहीं होता; वरन इसका ब्रह्मा 
भिन्नत्व ही स्थापित होता है। जगत्‌ ब्रह्म से अमिन्न,--उसका अशमात्र है। 
जगत्‌ के सर्वथा मिथ्या ( अस्तित्वहीन ) कहना उक्त श्रुति वाक्यां 
का अभिप्राय नहीं है, यह तत्पर्चर्ती उपदेश-द्वारा और भी 
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स्पष्ट रूप से सिद्ध होता है। थृति ने कहा हैः--“तद्धफ आदुरस- 
देधेद्मप्न झासीदेकमेधाद्वितीयं तस्मादसतः सञ्जायते। कुतस्नु खलु 
सैम्येयं स्यादिति होघाच, फथमसतः सञ्जायते ? सदेव सौम्पेदमप्र 
आसीत्‌ पकमेवादितीयम्‌ (इस सम्पन्ध में फाई कोई कहते हैँ कि, 
उत्पत्ति के पूर्व मै असत्‌-मात्र था, अर्थात्‌ श्रस्तित्वशील कुछ भी नहाँ था. 
उसी असत से सत्‌ ( जगत्‌ ) उत्पन्न हुआ है। परन्तु ऐ सौम्य | यह 
किस प्रकार से हो सकता है, असत्‌ से फिस भाति सत ( जगत्‌) 
उत्पन्न दो सकता हँ? हे सौम्य! विशिप्टभाष से प्रकाशित होने के 
पूर्व जगत्‌ एफ अछेत सद्रपर्मे ही घर्तमान था )। इस स्थल में जगत्‌ 
को सत्‌ कहकर ही थुति ने स्पप्टरूप से उपदेश किया ऐ। श्रधिकन्तु 
कार्य्यकारणविपयक अभिश्षत्व, जो घेदान्तशास्त्र फा सम्मत है, धह 
भाष्यकारों को भी स्वीकार्य्य है; धीमान शङ्कराचार्य ने भी घेदान्तदर्शान 
के द्वितीय अध्याय के व्याख्यान मै स्पप्टरूप से उसी का उल्लेख किया 
ह्दै। सद्वस्तु प्रह्म ही फे जगत्कारण रूप से वेदान्त में स्पप्टतः उल्लिखित 
होने के कारण तत्कार्य जगत्‌ भी सत्‌ है,.इसके अचश्य स्वीकार करना 
पढ्गा। सुतरां कारण घरतु घ्रह्म से यद्द ( जगत्‌) भिन्न है एवं अचेतन 
है, इस प्रकार फा शान मिथ्या अर्थात्‌ भ्रम है। पव “जगत्‌ मिथ्या है" इस 
घाकय का यही अर्थ है; जगत्‌ एकदा अलीक, अस्तित्यद्दीन है, यह 
उक्त घाक्य का अभिप्राय नहीं है। और श्रुति ने भी इस रुप से कभी 
उपदेश नहीं किया, घस्तुतः जगत्‌ एकदा अलीक है, पेसा श्रुति फा 
अभिप्राय होने से सुघरी ओर शुक्तिका का दप्टान्त सम्पूर्णरूप से अनुप- 
युक्त दा जाता है। पक घस्तु फे शान-छारा जो अनेक घस्तुश्नों का 
शान हो सकता है, इसी का डप्टान्त खुघण एवं तन्रिभित घलयकुरडलादि 
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श्वीमगवान्‌ वेदव्यास ने ब्रह्मसूत्र के द्वितीयाध्याय में एवं प्रथमाध्याय के 
द्वितीय पाद प्रभ्ृति में इसको निःशेष रूप से प्रदर्शित किया है! श्रतणव 
परब्रह्म सत्य ही इश्वर है; एवं उसके ईश्वर फहकर समस्त श्रुतियाँ 
ओर स्मतियों ने व्याख्यात किया है। श्रीमद्भगवद्गीता के पूर्वोदूत 
शलोकों में एवं अपरापर स्थानो में भी वेदव्यास ने सुस्पष्ट रूप से इसका 
प्रदर्शित किया है । 
भगवान्‌ वेदव्यासजी ब्रह्मसूत्र में स्वरचित भगवद्गीता के विरुद्ध 
मत का संस्थापन करके स्वीय घाक्य की विरुद्धता दिखावँगे, यह विश्वा- 
सयोग्य नहीं है। निम्वार्कमाष्य मै गीतावाक्य एवं समस्त श्रृतियाँ 
समन्वित होती हैं, खुतरां इस ग्रन्थ मै ब्रह्मसूत्र के व्याख्यान मे निम्वार्क - 
भाष्य का ही अनुसरण किया गया है। जीघ एवं जगत्‌ के ब्रह्मांशत्व, 
सुतरां खत्यत्वःचिषयक्क गीतावाक्य तथा बहुविध श्रतियों एवं अपर 
शाख्नवाक्यो के साथ शङ्कराचार्य के निरवच्छिन्न अद्वेतमत का विरोध 
उत्पन्न होता है, एवं उनके स्थीय विदत पूर्व-फथित ब्रह्म की द्विरूपत्व- 
विषयक मीमांसा के साथ भी श्रखामञ्जस्य स्थापित होता है। घ्रह्मसूत् 
के सूत्रों की सहज व्याख्या का परिहार करके, अनेक स्थलों में कूटध्याख्या 
का अवलस्प्रन करना पड़ता है, और सभी सूत्र परस्परविरोधी हो जाते 
हुँ। द्वेतवादिभाप्य का भी श्रुति, स्मृतिप्रशृति शाखो के उल्लिखित 
अद्वेतत्थ के साथ सामञस्य नहां होता प्या विशि मा क इे विशिएाद्वैत नाम से जा 
मत प्रसिद्ध है, उसमें बह के स्वरूपगत पूर्ण आव को हानि होती हे, 
(एथ जोब और जगत्‌_ के बहांशत्व, खतरा अाभिनतासमपन्री _. 
_बह्नुचिधेथृतिवाफ्यों के साथ विरोध उत्पन्न होता है, बह पश्चात्‌ _ 
प्रदर्शित किया जायया । खुतरां सर्वविध श्ृति-स्म्तिन्वाक्यो की 
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भर्यादा, एवं ्रोमञ्भगचद्गीताप्रभूति स्मृतिशास्त्रो के साथ एक-घाक्यता 
की रक्ता करके, निम्वार्कभाप्य में जो देताठत मत का स्थापन किया 
गया है, घही सङ्गत है, ऐसा सिद्धान्त होता है; और युक्तिद्वारा भी यही 
संगत अतीत होता है; यह ब्रह्मसूजब्याख्यान में नाना स्थलों पर प्रदर्शित 
किया जायगा। (द्वितीय श्रध्याय के प्रथम पाद के चतुदेश, एवं तृतीय 
अध्याय के द्वितीय पाद के एकादश सूत्रों की व्याख्पाये' इस स्थल में 
द्रव्य हैं) । 

» श्रीमद्रामाचुजस्थामि-रुत ब्रह्मसूत्र के भाष्य में उन्होंने जा सिद्धात्त 
स्थापित किया है, उसके “विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त“ कहते हैं। उन्होंने 
अपने सिद्धान्त की व्याख्या इस प्रकार से को है, यथाः--“काय्यावस्थः 
कारणावस्थश्च स्थूलसूदमचिदचिद्वस्तु-शरीरः परमपुरुषः |... सूक्म- 
` चिदचिद्वस्तु शरीरं प्रहेंच कारणम्‌ ।” “ब्रह्मोपादानत्वे5पि सङ्वातस्यो- 
पादानत्वे चिदचितो ब्रह्मणश्च स्वभावोसङ्कराऽप्युपपश्नतरः। यथा शुक्क- 
रक्तकृप्णतन्तुखङ्घातापादानत्वेऽपि चित्रपटस्य तत्तचन्तुप्रदेश एवं शोक्ला- 
दिसम्वन्थः, इतिकार्य्यांवस्थायामपि न सर्वत्र सङ्करः, तथा चिदचिदीशवर- 
सङ्वातापादानत्वेऽपि जगतः कार्थ्यांवस्थायामपि भोक्तृत्व-भोभ्यत्वःनियन्ठू- 
त्वाद्यसङ्करः। तन्तूनां पृथक्‌ स्थितियाग्यानामेष पुरुषेच्छया कदाचित्‌ 
संहतानां कारणत्वं कारय्यत्यं च। इह तु सर्वावस्थावस्थयाः परमपुरुष- 
शरीरत्वेन चिदचितेसस्तत्मकारतयैव पदार्थन्वाचत्रकारः परमपुरुषः सर्वदा 
सर्वशाब्द्घाच्य इति विशेषः । स्वभावमेदस्तदसङ्करशच तत्र चात्र च 
तुल्यः।” अर्थात्‌ “काय्य एवं कारण रूप से अघस्थित जा स्थूल सूदम 

- चेतनाचेतन वस्तु है, परमात्मा तच्छरीरविशिए होता है। .. सूषमचिद्‌- 
चिद्स्तुरूपशरीरविशिष्ट ब्रह्म दी स्थूल जगत्‌ का कारण है ।” “ब्रह्म ही 
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जगत्‌ का उपादान कहकर निर्देश किया गया है, यह सत्य है; परन्तु घास्तेय में 
चिद्चित्‌ की जो सूदम समधि (सङ्घात) है, उसीके जगत्‌ के उपादान होने के 
कारण इस चिदचिद्वर्तुनिचय का स्वभाव ओर ब्रह्म का स्वभाव, परस्पर 
संक्रमित नहीं दाते । जैसे शुक्त,रक्त, एवं कृष्ण घरण! से रञ्जित, किन्तु एकत्र 
स्थित, तन्तुओं के द्वारा निम्मित घस के भिन्न भिन्न अशों में ही शुक्कादिवणा 
का सम्बन्ध रहना दृष्ट हाता है, (वस्त्र के साशा मै इन तीनों चणो का सेक्र- 
मण नहीं हाता है), तद्रूप चित्‌, अचित्‌, एवं ईश्वर इन तीनों की 
समष्टि के जगत्‌ के उपादान होने पर भी, प्रकाशित काय्योघस्थापन्न स्थूळ 
जगत्‌ में भी, भोक्तत्व (जीवत्व), भोग्यत्व (अचेतनत्व) एवं नियन्तृत्व 
(इेश्वर्त्व) प्रभृति भावों का पारस्परिक विमिश्रण (सक्रमण) नहों होता 
है। परन्तु तन्तुये' परस्पर पृथक्‌ होकर रहती हैं, और रह सकती 
हैं; घस्रकर्ता की इच्या के अनुसार समवेत होकर कारणस्थानीय सूच- 
रूप में एवं काय्येस्थानीय वस्ररूप मै चे अवस्थिति करती हैँ । किन्तु यहाँ 
जागतिक चेतन एवं अचेतन समस्त वस्तुयं, सर्वावस्था में ही सदैव 
परम पुरुष के शरीर स्थानीय होने के कारण, उसी के प्रकार विशेष पदार्थ 
रूप से नित्य अघस्थित हैं। इसी निमित्त यह चेतनाचेतन “'प्रकार''- 
विशिष्ट परमात्मा सबैदा ““सञ्चै”-शब्द-वाच्य हुआ है, अर्थात्‌ पतत्समस्त 
ही ह्म है, (सर्व' खल्विद' ब्रह्म) इस रूप से श्रुति ने कहा है। किन्तु 
दृष्टान्त स्थल में जैसे तन्तुओं की प्रकृति का भेद सदैव वर्तमान रहता है, 
(स्क्तवण तन्तु कदापि शक्क अथवा कृष्णवर्ण नहीं होती), तद्रूप इस स्थल 
पर भी चित्‌, अचित्‌ „ एवं ईएवर इन समां के स्वभाव सवदा पृथक्‌ ही 
थक्‌ रहते हैं; इस विषय में दृष्टान्त और दार्शन्त दोनो ही 
तुल्य हैँ । 
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निविएचित होकर विचार करने पर दृष्ट दाता है कि, श्रीमद्रामाठुज 
स्वामी के कथन के अ्रनुलार स्थूळ एवं सूदमावस्थापन्च जगत्‌ ओर जीव ब्रह्म 
के शरीर हैं । यह चिदचित्‌ की सूक्ष्म समष्टि ही प्रकाशित स्थूळ जगत्‌ का 
मूल उपादान है। इन दोनों के ब्रह्म के शारीर होने के कारण ही ब्रह्म 
के जगत्‌ का उपादान कहते हं। किन्तु ब्रह्मस्वरूप का कदापि इस 
चिदचित्‌ के साथ विमिश्रण (सङ्कर) नहीं होता, ये नित्य सान्निध्य में 
अवस्थित होने पर भी सर्वदा एथक्‌ ही रहते हैं। जैसे शुक्क, रक्त और 
कृष्णुबणऐ तीन प्रकार की चिभिन्न तन्तुओं के मिलने से वस्न निर्मित होता 
है) किन्तु वस्न में विभिन्न घणों की तन्तुये' पारस्परिक सानिध्य में अब- 
स्थित हाने पर भी परस्पर पृथक्‌ ही रहती हैं, मिलती नहीं (वस्त्र फे एक 
ही स्थान मै एक समय ब्रिवण तन्तुये' नहीं रह सकती; केवल पृथक्‌ 
पृथक संलझ स्थान को अधिकार करके रहती हैं); तद्र्प प्रकाशित 
कार्य्यभूत स्थूल जगत्‌ में भी ईश्वर, जीव शार जड्वर्ग, इन तीनों के 
वर्तमान होने पर भी, ये परस्पर पृथक्‌ रहते हैं, कभी इनका विभिश्रण 
नहीं होता । शर्थात्‌ कारणावस्था में तन्तुये पृथक हैँ ही; परन्तु कारय 
भूत वखावस्था से भो एकत्र रहने पर भी परस्पर पृथक्‌ ही रहती हैं 
मिळती नहीं; तद्रूप इश्वर, जीव और जडचगे कारणाचस्था में ते पृथक 
हें हॉ, कार्य्यांवस्था में भी पृथक्‌ ही रहते हे । इस स्थळ में ब्रह्म और ईश्वर 
शब्द एकाथै मै ब्यवद्दत देखे जाते हैं; कारण, घाक्यारम्म मे ब्रह के ही 'श्रसङ्कर' 
भाघ की घार्ता कही गई हे, यथा “चिदचितो व्रहाणपच स्वभावासङ्कर” 
पछ दृष्टान्त में चिदचित आर “ईश्वर” का स्वभाधासङ्कर घणित हुआ है। 
किन्तु इस रूप से पृथक्‌ कहकर वरेन करने पर भी थ्रोमद्रामानज- 
स्वामी कहते हैं कि, जीव और जगत ( चित्‌ और अचित्‌) भह्म के ही 
द्‌ 
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“प्रकार” विशेष पदार्थ हैं । इस “प्रकार” शब्द के अर्थ का, उनके पूर्वोक्त 
घर्णन को देखने से, निरूपण करना अत्यन्त कठिन हाता है; कारण, अन्यत्र 
इस प्रकार "सङ्कर? फे स्थान में “प्रकार” शब्द का ब्यवहार नहीं 
देखा जाता । यथा, पशु के गो, श्रश्घ प्रभ्वूति प्रकार-भेद्‌ कहे ज्ञाते हैं; किन्तु 
गे, अश्य प्रभूति सभी पशु हे,--पश से भिन्न नही हैं; "'पशुत्व” प्रत्येक 
प्रकार के पशुओं मै ।वभिन्न जातिगत विशेष विशेष गुणों के साथ सङ्कर 
दाकर वर्तमान है। गो में पशुत्य के अभिन्न भाव से घत्तेमान न रहने 
पर, गो को पशु ही नहीं कह सकते। गोत्व ओर पशुत्व दोनो सङ्कर 
भावापन्न हैं; अतएव गो को पशु का प्रकार-मात्र कहते हैँ । किन्तु 
श्रीमद्रामानुज स्वामी कहते हैं कि, जीव एवं जड़चर्ग कभी ब्रह्म के साथ 
सङ्कर नहीं होते--सर्वदा एथक्‌ ही रहते हैं; ब्रह्म में कमी चिदचित्‌ धम्म 
विद्यमान नहीं हाता; एवं मेक्षावस्था में भी जीव ब्रह्म से पृथक्‌ ही रहता है। 
अचश्य जीव मोक्तावच्या में भी ईश्वर नहीं होता; यह द्वेताद्वेतसिद्धान्त के 
भो अभिमत है; यह पहले ही वरणेन किया गया है। किन्तु जीव भी ब्रह्म 
ही है; वह नित्य ब्रह्म का अश हे; किन्तु स्वरूपतः अपूर्ण दप्टा है; सुतरां 
ईश्वर नहीं है; ईश्वर पूरांद्रप्टा है; नित्य खर्वेश होने के कारण उसकी 
ईश्वर संशा'है। ईश्वर, जीव, आर जगत्‌,--ये तीनों दी म्रह्म हैं; यही 
देताहेत सिद्धान्त है। किन्तु श्रोमद्रामानुज स्वामी के मत में ब्रह्म शब्द के 
केवल द्वेषवरत्धप्रतिपादक होने के कारण उनके सिद्धान्त के साथ चिरोध 
उपस्थित होता है! 
श्रोमद्रामाबुज स्वामी ने पूर्वोदूथृत घाक्यौ मे ऐसा भी घेन किया 
है कि, जीव झार जगत्‌ के साथ ब्रह्म का शरीर-शरीरि-सम्बन्ध 
है, “प्रकार” शब्द इसी शरीर-शासीरे-सम्बन्ध के शापना्थ उन्होंने 
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प्रयुक्त किया है, पेसा मान लेने से रप्ट होता है कि, साधारण 
शान में शरीरी आत्मा से शरीर पृथक्‌ है, शरीर के शरीरी आत्मा कहकर 
कोडे स्वीकार नहीं करता, शरीर आत्मा का भोग साधक और भाग फे 
निमित्त कार्यैसाधक है, यह शरीरी जीव के अधीन है, एवं उस जीव के 
द्वारा परिचालित होता है; इसके प्रति श्रत्यत्त अभिनिवेशवश इसी में 
जीव आत्मबुद्धि स्थापन करके निज चिन्मय स्वरूप को भूल जाता 
है, इसके साथ तादात्म्यता (अमेद) को प्राप्त होता है, और 
तदात्मक रूप में प्रकाशित होता है । यही शरीर का लक्षण 
है; एवं इसी रूप के सम्बन्ध को हो शरीर-शरोरि-सम्बन्ध कहते हैं। 
परन्तु अचेतन शरीर के साथ यह एकात्मभाव जीव के श्रज्ञान से ही उत्पन्न 
हुआ है; जीव अचेतन नहीं है, शरीर को अचेतन कहकर धारणा 
उसकी नहीं है, ऐसा भी नहीं; तथापि जो उसमें श्रात्मबुद्धि स्थापित 
करता है, यह श्रज्ञान का ही फल है। किन्तु ब्रह्म में कभी किसी प्रकार 
का श्रक्षान सम्बन्ध नहीं है, वह नित्य सर्वज्ञ इश्वर-रूपी है; श्रोमद्रामाठुज 
स्वामी का भी यही सिद्धान्त है। खुतरां अचेतनावस्थापन्न शरीर में उसकी 
कभी श्रात्मवुद्धि नहीं रह सकती। परन्तु आत्मचुद्धि-विवर्जित शरीर 
के साथ केवल भेद-सम्वन्ध ही रह सकता है । अतपच साधारण वद्ध- 
जीव के सम्बन्ध में शरीर शब्द जिस अर्थ मै प्रयुक्त होता है. ब्रह्म के 
सम्बन्ध में उस शर्थ में इसका प्रयोग नहीं हो सकता। पवश्च उक्त घिशिप्टा- 
दवेत मत में शरीर ब्रह्म से पृथक्‌ द्वी है। बद्धजीच की भो देदात्मबुद्धि 
जब मिथ्या कहकर स्वीकार्य हे; तव ब्रह्म के सम्वन्ध में भी देह एथक है 
ही। परन्तु जीव और जड-जगत्‌ के ब्रहम से भिन्न पदाथे होने पर, इनके 
अझ के काय्यैसाधक और सर्वेदा उसके नियन्तृत्व के अधीन होने पर भी, 


५४ वेदान्तदशंन ! 


भेद बाद ही इसके द्वारा अतिपन्न होता है। जैसे साख्य-मत में प्रकृति के 
गभदासघत्‌ पुरुष सान्निध्य में नित्य घत्तैमान रहने पर भी ये पृथक पदार्थ हैं 
तद्रुप चिद्चित्‌ संघात भी ब्रह्म से एथक्‌ है, केवल नित्यसान्निध्यनिवन्धन 
एक नहीं कहा जा सकता। अतणएव "ब्रह्म ने हेक्षण किया में बहुत 
होऊँगा” इत्यादि मर्म की समस्त श्रतियाँ धरार ब्रह्म की श्रद्धेतत्व 
भूमात्व, और पूर्णत्व विषयक समस्त श्चतियाँ इस मत की सम्पूर्ण विरोध 
हो जाती हैं; ब्रह्म से पृथक्‌ रूप में स्थित इस चिद्चित्‌ संघात ही का जगत्‌ 
का मूळ उपादान कहने से सर्वेवादिसम्मत जगत्‌ के ब्रह्मोपादानत्वविषयक 
श्रुति का सभी उपदेश अम्नाहथ करना होता है, एवं ब्रह्म को “सर्वे” 
शब्दू-वाच्य कहकर प्रक्ृतपत्त में नहीं कह सकते । 
श्रुति ने किसी किसी स्थान में जगत्‌ को ब्रह्म का शरीर कह कर 
धरीन किया है, यह सत्य है; जैसे बृहदारण्यक के ठतीयाध्याय के सप्तम 
ब्राह्मण में याशचल्क्य ने कह! है, “यस्य पृथिवी शरीरम्‌”, “यस्य आपः 
शरीग्म” इत्यादि क्रम से अन्त मे “यस्य विज्ञानं शरीरम्‌” (२२)“यस्य रेतः 
शारीरम्‌” (२३)। किन्तु निविष्टचित्त होकर विचार करने से दृष्ट 
होगा .कि, जगत्‌ की प्रकाशित जड़रूप मै अभिव्यक्तावस्था 
के प्रति लय करके, इसके अन्तर्यामी एवं नियन्तूरूप में जो 
ईश्वस्प्रह्म विद्यमान है, उसी का इन समस्त स्थलों पर श्रुतिं ने 
चर्णन किया है। यद्द सप्तम ब्राह्मण में उक्त है कि, उद्दालक (गौतम ) 
मे याज्ञवल्क्य से एक गन्धर्घोक्त प्रश्‍न की जिज्ञासा की थी। यथा, 
"चेत्य बु त्वं .... तमन्तय्यांमिएं, य इमञ्च लोकं परञ्च लोक सर्घांणि च 
भूतानि योउन्ता यमयति १” ८ तुम क्या उस अन्तर्य्यांमी को जानते दो 
ज्ञा सबके भीतर रहकर इहलोक और परलोक को नियमित करता 
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है? ) उसके उत्तर में इस अन्तय्यांमी आत्मा का उपदेश करते समय 
याज्ञवल्क्य ने “ज्ञा पृथिवी में है, प॒थिवी जिसका शरीर है” इत्यादि श्रृति- 
घाक्यौ के प्रकाशित किया था। इस प्रकाशित श्रचेतन जगत्‌ को ` 
बुद्दरूप में भी कल्पना करके, इसके फलभोकूरूप में जीव, एवं नियन्ता 
और द्ररामात्ररूप में परमात्मा ईश्वर है, यह श्रुति ने वहुस्थलाँ में वर्णित 
किया है। यथा, “द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष परिपस्वज्ञाते ।” 
#श्रन्तःप्रविष्ः शास्ताजनानामः इत्यादि वाव्त्या में भी अगन्नियन्त्रूप 
में शश्‍वरत्व दी चरित हुआ है। एतत्समस्त जगत्‌ की प्रकाशित अचेतन 
अधस्था के मति छदय करके उपदेश किया गया है; ये समस्त उक्तिर्यां जगत्‌ 
की शेप कारणावस्था के सम्बन्ध में नहीं हें । इस शेप कारणावस्था के 
प्रति छपय करके थुति ने कहा है “सदेव सौम्येदमग्र आसीदेकमेवा छिः 
तीयम्‌ (छा ६ अर०, २ ख०) श्रथात्‌ यह जगत्‌ (इदम्‌) एक श्रद्वितीय 
सत्‌ (ब्रह्म) रूप में (अग्रे) पृथक्‌ रूप से प्रकाशित होने के पूर्व (आसीत) 
चत्तेमान था। इस रूप से बृहदारण्यक श्रुति ने कहा है, “ब्रह्म घा 
इदमत्र आसीत्‌” । ऐतरेय थुति ने कहा है “आत्मा धा इदमेक पवाप्र 
असीत्‌, नान्यत्‌ _नान्यत्‌ किश्वनमिपत” इत्यादि! जगत्‌ की इस मूल सदूबह्मरूप 
फारणावस्था के प्रति छद्य करके जगत्‌ की “शरीर” संज्ञा का पूर्वाद्श्वुत 
उृद्ददाररयक श्रुति ने तृतीय अध्याय में ज्ञापन नहीं किया है। सूछकारणा- 
वस्था का पूर्वोक्त रूप से वर्णन करके छान्दोग्य श्रुति ने तत्पश्चात्‌ कहा है 
“तदैक्षत वहुस्यां प्रजञायेयेति; तत्तेजञाऽसुजत,...तदापोऽसजत...... 
ता अन्नमसुजन्त ... . सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमांस्तिखी देवता 
अनेन जीवेनात्मनासुप्रचिश्य नामरुपे व्याकरवाणीति 1” श्रथात्‌ उसी 
मूलकारण सदूघ्ह्म ने इस रूप से ईच्षण किया कि, में बह होङ, 
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मेरा बहुरूपी में प्रकाश (उत्पत्ति) हा; उसने तेज की सशि 
की 1... - ...इस तेज ने (देवता ने) अप्‌ की सृष्टि की। इस 
अप्‌ ने श्रक्न को (एथिवी का) सृजा। तब उस देयता ने (ब्रह्म ने) 
विचार (ईत्षण) किया कि, इस (निजस्वरूपस्थित) जीवात्मा दारा इन 
तीन (तेजः, श्रप्‌, पृथिवी रूप) देवताओं मै अनुप्रविए् होकर, मै (इन 
सर्भा को) विभिन्न नामा और रूपों से व्याकृत (प्रकाश) फरूँया । अतपच 
निज स्वरूप से वहुरूपी जगत्‌ को प्रकाशित फरके, तत्रश्यात्‌ इस 
अनन्तनामरुपविशिष्ट जगत्‌ मे असंख्य अनन्त जीवरूप से श्रनुप्रविष् 
हाफर भी जो ब्रह्म इन समों के नियन्ता और प्रकाशक रुप से भी उसमें 
पत्तमान है, इसी का इस स्थल में एवं इस प्रकार के अन्य अनेक स्थलों 
में श्रुति ने उपदेश किया है। शुहदारण्यक के तृतीयाध्यायोक्त पूर्थोक्त 
याशवल्क्य के पाक्य इस शेपोक्त घाफ्य के श्रेणीमुक्त ह्‌ा पृथक्रूप से 
प्रकाशित अचेतन जगत्‌ का द्रष्टा और नियन्ता ईएघर है; इस अवस्था 
में द्रष्टा श्रार दृश्य में जो मेद्‌ परिलक्षित होता है, उसके प्रति लदय फरफे 
ये समस्त घाक्य कहे गये हैं! ईश्वर जगत्‌ का निर्लिप्त द्रष्टा है, जगत्‌ 
तत्कतु'फ दए है, घह नियामक है श्रार जगत्‌ नियम्य है । फिन्तु सूल- 

काएणावस्या में घह भेद नहों रहता है, यह धुति ने “सदेव सौम्पेदमप्र 

दासीत्‌” इत्यादि पूर्घोद्थृत याक्योँ में कहा है। “यंत्र सर्वमाटमैयाभूत, 

तत्‌ केन कं पश्येत्‌” इत्यादि श्रुतियाँ भी इस शेर फारणायस्या की 

शापिका एँ। पूर्प्रह्मम्त मुक्त पुरुषों फे सम्बन्ध में भी ति गे रुपए 

यहा ऐ:-- 

*व्यदा होयैप पनस्मिन्नुदरमम्तरं कुरुते, अच तस्य भय मयति" 
(० प्र, ७ झ०) 
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झ्थात्‌ जंव जीव ब्रह्म से अल्पमात्र भी (अपना) भेद देखता है, 
तभी उसकी भयाधीनता रहती है। पच “यत्र नान्यत्‌ पश्यति स भूमा ! 
यो चै भूमा तदसूतमथ यदल्पं तन्मर्त्यं” (छा० ७ अ०, २४ ख०, १ अ) 
अर्थात्‌ ब्रह्ममिन्न कुछ है पेखा जत्र देखा नहीं जाता..... 1 वी भूर्मा 
(बृदत्‌ , अनन्त) कदा जाता है । जा भूमा है, घदी अमृत; जा थल्प है, 
वदी मृत्युधर्म्माफान्त है। 
ब्रह्मात्मबुद्धि में अ्रचस्थित ब्मक्ष पुरुष इस प्रकार जानते हेः--''श्रहमे- 
वाघस्तादहसुपरिणात्‌......श्रद्वमेचेदं सवैमिति” (छा० ७ 4०, २४ ख०, १ 
अ०) अथात्‌ मै ही नीचे हँ; में ही ऊपर ह... . में ही पतत्समस्त हू । 
बृहदारएयक श्रुति ने भी कहा है :--य पथं वेदाहं प्रह्मास्मीति, 
स इदं सवै" भवति (१ अ०, ४ व्र०, १० ख०) श्रथीत्‌ में बरह्म हैँ, इस रूप 
से जिसने जान लिया हे, धद्दी सर्वमय होता है । 
जीव की सर्वेशेष अवस्था के सम्बन्ध मे इन समस्त एवं इस प्रकार 
के बढुवाक्यों के अर्थे का विचार करने से, यह निर्देश करना किसी प्रकार 
से सङ्गत नहीं होता कि, मोळावस्था में भी जीव का ब्रह्म के साथ शरीर- 
शरीरि-रूप भेद-सम्वन्ध रहता है। अतपव जीव एवं जगत्‌ (चिदचित) मार 
ब्रह्म में शरीर-शरीरि-सम्बन्ध-मात्र कहने से, शेप तत्त्व यथार्थतः प्रकाशित 
नहीं होता । इससे श्रुतिकथित अहा के अद्वेतत्व, भूमात्व, स्त्व, सर्वदा- 
पूर्णत्व, प्रभृति लक्षण घास्तघ में नहीं व्याख्यात होते। प्रकाशित जगद- 
चिष्टाता नारायणपर््यन्त ही यह शरीर-शरीरि-सम्बन्ध शेष-प्राप्त दाता है। 
धीरामाबुजस्वामिक्तत भाष्य में जिस रूप से विशिष्टाइँतसिद्धान्त 
चर्णित हुआ हे, इस स्थल में संक्षेपतः उसी पर किञ्चित्‌ विचार किया 
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गया है। परन्तु श्रीसम्प्रदाय के श्रन्यतर आचार्य्य श्रीमद्रामानन्द स्वामी 
का भी पक भाष्य है, ऐसा लोग कहते हैं; चह अद्यपर्य्यन्त छपा नहीं; 
सुतरां यह भी नहीं जाना जा सकता कि, उनका सिद्धान्त किस रूप का 
है। सम्प्रति इस सम्प्रदाय के एक महात्मा थीस्वामी रघुवरदासजी 
घेदान्ती ने “विशिष्टाद्वेत सिद्धान्तसार” नामक पुस्तक हिन्दी-मापा में 
प्रकाशित की है; उसमें उन्हाने लिखा है कि, “चित्‌” और “चित” 
(जीव और जड़वर्ग) ईश्वर के ' 'अपृथक्सिद्ध विशेषण” हैं, अथात्‌ 
पतदुभय ब्रह्मस्वरूप के नित्यविशेषण है, जिससे पृथक होकर इनका स्वरूप 
कभी नहीं रहता; एवं उसके स्वरूप से पृथक होकर ये कभी नहीं रहते ।"* 
इस सिद्धान्त के साथ द्वताद्वत सिद्धान्त का घास्तव में कोई विरोध नहीं 
है; इस मै केवळ भापामात्र का ही प्रमेद है | सदूबहा की नित्य सर्वेश इेश्वर- 
रूप में, एवं जीव और जगतूरूप में स्थिति इस मत में स्वीकार्य्य है; यही 
द्वेताद्वेत सिद्धान्त है; सुतरां विरोध केवळ भापामाच का है। सद्ब्रह्म 
सदा दी चियुक्त है; इस चित्‌ को किसी किसी स्थान में उसका स्वरूप 
कहकर, उसके चिदात्मक (ज्ञानरूप) कहकर श्रुति ने चरणन किया है, 
यथा सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ।” इस स्थल में ब्रह्म को “शान” . चित्‌) 
स्वरूप कहा है। और कहां कहां इस चित्‌ को उसकी शक्ति कहकर भी 
्रति ने वर्णन किया है; यथा, “तदेक्षत वहुस्याम” । इस स्थल में 
शक्तणकार्य्ये के प्रति लक्ष्य करके चित्‌ को ब्रह्म की शक्ति कहकर चरन 
किया है, पेसा कहा जायगा । घद्द ईक्षण करता हे; अतएब ईत्तण-शक्ति- 
विशिष्ट है। वस्तुतः किसी कारण-चस्तु के कार्य्य के प्रति लक्ष्य करके, 
ज्ञा कारणवर्तु की शक्ति कहकर वणेन की जाय, कार्य्यविरहित भाष से 


# जगत को ब्रह्म का विशेषण कहकर यणेन रामानुजभाष्य में भी कहीं कहीं है। 
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हटि करने पर, घही इस कारणवस्तु की स्वरूपगत कहकर प्रतीत होती 
है। इसी कारण शक्ति और शक्तिमान्‌, एवं खुण झर गुणी का अमेदत्य 
' सिद्ध है। ईश्वर विमुचित दै, जीव तर्दशीमूत अणुःचित्‌ है। यह 
अनन्द ही म्रह्म का स्वरुप है, पेसा थति ने वटुस्थलो में वर्णन किया है; 
यथा, “आनन्दी ब्रह्मेति व्यजानात्‌” (ते०३) अथात्‌ श्ण ने जाना था कि, 
आनन्द ही अह है। और जव इस आनन्द फा उसके इेक्षण के (चित्‌ 
के) भोग्यरूप में घणन किया है, तय उसके उसके गुणरूप में प्रदर्शित 
किया है। यथा, “आनन्दं जह्मणा चिद्वा्” (ग्र फे आनन्द के) 
जिसने जाना है। इस स्थळ में आ्रानन्द को ब्रझाश्रित, सुतरां गुणरूप में 
चरीन किया है। इस आनन्द फा ही प्रकाशभाव जगद्‌ है, आनन्द धी 
जगत्‌ का सर्वशेष उपादान है। अन्न, प्राण, मन और विश्ान को क्रमशः 
जगत्‌ के उपादानरूप में घर्णन फरफे, तैत्तिरीय श्रुति मे स्पष्टतः घर्णन 
किया है कि, सर्वशेष में आनन्द छी जगत्‌ का मूल उपादान है। इस 
कारण जगत्‌ को घ्म का गुणात्मक कहकर वर्णन करते हैं। जीव जगत्‌ 
को आनन्ददायक (आनन्दरूप) कहकर अनुभव करता दै, और अच्भव 
करने की इच्छा करता है! श्रुति ने भी कदा है, “आनन्देन जातानि 
जीचन्ति' (आनन्द के दवारा ही समस्त जीव जीवित रहते हैं, “को घा 
अन्यात, कः प्राण्यात्‌ यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ (कौन कम्मे की 
चेष्टा करता, अथवा कौन प्राणन करता, यदि यद आनन्द न रहता-- 
यदि इसके दारा आनन्द का अनुभव न करता) । इस प्रकार झन्यान्य 
स्थलों में भी घ्न है । श्रतपव जगत्‌ को ब्रह्म का "अएथकूसिद्ध विशे- 
पण” कहने से ब्रह्म का द्वेताद्वेत सिद्धान्त के साथ वास्तविक पक्ष में कोई 
विरोध नहीं है; जीव और जगत्‌ अहा के अङ्गीभूत अंश हैं, ' अएथकूसिद” 
छे 


० बेदान्तदर्शन । 

गुण भी ब्रह्म का अंश दी है; उससे पृथक्‌ धस्तु नहीं है। श्रीस्वामी 
रघुघरदाखजी वेदान्ती ने निजळुत पूर्वोक्त '।विशिष्टाद्वेतसिद्धान्तसार!” 
ग्रन्थ के प्रारम्भ में श्रीमद्रामानन्द स्वामी की ही चन्दना करके विशिष्टाडेत- 
सिद्धान्त की व्याख्या की है। उससे श्रनुमान होता है कि, उन्हाने 
उक्त स्वामीजी फे भाष्यानुसार ही उस ग्रन्थ में सिद्धान्त की व्याख्या की 
है। इसके साथ द्वेताद्वेत सिद्धान्त के मूल विषय में कोई विरोध नहीं 
दृष्ट हाता । श्रीमद्रामाचु स्वामी के घणित पूर्वोक्त “शरीर? और '्रकार' 
शब्द यदि “विशेषयार्थक” होवे, ता उनके मत के साथ भी कोई रत 
विराध नहीं रहता। अतएव विशिषद्वेतसिद्धान्त-सम्बन्ध में इस 
प्रन् मे और अधिक समालोचना न होगी । 


सर्वरूपी और अरूपी, सर्वेरूपमय और सर्वरूपातीत, प्राकृतिक 
शुणातीत अथ च सर्वजगन्नियन्ता तथा आश्रय ऐसे ब्रह की भक्ति 
द्वारा धासि की जाती है; भक्ति ही इस पूर्ण ब्रह्मप्राप्ति की 
पूर्णसाधिका है ( तृतीय अध्याय द्वितीय पाद्‌ के २४ सेण्यक प्रभृति 
सून द्रव्य हे )। अपनी एवं समप्रविश्व की ब्रह्मरूप में भाघना 
भक्तिमार्ग के अङ्गीभूत है। श्ानमागे के साधक केवल अपनी ही 
ब्रह्म रूप में भावना करते हैं, एवं जगत्‌ फो अनात्म कहकर परिहार 
करते हैं। भक्तिमार्य के साधक के निकट अनात्म फद्दकर कुच है ही 
नहीं, ये अपनी जैसे ब्रह्म से भिन्नरूप में भावना करते हैं, तद्रप 
परिदिएयमान जगत्‌ के! भी घहा से अभिन्न कह कर भावना करते हैँ । 
पच ब्रह्म के जीव ओर जगदत्तीत सर्वन्न सर्वशक्तिमान, अच्युत 
आनन्दमय कहकर भी चिन्तन करते हैं। इस भक्तिमार्ग की उपासना 
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को केवळ सगुण उपासना कहकर ख्याख्या करना ठीक नहीं। भक्ति- 
मार्ग की उपासना त्रिविध अङ्को से पूर्ण है; जगत्‌ का मह्मसरूप में दशन 
इसका पक अङ्ग है। जीव की ब्रह्मरूप में भावना इसका द्वितीय अंग है, 
प जीव और जगत्‌ से अतीत, सर्वश सर्वशक्तिमान ओर सवाश्रय एवं 
झानन्दमयरूप से-ध्रह्म का ध्यान इसका तृतीय अङ्ग है। उपासना के 
प्रथम दो अङ्गौ के द्वारा साधक का चित्त सर्वताभाव से निम्भेल होता 
है, तृतीय अङ्ग के दवारा ब्रह्म साक्षात्कार लाभ होता हे। भक्त के 
निकर ब्रह्म सग्रुण और निर्गुण दोनों ही है; जागतिक कोई भो वस्तु 
केवल गुणात्मक नहीं है; ब्रह्म से विच्छिन्न हाकर गुण श्रवस्थिति कर नहीं 
सकता; कारण, गुण का स्वातन्त्य वेदान्त-शास्त्र मे निषिद्ध है। सुतरां 
भक्त-साधक जिस किसी मूति का दर्शन करता है, उसी को ब्रह्म कद कर 
तत्प्रति स्वभावतः घेभयुक्त हाता है । इस प्रकार सर्वविध द्वेतधारणा 
एवं ग्रसूयाविवर्जित हाने से चित्त निम्मेळ होता है और परबह में 
'सम्यक्‌ निष्ठा का उदय होता है, यही पराभक्ति कहकर शास्त्र में 
उल्लिखित है, और इसी के द्वारा परब्रह्मसाक्तात्कार होता है। बहास 
मे.मी भगधान वेदव्यास ने इन्हीं त्रिविध उपासनाओं को मोक्ष ताधन 
- फा उपाय कहकर व्याख्या की है। ८ वेदान्त-घूत् के प्रथम अध्याय, 
प्रथम पाद्‌, शेष सूत्र, एवं तृतीय अध्याय, द्वितीय पाद, २४ सूत्र प्रभृति 
द्रष्टव्य हैं )। भक्ति की प्राथमिक अवस्था फो “साधनभक्ति” कहते 
हैं। इसके दारा चित्त का प्रसारण होते से, चित्त के अनन्तत्व-प्राप्त 
होने पर, “पराभक्ति” नामक भक्ति की शेषावस्था उपस्थित होती है । 
इस पराभक्ति के छारा ही परब्रह्म का साक्षात्कार होता है । 
अीमञ्खगवद्गीता में भी इस पराभक्ति को ही श्रह्म साक्षात्कार का 


श्रे येदान्तद्शन । 


उपाय कह कर भगघान्‌ घेदव्यास ने भगवदुक्तिप्रसङ्घ में स्पप्टरूप से 
चरणन किया है; यथाः-- 
ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा, न शोचति न काँच्चति । 
५ समः सर्घेषु भूतेषु, मद्भक्तिं लभते पराम्‌ ॥ 
१८ अ०, ५४ एलाक । 
भवत्या मामभिजानाति यावान्‌ यश्चास्मि तत्वतः । 
ततो मां तत्त्वता शात्वा, विशते तदनन्तरम्‌ ॥ 
१८श अ०, ५५ शलाक । 

अस्यार्थ/--सैं ब्रह्म से भिन्न हँ, इस प्रकार निश्‍चितवुद्धि से (अहाम- 
रूप में ) अवस्थित प्रसन्नचित्त पुरुप किसी विषय में शोक नहाँ करता, 
कुछ भी आकांक्षा नहीं करता; सर्वभूतों में उसकी ब्रह्मबुद्धि होने के 
कारण घह सम्यक्‌ समदर्शी होता है । ( “अनात्मा” कहकर उसके पक्ष 
में कुछ भी पारिहार्य्ये नहीं है 1) पतद्रूपावस्थापन्त पुरुष ही 
मत्सम्धन्धिनी पराभक्ति लाभ करता हैं । १८श श्र०, ५४ शलो०॥ 
भक्त मेरे यथार्थस्वरूप के (परमविशुस्वभाव, सर्वेश्वय्येसम्पन्न चिदान- 
न्दात्मकरूप का) सबंतत्त्वों के सहित इस पराभक्ति-दारा जानकर ही 
मुभमें प्रवेश करता है। १८श अ०, ५५ शलोक ॥ 

ते द्वैतबुद्धि से किसी विशेष सूक्ति की ब्रह्मरूप में उपासना के साक्षात्स- 
स्वस्थ में मोच्तदाचुत्च का अभाव है, यह अवश्य स्वीकार करना होगा! 
अति और स्खृति के घाक्यौ की निविष्टचित्त होकर पर्यालोचना करने 
से यह उपपन्न होगा; और आभगवान्‌ चेदव्यास ने भी यही ब्रह्मसूत्र मे 


प्रतिपन्न किया है। परन्तु शरुतिस्मत्युलिखित तत्सम्वन्धोय घाक्यो के 
द्वारा केवल “अहं ब्रह्म” इत्याकार भाषनारूप ज्ञानयोग ही एक-मात्र 
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माप्तसाधनोपाय कहकर अवधारित नहीं होता । सुतरां श्रीमच्छङ्कराचाय्यै 
का एतत्सम्वन्धीय मत भी समीचीन कहकर ग्रहण नहीं किया जा 
खकता। दवेतभाव से भगवद्विग्रह की ब्रह्मशान से उपासना, साज्ञात्स- 
म्बन्ध में मोक्षप्रदा न होने पर भी, चित्त की निर्मळता साधन करके, 
हावयोग की अपेक्षा अरप समय में आर अल्पकए से अद्वेंत शान उत्पा- - 
इन करती है; इस आद्वेत शान के प्रतिछित“होने से, पराभक्ति स्वयं अका- 
शित होती है, एब साधक अन्त में अह्यखात्तात्कार आम हो माक्त-लाभ 
करता है। आात्मानात्मविचार-प्रधान शानयोगद्धारा भी मोक्षसाधन 
हा सकता है, इसमें सन्देह नहीं; परन्तु इस प्रणाली का साधन अति 
कठिन है यह श्रीमद्भगवद्गीता के पश्चमाध्याय में विशेषरुप से विद्वत 
हुआ है। परन्तु यह किसी प्रमाण-द्वारा स्थिरीकृत नहीं होता कि, 
केवळ इस प्रकार का श्ञान-योग ही मोचक्तछाम का उपाय है। भगवान 
चेदव्यास ने पातञ्जल-दर्शन के भाष्य में ज्ञानयोग की विशेषरूप से 
ब्याख्या की है । परन्तु स्वरचित वेदान्त-दर्शन में उन्होंने भक्ति-याग 
ही को प्रशस्त साधनोपाय वतलाया है । (३ अ०, २ पाद, २४ सूत्र; १४०, 
१ पाद, ३२ सूभ इत्यादि द्रव्य हैं) । पातञ्जळमाप्य में भी “ईश्वरप्रणि- 
यानात? इत्यादि सूत्रों के व्याख्यान. में भाष्यकार ने घरीन किया हैं कि 
भक्तियोग अतिशीघ्र फलोत्पादन फरता है; परन्तु पातजलदर्शन के प्रधा- 
नतः शानमार्गाय अन्थ होने के कारण उसमें शानयेग काही विस्तृत घर्णन 
किया गया है। श्रतएव साँख्यद्शन और पातञ्जलदर्शन शानयोगियों 
के उपादेय हैं; ब्रह्मसूभ भक्तिमाद्‌ योगिसमूह का विशेष उपादेय है ! 
` अब म्रह्मशों का शेपगतिविषयक किश्चित्‌ घर्रन करके यह भूमिका 
समाप्त फो जाती हे! . उसके, सम्बन्ध मै शीमच्छङ्कराचाय्ये का सिद्धान्त 


२ वेदान्तदशंन । 


यह हैं कि, देहान्तकाल उपस्थित होने पर यह शरीर पतित होता है; 
ब्रह्मज्ञ पुरुषों के पूणे ब्रह्मत्व रहने के कारण, उनके जीवत्व का पकदम 
विलय होता है । घरह्म ता है ही, जैसा है, तद्रप ही रहता है; अविद्या- 
हेतुक उसमे ही शरीर पच शरीराश्चित जीवत्व प्रकाशित हुए थे, अविद्या 
“फे विनाश होने से वे भी विनष्ट हो जाते हैं, उनके और कुछ रहते नहीं । 
भ्रमवश ही रज्छ में सर्पवुद्धि होती है; उसी भ्रम के दूर होने पर जैसे 
सर्प का अस्तित्व. पकान्त विलुप्त हो ज्ञाता हे, रज्छु जैसे पहले थी तद्रप 
ही राहती है; तद्व'प अविद्या-हेतु ही बरह्म में जीघत्व प्रकाशित हुआ था; 
अविद्या के घिनाश होने पर शरीराधित इस जीवत्य का सम्पूर्ण विनाश 
होता है; ब्रह्म ता यद्रूप नित्य है, तद्रूप ही रद्दता है। 
शीमच्छङ्कराचायै का यह मत श्रुति और ब्रह्मसूत्र का एकान्त- 
विरोधी है, यही अघुना संक्षेपतः प्रदर्शित किया जावेगा । 
छान्दोग्योपनिषद्‌ फे पष्ठ अध्याय के १४श खण्ड में ब्रह्मश जीवित 
स्थूलदेदधारी पुरुष के सम्बन्ध में उल्लिखित है कि, “तस्य ताव- 
देख चिरं यावन्न घिमादयेडयथ सम्पत्स्ये” ब्रह्मश पुरुष का (स्वीय आत्म- 
स्वरूप लाभ करने मै ) तावत्पर्यन्त विलम्ब रहता है, यावत्परयन्त प्रारन्ध 
कम्मे (देदपातद्वारा) क्षय-प्राप्त नहीं होता; तत्पश्चात्‌ वे आत्मस्थरूप 
को प्राप्त होते हें 1 यह देह प्रारब्ध-कम्मै का ही फलस्वरूप है, प्रारब्ध- 
कम्मैक्षय होने पर इसका पतन अवश्य ही होता है, और तत्पश्चात्‌ घह 
स्थीय आत्मस्वरूप लाभ करता है। इस थुति के अर्थसम्यन्ध में फाई 
मतान्तर नहीं है। परन्तु ब्रह्मदर्शन होने पर ही पुरुष को यथार्थ प्रह्मक्ष 
कह सकते हैं। किन्तु शह्मदर्शन होने पर, मुएडकपभ्धति थुतियों में 
कहा है फि, “लीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दष्टे परावरे” (प्रह्मदर्शों पुरुष 
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कै समस्तं कर्म्म क्य-पाप्त हाते हैं)! किन्तु समस्त कम्मों के तय- 
प्राप्त हाने पर, ब्रह्मदर्शन होते ही ब्रह्मज पुरुष का शरीर नष्ट हाना उचित 
है; कारण, शरीर कम्म-भोग के निमित्त ही रूप्ट हुआ था। किन्तु 
पूर्वोक्त “तस्य तावदेव चिरं याधन्न विमोद्येऽथ सम्पत्स्ये? इस 
छान्दाग्यशुति ने कहा है कि, तव भी कम्मैवन्धत पकान्त विनप्ट नहों 
हाता; तन्निमित्त शरीरपात नहीं हाता; कम्मे के शेप देने से, शरीर- 
पात होने पर, वह विधुक्त आत्म-स्वरूप लाभ करता हे । यह इष्टतः 
विरोध प्रकत विरोध नहीं हे; इसकी भगवान्‌ घेदव्यास ने चतुर्थ 
अध्याय के प्रथम पाद के पञ्चदश सूत्र में इस रूप से व्याख्या की है 
कि, “'ज्षीयन्ते चास्य कस्माणि” वाकय में जा फर्म्मेतय फा घर्णन है, 
उसका अर्थ यदद है कि, एतज्ञन्मकृत समरत कम्म, एवं जन्मान्तरकृत 
समस्त सञ्चित कम्म, घहादशेन होने पर छाय-प्राप्त होते हैँ। किन्तु प्रारप्ध 
कम्म, (फलोन्सुखी जन्मान्तर के कम्मै,) जिनके भोगने के निमित्त इस 
शरीर की सृष्टि हुई है, प्रह्मदर्शन से विलुप्त नहीं होते; उनके भोग-द्वारा 
क्षय होने पर देह का पतन होता है; तदुपरान्त ब्रह्मश पुरुष निज स्थाभा- 
चिक आत्मरूप को प्राप्त दोता है । 

ग्रह्मश् पुरुष ब्रह्म को ही जगन्नियन्ता जानते हैं; सुतरां निजदेह-छत कर्मो 
में अनात्मवुद्धियुक्त होने के कारण देहघारी होते हुए भी प्रह्मछ पुरुष जो 
समस्त पाप अथवा पुण्य करते हैं, उनमें घे किसी प्रकार लिप्त नहीं होते । 
छान्दोग्योपनिपदू के ४थे अध्याय के १४श खण्ड में उक्त है, “यथा पुप्कर- 
पलाश आपौो न श्लिप्यन्त, एवमेचं विदि पापं कम्म न श्लिप्यते” (प्प 
में जैसे जल लिप्त नहीं होता,--थथ च जल पझपत्र में संलग्न रहता है; 
तद्रूप अहाह में भो कोई पाप लिप्त नहीं होता )1 किन्तु कम्मे, छत 
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होने पर, ्रपना फल दिये विना कमी भी क्षय-प्राप्त नहीं हो सकता; 
अथ च उन समस्त कर्मो' के करने पर मी ब्रह्मन पुरुष के स्वयं निर्लिप्त 
रहने के कारण, उसके ऊपर घे सत्र कम्म कोई कार्म्य महाँ कर सकते। 
इस सम्बन्ध में श्रति ने कहा है कि, ब्रह्मश पुरुषों के स्थूल देहपतन के 
पश्चात्‌ ही उनकी सूदम देह का भी पतन नहीं दता; इख सषम देह के 
अवल/्यन-द्वारा ये देघयानगति को प्राप्त होकर श्र्थिरादिमार्ग से घ्रह्म- 
लोक में गमन करते हैं; विरजा नामक नदी को चे गमन-काल में प्राप्त 
होतेहे; इसके उत्तीण दाने फे समय, यह पाप-पुणय-संस्कार जो उनके सूकम 
शरीर को श्वाश्यय करके वर्तमान रहते हैं, इस शरीर से वियुक्त हो जाते 
हैं, एवं उनके कृत पाप-समूह उनके छेष्टाओं को आश्रय करते हैँ ओर 
उनके पुण्य-समूह उनके बन्धुजनो को आश्रय करते हैं; चे इनके भोग 
करते हैं। यथा कौपितकी श्रुति ने उसको वर्णन करते समय कहा है 
“स आगच्छति चिरजां नदी; तां मनसेवात्येति । तत्छुरुतदुष्छृते धुनुते । 
तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृत मुपयन्त्यम्रिया दुष्कृतम्‌”? ( चह विरजा नामक 
नदी को प्राप्त होता है, उसको मन के ( संकल्प ) द्वारा उत्तोण होता है; 
घहाँ चह पुएय-पाप के! परित्याग करता हे, यह नदी उसको धोती है; 
उसके प्रिय वन्घु-गर समस्त सुकृत को प्राप्त हाते हैं, एवं उसके चिद्वेपी 
उसके दुष्छत को भोगते हें )। ब्रह्मलोक को प्राप्त होने के पश्चात्‌ 
उनकी ( ब्रह्मश्ष पुरुषों की ) सूचमदेह के साथ जो आत्मभाव था, बह 
भी विनष्ट हो जाता है, एवं तब वे स्वीय आत्मरूप में ( चिद्टूप में.) 
प्रतिष्ठित होते हें । वास्तव में त्रह्मश्ष पुरुष जत्र तक स्थूल अथचा सूदम 
शरीरधारी रहते हैं, तभी तक तत्तच्छुरीरनिष्ठ कम्मे सस्कार के रहने 
के कारण उनकी फस्मांधीनता सम्पूर्णकूप से परित्यक्त नहीं होती; सुतरां 
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साधारण कम्मा' के साथ उनकी अलिप्तता उत्पन्न होने पर भी, तत्तद्देहः 
निष्ठ सस्कार रहने के कारण प्रियाधिय बोध सम्पूरीरूप से विलुप्त नहीं 
होता; एवं निरवच्छिन्न आनन्दमयत्ता भी लब्ध नहीं होती । 

शिष्य इन्द्र को प्रजापति ने ब्रह्मविद्या का उपदेश करते समय कहा 


थाः--“मघवन्मत्य' चा इदं शरीरं...... .... ...न चै सशरीरस्य खतः ग्रिया- 
ग्रिययोरपहतिरस्त्यशरीरं घाव सन्त न प्रियाप्रिये स्पृशतः?। (हे इन्द्र ! 
यह शरीर निश्चय ही विनाशवान्‌ है......... ..सशरीर ( शरीस्युक्त ) 


रहने पर प्रियाप्रिय का ( सम्पूरी ) विनाश कभी नहीं होता। अशरीर 
( शरीररहित ) होमे से म्रियाप्रिय कुछ स्पशं नहीं करता। (छान्दोग्य 
मम ० १२श ख० श्म चाक्य)। मोक्षप्राप्त जीव किस प्रकार से देह 
के साथ पकत्यभाव को, खुतरां अपने स्वरूप में अनघस्थिति को, 
परित्याग करते हैं, इसके स्पप्ट करने के समय तत्परवर्तती २य और श्य 
घाक्यों में प्रजापति ने यह दृष्टान्त दिया है कि, “अशरीरो घायुरस्रं 
विद्युत्‌ स्तनयित्नुशरीराययेतानि, तद्ययैतान्यप्रुष्मादाकाशात्‌ समुत्थाय 
परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यन्ते” ( र्य घाक्य ) ! 
(अर्थात्‌ वायु जय आकाश के साथ मिळती है, तव वह आकाश के 
साथ पक हो जाती है, उसके स्वरूप का आकाश से भेद नहीं रद्दता; 
आकाश शरीररहित है; इख हेतु घायु भी ( उस समय ) अशरीर रहती 
है; इसी प्रकार अम्र, विद्युत्‌ झर मेघ भी अशरीर रहते हैँ। किन्तु ये 
जैसे आकाश से उठकर, परम ज्यातिमय सूथ्ये का ताप पाकर स्वीय 
स्वीय यायु, अम्र इत्यादि रूपों में अभिव्यक्त होते हैं); “पचमेवेष सम्प्र- 
सादोऽस्माच्छ्रीरात्‌ स पुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेशाभिनिष्प- 
द्यते स उत्तमपुरुषः” { इय वाक्य) 1 ( अर्थात्‌ यैसे ही ब्र्मदशीनलाभ 
म्‌ द 
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से ये सुप्रसन्न जीव ( “सम्प्रसाद” ) इसी शरीर से समुत्थित होकर 
सर्वेप्रकाशक परमात्मा के प्राप्त होकर अपने स्वाभाविक रूप में ( स्वीय- 
चिद्रप में) स्थितिं लाभ करते हैं। चे उस समय ( देह-सम्बन्ध 
विनिमुक्त ) उत्तम पुरुष के रूप में स्थित होते हैं । ) 
पचञ्च छान्दोग्योपनिषद्‌ के श्रम अध्याय के प्रारम्भ में दहर त्रह्म- 
विद्या के उपदेश के अन्त में हृदिस्थ आत्मा के अपहत-पाप्मत्व एवं सत्य- 
संकरपत्वादि गुणों का वर्णन करके, प्रथम खण्ड के शेप भाग में श्रुति ने 
कहा है “य इहात्मानमनुविद्य घ्रजन्त्येतांश्‍च सत्यान्‌ कामांस्तेषां सर्वेष 
खोकेघु कामचारो भवति ।” (जो लोग आत्मा को एव' आत्मा के सत्य 
फामत्वादि गुणी को जानकर प्रस्थान करते हैं, देह को परित्याग करके 
जाते हैं, घे सव लोकों में यथेच्छाक्रम विचरण कर सकते हैं! ) उन 
लोगो का कामचारत्व किस प्रकार का है, उसे द्वितीय खण्ड में उदा- 
हरणो के द्वारा घर्णन करके, अन्त में इसी खण्ड के अन्तिम वाक्य में थुति 
ने कहा है, “यं यमन्तमभिकामो भवति, य॑ वामं कामयते, सोऽस्य 
सकहपादेघ स घुत्तिष्ठति, तेन सम्पन्नो महीयते ।” (थे जिन जिन विपयों 
में श्रभिलपित हाँ, जो फामनाय करे, घे सव उनकी इच्छामात्र से उप- 
स्थित होती हैं, चे उन्हें प्राप्त कर प्रीतियुक्त होते हैं ) । तत्पश्चात्‌ तृतीय 
खण्ड के प्रथम दो वाक्या में कहा गया है कि, वद्धावस्था में जीव के 
विशुद्ध स्वरूपगत इन्हीं सत्यसकल्पत्वादि गुणो के अज्ञान द्वारा आदत 
रहने के कारण, उन लोगो की कामनाये' पूर्ण नहाँ होतीं । तत्पश्चात्‌ 
तृतीय चाक्य में कहा यया है कि, यह आत्मा हृदय दी में है; बद हदि में 
है, इसी से इसका नाम “हृदय” है ( हृदि अयम्‌ इति दृदयः)। इस 
प्रकार हृदयस्थ आत्मा को जिन्दोंने जाना है, चे नित्य प्रति (सुपुप्ति समय 
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में) स्वग लोक के प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ आनन्दमयता लाभ करते हैं, 
'्सतृ-सम्पन्न' होते हें ॥ अतः्पर ४ घाक्य में कहा गया है :-- 
“अथ य एप सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ सपुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन 
रूपेणाभिनिप्पथत, पप आत्मेति, होवाचेतदसतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति, तस्य 
चा एतस्य घ्रह्मणो नाम सत्यमिति।” अर्थात्‌ जो हृदयस्थ परमात्मा का 
जानकर प्रसन्नचित्त हुए हैं, ये ही सम्यक्‌ ्रसन्नताप्रा्त जीव (सम्प्रसाद) 
इस शरीर से समुत्थित होकर सर्वप्रकाशक परमात्मा को प्राप्त हो 
“स्वीय” ( विशुद्ध चिन्मय ) रूप में स्थित होते हैं; यह आत्मा है; पेसा 
( भगवान्‌ सनत्कुमार ने) कहा है । यह असूत है, अभय है, एवं प्रह्म 
रूप में स्थित है। इसी ब्रह्म का नाम सत्य है ! 
दहरविद्याप्रकरण के इस शेपोक्त वाक्य एवं द्वाइश खणड के 
उल्लिखित पूर्वोक्त प्रजापति के धाक्योँ को मिलाकर देखने से, चे ठीक 
एक ही घाक्य समभे जाते हैं। अतपच उभय घाक्यस्थ "'सम्प्रखाद” 
शब्द का अर्थे “पूणे प्रह्मश पुरुप” है; इसमें कोई भी सन्दे नहीं हो 
सकता; एवं पूवो द्त समस्त वाक्याथै पर विचार करने से यही सिद्धान्त 
होता है कि, ब्रह्मवित्‌ पुरुप, देहान्त होने पर, शरीर से उत्थित होकर 
सवीय चिन्मवरूप में अविचलित प्रतिष्ठा लाभ करते हैं और सबैच्र सत्यस 
झुट्प होते हैं। "ये इहात्मानमनुविद्य बजन्ति” इत्यादि पूर्वोद्ध्वुत बारक्या 
मै ब्रक्षज्ञ के स्थूल शरीर को परित्याग करके अन्यत जाने की घाता स्पएरूप 
से उल्लिखित हुई है; और सव वाक्यों का भी सम्मै यदी है। परन्तु 
उन लोगों के जीवित काळ में ही ब्रह्मसाक्तात्कार लाभ करने पर भी, 
संस्काररूप में उनके आरब्ध कम्म रह जाते हैं; तन्निमित्त उनका 
शरीर तत्तण छूटता नहीं, वना रहता है, यह थुतियो के द्वारा पहले ही 


६० वेदान्तद्शन । 


प्रदर्शित किया गया है। अतपच देहधारी अह्ाक्षो की देहात्मवुद्धि 
एकान्त विलुत्त नहीं होती । 

चालकों की अनिष्ट शङ्का निवारणार्थ माता उनको भूत का 
भय दिखा कर किसी एक स्थान में जाने फो रोकती है; पर घे जय 
घड़े होते हैं, एवं यह निश्चितरुप से जानते हैं, कि, उस स्थान में 
कोई भी भूत नहीं है, तो भी उस एकान्त स्थान में रात्रि में जाने 
से उन्हें भय ही हो जाता है; इसी प्रकार ब्रह्मश होकर अपने को 
अचेतन प्राकृतिक शरीर से पृथक चिद्रप कहकर निश्चित रुप 
से जानने पर भी, पहले के बहुत दिनों के देहात्मभाव के दृढ़ 
सस्कार एकान्त नाश के प्राप्त नहीं होते, ये ही संस्कार अवश्य 
इस भाँति शिथिलता को प्राप्त होते हैं, जिससे वर्तमान कमै पुनः नवीन 
संस्कारों की सृष्टि करके जन्मान्तर-सघटन करने में समर्थ नहीं 
होते हैं। किन्तु तथापि संस्काररूप से यह देदात्मधुद्धि कुछ रद ही जाती 
है । विधाता के इसी नियम से सांसारिक लोगो के कल्याण का ही साधन 
होता है; कारण यह है कि, जीवित ब्रह्मशगण व्रहाधिषयक आचार्यं 
होकर औरों को मोक्ष-पथ-प्रदर्शन कर सकते हैं; और ये सव कम्में 
प्रह्यश्त लोगों का कुछ अनिष्ट साधन नहीं कर सकते; वे लोग शरीरको 
त्याग करके, उससे उत्यित होकर उसी परमपद को प्राप्त होते हैं । अतपघ 
पूर्चोद्घ्मृत प्रजापति घार्क्यो में यह उपदेश दिया गया है कि, “अशरीर” 
होने ही से घ्रह्मशगण स्वीय विशुद्ध चिन्मयरुप में स्थित होते हैं, थार दद्दर- 
.चिद्या-प्रकरण में श्रीमगधान्‌ सनत्कुमार का उपदेश भी इसी प्रकार से है 1 

ब्रह्मश पुरुष स्थूल-शरीर-परित्याग के पश्चात्‌ जो “स्वीय” स्वाभाविक 


'चिन्मयरूप को प्राप्त होते हैं, इसको पूर्वोर्दद्धत श्रुतियाँ उपदेश करती हे, 


भूमिका । ६१ 


किन्तु स्थूल-शरीर-परित्याग के पश्चात्‌ किस प्रकार से उन्हें चिन्मयता प्राप्त 
होती है, यह उन समस्त ध्रतियो ने धिशद्रूष से वर्णन नहीं किया । 
यह अन्यान्य श्रति-वाक्‍्यों मै वर्खित हुआ है । यथा छान्दोग्योपनिषद्‌ 
के उसी अष्टम अध्याय के पष्ठ खण्ड के पञ्चम और पप्ठ वाक्यों में कहा 
गया है कि, “अथ यप्रैतदस्माच्छरीरादुत्मामत्ययैतैरेव र श्मिभिरूदर्ध्व 
माक्रमते; स ओमिति वा होद्वा मीयते; स यावत. क्षिप्येन्मनस्तावदा दित्यं 
गच्छत्येतद्वै खलु लाकद्वारं विदुषां प्रपदनं निरोधो 5विदुपाम्‌ ॥ ४॥ 
शतं चैका च हृदयस्थनाडवस्तासा मूर्द्धानमभिनिःख्तैका । तयोद्ध्यै- 
मायान्नसतत्वमेति, विप्वङ्ङन्या उत्क्रमणे भवन्ति ॥ ६॥ 
अर्थात्‌ अतःपर ( मृत्यु-काल में ) जिस समय जीव इस शरीर से 
निकलता है, उस समय (घह अप्रहाश्च वैदिककम्मा उप्डायी होने से) पूर्वोक्त 
सूथ्येरश्मि-दारा ऊदर्ध्वस्थ स्वगादि लोकी में गमन करता है; और यदि 
घह ब्रह्मश पुरुष हो, तो #कारध्यान-पूर्वक और भी ऊद्ध्वे को जाता 
है। मन को आदित्य को प्रेरणा करने में जितना समय लगता है, उतने 
समय में ( अधात्‌ अति अल्प समय में ) वह आदित्य को प्राप्त होता 
है। यही आदित्य ब्रह्म-छोक-प्राप्ति-विषय में ब्रह्मज्ञ पुरुषों के लिए द्वार के 
सरश है और अन्रद्वाज्ञ कर्म्मी पुरुषों के लिए अ्रवरोधक (प्रतिवन्धक करने 
को कपार-स्चरूप ) है॥ ₹॥ 
हृदय में एक शत पक नाड़ियाँ हैं, उनमे से एक मस्तक की 
“ओर ऊपर गई है। इसी नाड़ी के मार्ग-द्वारा उत्थित होकर 
ऊद्ध्यैगमव करके ब्रह्मज्ञ पुरुष अस्त्व लाम करता है। और 
दूसरी ओर और सव नाड़ियाँ गई हैं। ये ही सव अपर जो अस्तत्व 
के अधिकारी नहो हैं, उनके देह से निकलने के निमित्त पथस्वरूप हैं! 


६२ वेदान्तदशंन । 


कठोपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय की तृतीत वल्ली में भी उक्त षष्ठ 
घाक्यस्थ श्लोक वणिंत है। पश्चात्‌ इस तृतीय वल्ली के चतुर्दश एवं 
पञ्चदश शलोको में निश्नरूप से वर्णित है किः-- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा, येऽस्य दि स्थिताः । 
अथ मत्योऽम्तो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते ॥ १४॥ 
यदा सर्व प्रभिद्यन्ते हृदयस्येह ग्रन्थयः । 
श्रथ मत्योंऽखतो भवत्येतावदडुशासनम्‌॥ १५॥ 
अर्थात्‌ जिस समय पूर्णभाध से निष्काम होता है, उसी समय 
त्युधम्मा जीव अस्त होता है; जीवित रहते ही (यह देह रहने पर ही) ब्रह्म 
को प्राप्त होता है [अथवा ब्रह्म साक्षात्कार हेतु जो आनन्द है उसे भोग 
करता है, (अश्नुते)] । १४ ॥ ( बृहदारण्यक के चतुर्थ अध्याय के चतुर्थ 
ब्राह्मण में भी यही शलोक लिखित है )। और जिस समय हृदय की 
समस्त ग्रन्थियाँ छिन्न हो जाती हैं, उसी समय जीव असत होता हे; इसे 
ही निश्चित उपदेश समको । 
अतःपर पूर्वव्याख्यात शलोक वर्णित हुआ है; यथाः 
शतं चैका हृदयस्य नाड्यस्तासां मूद्धीनमभिनिःखतैका। तयोदुर््य- 


मायाननसरतत्वमेति... ..... . ... .. .. ॥ १६॥ 
चनु्दश पच पञ्चदश एलोको में जो श्रसतत्व लाभ की कथा कही 


हुई है, उसकी पूर्णरूप से प्राप्ति जो खत्युकाल में ब्रह्मनाड़ी द्वारा शरीर से 
निर्गत होने पर होती है, घह स्पष्टतः पोडश शलोक में श्रुति-द्वारा उप- 
दिष्ट हई है। सम्पूर्ण रूप से कामना-रहित होने से हृदय-प्रन्थि छिन्न होती 
है, एवं खृत्युकाल में मूर्दन्य नाड़ी द्वारा उत्कान्ति होती है; और तत्प- 
झ्चात्‌ अम्बृतत्व-्लाम होता है यद्दी पूवोक्त तीनों श्लोको के उपदेश का 


भूमिका । दै 
सार है। जीवित रहने पर ही जो अरसृतत्वलाम होतां है, उसमे देह का 
सम्बन्ध सम्पूर्ण रूप से विलुप्त नहीं होता, अतण्व सम्पूर्ण श्म्रृतत्व देह से 
निर्गेत होने के पश्चात्‌ होता है, यही इसके हारा श्रुति ने उपदेश किया 
है। छान्दोग्य श्रुति ने भी कहा हैः--“तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोदये 
उथ सम्पत्स्ये” यदद पहले ही व्याख्यात हुआ हे! अतएव शरृतिवाक्य 
के विचार-द्वारा यह निश्चितरूप से सिद्धान्त किया जाता है कि, ब्रह्मश 
पुरुष सृत्युकाल में ( स्थूल देह के पतनकाल में ) सूद्मदेह के अघलम्वन से 
ब्रह्मनाडी द्वारा शरीर से निकलकर सूय्येमएडल मे गमन करते हैं । किन्तु 
सूथ्येमएडळ-प्रापति से ही ब्रह्म्नो की गति का शेष नहीं होता। सूब्य- 
मएडल उनकी गति का द्वारस्वरूपमाध है, ऐसा पूर्वाक्त छान्दोग्य 
श्रुति उपदेश करती है। तत्पश्चात्‌ अह्मश् की गति, छान्दोग्योपनिषद्‌ के 
चतुर्थे अध्याय के पञ्चदश खण्ड में, श्र कापितकी उपनिषद के 
प्रथम अध्याय में, एवं बृहदारण्यक के पप्ठ ध्याय द्वितीय ब्राह्मण में, 
विशेष रूप से चरित हुई है। उनमें कहा है कि, आदित्य लोक पार होकर 
बह्मश॒ पुरुष अपरापर लोको के पार करते हुए, अन्त में झमानघ 
पुरुषों” की सहायता से ब्रह्मलोक में उपस्थित होते हैं। घहाँ पर उपस्थित 
होने के पश्चात्‌ उनके सूदमदेहनिप्ठ संस्कार भी एकान्त विलुप्त होते हैं; 
और चे परब्रह्म में मिल जाते हैं। इसी ब्रहलोक से जाने के पश्चात्‌ ही 
उनको जो पूर्ण चिमुक्ति की प्राप्ति होती है, उसका सुएडक इत्यादि श्रुतियों 


ने भी स्पष्टरू्प से घणेन किया है। यथा, तृतीय मुण्डक के द्वितीय 
खण्ड में कदा दैः-- 


“बेदान्तविज्ञनसुनिश्चिताथाः सन्यासयोगाद्यतयः शुद्धखत्त्वाः। 
ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले परास्ताः परिसुच्यन्ति सर्वे ॥ ६॥ 


६४ चैदान्तद्शंन t 


अर्थात्‌ वेदान्त-चिज्ञान के लाम से जो लोग सुनिश्चित रूप से बर 
को जान गये हैं, पवञ्च सन्यासयोगद्वारा जिनका चित्त विशुद्ध हत्या हं 
थे सभी देद्दान्त के समय घह्मलोकों में ( जाकर ) परम अस्नूतत्व को प्रा! 
हो सम्यक्‌ सुक्त होते हैं। 

चस्तुतः ब्रह्मश्पुरुपो के स्यूळदेहपतन होने के साथ ही साथ जे 
सूदमदेद्दात्मफ समस्त संस्कार भी एकान्त चिदूरित होते हुँ, इसका फो 
कारण भी इए नहीं होता । किसी विशेष स्थूळ देह के साय जीव फा पक 
जन्म का सम्बन्ध है; किन्तु एक ही सूदम देह के साथ सम्बन्ध अ्रनादिकाल 
से चला आता है। इसलिए तदात्मक समस्त संस्कार स्थूलदेदात्मक 
संस्कारों से अधिकतर दृढ़ हैं। अतएव स्थूलदेहात्मक संस्कारा के 
चिनष्ट होने से ही सूदमदेहात्मक संस्कारविनए होवे, इसका कोई 
कारण नहीं है। इसलिए स्यूलशरीराम्त होने पर सूषमशरीरावळम्यन 
करके सूच्मत्रझलोकप्राश्तिरूप जीवो की गति का जो थति ने उपदेश किया 
है, धह युक्ति से भी समीचीन समभा जाता है। 

पुराणसमूह वेदान्त का ही अर्थ विस्तार करते हें । उनमें लिखित 
है कि, लोक सात हैं; यथाः--१ भूलोक, २ भुवर्लोंक, ३ स्वलोक, ४ मह- 
लॉक, ५ जनलोक, ६ तपोछोक, ७ सत्यकोक। जो सकाम उपासक हैं, 
घे साधारणतः देहान्त होने पर धूममार्गाघलम्वन कर स्वल्योक पर्यन्त 
ज्ञाकर, भोगद्वारा पुणय क्षीण होने से पुनः मर्त्यलोक में आकर, जन्म ग्रहण 
करते हैं। स्वलोक के उद्धेवस्थित महर्लांक को प्रजापतिलोक कहते हैं; 
तदुप रिस्थित जन, तपः और सत्यलोको को ब्रह्मठोक कहते हे. । भूलोक, 
भुचर्छाक और स्वर्लोक ब्रह्मा के पक दिनमात्र स्थायी है, तत्पश्चात्‌ 
शन लोको का प्रलय दोता है। निप्काम साधक विज्ञान एवं उपासना 


भूमिका । इई 

कै.तारतम्य के अनुसार पूर्वोक्त तीन ब्रह्मलोको में से किसी को प्राप्त होते 
हैं। जौ लोग ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं, उनमें से किसी को भी साधारणतः 
पुनः भर्त्यलोक में अन्ममरणादि कलेशायुक्त नश्वर शरीर धारण करना नहीं 
पड़ता। इस ब्रह्मलोक के दिररायगर्भलोक भी कहते हैन: । जो हिरण्य- 
गर्मोपासक हैं, चे कटपान्तपर्य्यन्त इसी लेक में घास करते हैं, तदनुकूरू 
आनन्द भोय करते हैं; घहाँ पर जिनका परघ्रह्मल्ञान पूर्णरूप से भस्फुटित 
होता है, चे कल्पान्त में परब्रह्म में लीन होकर फैबल्य लाभ करते हैं; भर 
सब पुनः सृष्टि के भादुभूत होमे पर, ब्रह्मलोक में दी उत्पन्न, होते हे--इस 
मर्त्यलोक में नहीं आते । और जो परत्रझोपासक हैं, पघञ्च जीवितकाल में 
_ दी ब्रह्मश हुए हैं, घे स्थूल शरीरान्त होने पर पूर्वोक्त प्रकार से चरम घ्रह्लीक 
को भाष होकर, वहाँ पर सूचमदेह-जनित संस्कार भी 'खम्यक्‌ परित्याग 
करते हैं; और परब्रह्म को प्राप्त होकर स्वीय विशुद्ध चिन्मयरूप में प्रतिष्ठित 
होते हैं। थे अपने को उस समय बह्म से अभिन्न समभते हैं । ( प्रह्म- 
सूत्र, चतुर्थ श्रध्याय, चतुर्थपाद ऊनर्विश सूत्र एवं भाष्य द्रएव्य हैं )। घे 
चिदे रहकर प्रह्मानन्द का अनुभघ करते हैं; - इच्छा होने पर शरीर 
भी धारण कर जिस किसी - लोक में विचरण करते हैं ( घ० सू०; शर्थ 
अ० कर्थ पाद्‌ १३-१४ सू द्रृष्टव्य हैं )। .अशरीरी रहने पर भी मन के 
दारा ब्रह्मलोकादिगत सुर्खी का अन्रुभघ कर सकते हैं ।: घे उस समय 
सर्वेक्षता लाम करते हैं, छान्दोग्य के पस अ० १२श ख० का «म॒ वाकय 


... महोवळोकः ब्रह्मोकः” इसी भांति कर्मधारय समास करके रह्म शर्ध में 
दी प्रद्चछोक शब्द थुति में किसी किसी 'स्थान में ध्यवद्वत हुथा हे 1 परन्तु प्रसिद्ध 
मलोक नामक लोक शर्थ में भी अनेक स्थानों में व्यवहृत हुधा है । विवचानुसार 
विशेष विशेष स्थानों में अथे जानना झिया - बा - 

§ 
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द्रव्य है; उसमें उल्लिखित है “स घा एप पतेन दैवेन चच्नुपा मनसैतान्‌ 
कामान्‌ पश्यन्‌ रमते, य पते ब्रह्मलोके” अर्थात्‌ ब्रह्मलोक में ओ समस्त 
भोग्य विषय हैं, उन्हें दे देवमानसचक्षु द्वारा दशन करके आनन्दानुभव 
करते हैं। ( ब्रह्मसञ छ्य अ०, ४थे पाद, १६श इत्यादि सूत्र भी द्रव्य 
हैं )। उनके सत्यसंकटपत्व का उस समय प्रादुर्भाव होता है ) सुतरां 
चे “स्वराट्‌” होते हैं। (छा० अम अ०, २९श ख०, एवं ग्र सू० थे 
अ०, ४थे पाद्‌, ३म सूत्र द्रव्य हैँ )। किन्तु तद्रूप होने से भी इनके ब्रह्म 
के अशामात्र होने के कारण, जगत की र्यादि शक्तियाँ इनमें नहीं होतीं 
( ० स्‌» छथे अ०, ७थे पाद, १७श सूत्र द्रएव्य है )। 

इन्हीं सव श्रतियो और सूत्रों के विचार से यह स्पष्ट रूप से प्रतिपन्न 
होया कि, घरह्मवित्‌ पुरुषों की शेपाचस्था, जो श्रोमच्छङ्कराचाय्यै द्वारा 
चर्णित हुई है, वह शास्त्र के अ्नभिप्रेत है । “शत्र ब्रह्म समश्चुते” ( बरह्म- 
चिद्गण इसी देह से ब्रह्म को प्राप्त होते हैं ), यह जो पूर्वोद्धत कठ प 
बृहदारण्यक श्रुतियों में उल्लिखित है उसका अर्थ ब्रह्मशो का एकान्त 
विनाश नहीं है । देहसम्वन्ध की रक्ता करते हुए भी जो ब्रह्मद्शन होता 
है, घही इन श्रतियाँ ने व्यक्त किया है। यह पूर्घाक्त श्र॒तियों का पाठ 
करने “से ही विदित' होता है। भह्मसूत्र के व्याख्यान में यही शाङ्कारिफ 
मत का. स्रान्तत्व युक्ति द्वारा और भी विशेषरूप से प्रतिपादित किया 
ज्ञायगा । जीव के जीघत्व का कभी विनाश नहीं है; जीव श्रनादि अर 
निस्य अक्षर है । श्ुतियाँ वारंवार इसको शापित करती है । मोक्षलाभ करके 
चे सर्व प्रकार के दुःखो से विमुक्त होकर अच्युत आनन्द को घात होते 
हैं । "तरति शोकमात्मवित्‌” एथ “रख होवाय॑ लब्ध्यानन्दी भचति” 
इसी प्रकार बहुयाक्यों के दारा श्रुतियों ने यद प्रदर्शित किया है कि, 
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माक्ष-पद्‌ अच्युतानन्ददायक है। वास्तव में, जीव के जीचत्व का सम्यक 
विनाशा ही मोच है, इसके वोघगम्य होने से अतिस्वल्प ही पुरुष मोक्ष के 
प्रार्थी होंगे। यह शास्त्र का उपदेश नहीं हे, प्रत्युत सर्वविध शाख इसके 
विरोधी हुँ । 

संक्षेपतः घेदान्त-दशैन का उपदिष्ट विषय वर्णन किया गया । इस 
समय मृलदशैन के व्याख्यान में प्रदत्त होना चाहते हैं। इस ग्रन्थ में 
श्री निम्धार्काचार्य्य के सूत्रपाठ एवं भाष्य का ही अनुसरण किया गया है; 
सम्यक्‌ निम्वार्कभाष्य अनुवादसदित अधिकांश सूत्रों के नीचे लिपिबद्ध 
किया गया है! किसी किसी स्थान में भाष्य का भावार्थ ग्रहण करके 
सरळमाच से सूत्नाथे की भी व्याख्या की गई हे; एवं घ्रयोजनालुसार किसी 
किसी स्थळ में विशेषरूप से उल्लिखित कर शाङ्करभाष्य भी श्रतुधाद-सहित 
वर्णन किया गया है । 


अ तदसत्‌ । 


छै श्रीगुरवे नमः । 
ॐ हारिः । 


वेदान्त-दर्शंन 


शरीब्रह्मसूचस्‌ । 
अथम अध्याय । 


प्रथम पाद्‌ | 
प्रथम सूच:--अथातो वह्मजिशासा ॥ _ 
(अथ--झतः--ब्रह्मजिशासा) । 

` व्याख्या:--'अथ” = श्रनन्तर; चेदाध्ययन के पश्चात्‌ धर्म्ममीमांसा- 
पाठ से घेदोक्त धम्माचुष्ठान के फल को जानकर, ओर उपनिषद्‌ पाठ के 
द्वारा ब्रह्म की खर्वोत्कपेता के साधारण भाव से शात दोने के पश्चात्‌; 
“अतः = अतपघ, चह फल परिच्छि् आर अन्तविशिए है, पेखा शुत 
होने के कारण; एवं कम्मेकाएड मे प्रतिपाद्य देघ-देची सभी के ईशवराधीन 
थार ब्रह्म की विभूति सममकर; घह् के प्रति आरए चित्त होने के कारण । 
“प्रह्मजिशासा” ब्रह्मचिपयक प्रकृत तस्वौ को जानने के निमित्त,सर 
उसके साक्षात्कार लाभ के उपायविषयक उपदेश धात करने के निमित्त, 
श्रहाचिद्‌ गुरु के निकट अच्ुगत शिष्य इच्छा प्रकाश करते हैं । 


वेदान्तद्शन । 

[००] [१०, १ पाद, १ सूत्र 

भाप्यः--श्रथाधीतषडङ्गघदेन कर्म्मेफलत्तयात्तयत्वविषयकविचेक- 
प्रकारकचाक्यार्थजन्यसरशायाचिप्टेन, तत प्च जिशासितघम्मेमीमांसाशा- 
स्त्रेण तन्निश्चितकम्म-तत्मरकार-तर्फल-विषयक-छानवता, कम्मैव्रहझफल- 
सांतत्वसाविशयत्व-निरतिशयत्व-चिपयक-ब्यवसायज्ञात-नि्वंदेन, भगवत्म- 
सादेप्सुना तद्दशनेच्छा-लम्पटेनाचा य्यैकदेवेन श्रीगुरुभक्त्येकहादर्देन, मुमु- 
खुणानन्ताचिन्त्यस्वा माचिकस्वरूपशुणशक्त्यादिभिर्वेहत्तमा या रमा- 
कान्तः पुरुपोत्तमो ब्रह्मशब्दाभिधेयस्तद्धिपयिका जिक्षासा सततं सम्पाद- 
नौयेत्युपक्रमवाक्यार्थः । 

शरस्यार्थः--पडङ्गयुक्तवेदाध्ययन फे पश्चात्‌ कर्म फल के क्षयाक्ष- 
यत्वविषयक विभिन्न घेदवाक्याथी का चिन्तन करने से कर्म्मफल 
के क्षयाक्षयत्वचिषयक विचारों के उपस्थित होने से उनके प्रति संशय 
उत्पन्न होने पर, धम्म का (वैदिक धम्मै का) स्वरूप जानने के हेतु इच्छा 
का उद्रेक होता है; तदनुसार धम्मैतच्वजिज्ञासु पुरुष को पूर्वमीमांसाद्शन 
पढ़ने से धम्म के स्वरूप, ओर प्रकारभेद एवं तत्फल का शान उत्पन्न होता 
है। अतःपर कम्म फल फे सान्तत्व, सातिशयत्व एवं निरतिशयत्वविषयक 
चिचारद्वारा इसकी परिच्छिन्नता के विषय में निश्चित ज्ञान उत्पन्न हाने से, 
तत्रति अनास्था उपजात होती हे । इस प्रकार कर्म्मफल में अनादर- 
विशिष्ट मुमुक्ष पुरुष श्रीमगवान्‌ के गुणग्रामश्रवण से तत्मति आकृष्टचिष्त 
होकर, भगवत्मसन्नता एवं भगवदशनलामेच्छावश, प्रोतिपू्वेक सद्गुरु फे 
पकास्त शारणापन्न हो, भक्ति-पूर्वक उनके निकट , स्वभावतः अनन्त, 
अचिन्त्य, स्वरूषणुण और शक्ति प्रभ्धति द्वारा सर्वश्रेष्ठ, सर्वविध चिभू- 
तियाँ के अधिपति, ब्रह्मशम्दचाच्य पुरुषोत्तम के घिषय को वौधगम्य 


चैदान्तद्शन । है 
$ थ०, $ पाद, $ सूत्र ] [०१1 
करने की इच्छा प्रकाश करता है। यही ग्रन्थारम्मक वाक्य का 
अभिप्राय है।-. । र 
श्रीमद्रामाहुजस्वामिकृत भाप्य में इस सूत्र की बौधायनऋषिछत 
बृत्ति उद्धुत है, तद्यथाः--''वूत्तात्‌ कर्म्मांधिगमादनन्तर॑ ब्रह्मचिविदिषा” 
(पूबांधीत वेदोक्त कम्मेविषयक ज्ञानलाम के एवं साधारणमाच से उप- 
निषदू-पाठ के पश्चात्‌ ब्रह्मचिपय में शान लाभ करने की इच्छा होती है) 
वस्तुतः ब्रह्मसूत्र के पाठ करने से यह सम्यक्‌ प्रतिपन्न होता है कि, घेद फे 
सम्यक्‌ अधीत न होने से इस ग्रन्थ के पाठ में अधिकार नहीं उपजात होता; 
श्रुतिवाक्यों के प्रति लक्ष्य करके ही इस ग्रन्थ के श्रधिकांश सूत्र रचित 
हुए हैं। उन श्रुतियों को जिसने नहीं पढ़ा है, उसके पदा में यह न्थ 
सम्यक्‌ योधगस्थ करना श्रसम्भव है; बहुत सूत्र केवल श्रुति की ही 
व्याख्या के निमित्त रचित हुए हैं; एवं स्थान स्थान पर ज्ैमिनिसूो के 
प्रति भी विशेष रूप से लक्ष्य किया गया है। कम्मै-प्राधान्य एवं तद्विप- 
यक विधिचाक्ष्य वहुपरिमाण से वेद के कम्मेकाण्ड में उक्त हैं; इसके तथ्य 
को अवगत होने के निमित्त महर्षि जैमिनिकृत भीमांसादशीन प्रथम पढ़ना 
उचित है; ' यह धर्म्ममीमांसा है; वेदोक्त धर्म्माचरण के झार तत्फल के 
अन्तवत्ताधिपयक सम्यक्‌ ज्ञान न होने से, श्रनादिकाल से आचारित 
कम्मैससकार शिथिल नहीं होते,. एवं प्रकत श्रह्मजिशासा का भी उदय 
नदो होता । इस कारण, वेदाध्ययनान्त में प्रथम धर्म्मेमीमांसा अध्ययन 
करना उचित है; तद्द्वारा कम्मे फल के अवगत होने से, पश्चात्‌ विचार 
द्वारा इस फल की अन्तवत्ता के विषय में निश्चित ज्ञान उपजात होता है; 
इस रूप से शानोदय दोने पर, कर्म्म के प्रति अनास्था उपजात होती है। 


वैदान्तदशन 1 

[७०२] [३ झ०, १ पाद, १ सूत्र 
कम्मेफल की अनिस्यता का ज्ञान होने से, तत्यति अनास्था का उदय 
होता है, एवं तद्धेतु स्वभावतः ही श्रत्युक्त कर्म्मांतीन ब्रह्म के विषय में 
शान के निमित्त चित्त घावित होता है, यही सार्थ है। इसके द्वारा 
जिशासु शिष्य का अधिकार और ग्रन्थ फा विषय अचधारित हुए हैं, 
पेसा जानना चाहिए। जैमिनिसूत्र को पूर्वमीमांसा अथवा घम्मे- 
मीमांसा और घह्मसूत्र के उत्तरमीमांसा अथवा ब्रह्ममीमांसा कहते हैं; 
घस्तुतः इन दोनों मीमांसाओं के पठन करने से, सम्यक्‌ येदार्थ परिशात 
हो जाता है। वौधायनऋषिरूत वृत्ति अति प्राचीन है; ब्रह्मसूत्र पहले 
शुस-पररुपरा-क्रम से जिस रूप से उपदिष होता था, तदनुसार ही बोधा- 
यन मुनि ने घृक्तिरयना की थी, ऐसा अनुमान होत। है, सुतरां उक्त 
प्रकार की व्याख्या को ही सूत्रकार वेद्व्यासञ्जी फा अभिमत कद कर 
सिद्धान्त करना उचित है।ः 

श्रोमच्छड्टूराचार्य्य ने भी स्वीय भाष्य में “अथ” शब्द का “अनन्तर” 
अर्थ किया है; किन्तु उन्होने कहा है कि, वेदाध्ययन के पश्चात्‌ घम्म 
जिज्ञासा न होने पर भी, उपनिपद्पाठ से दी, प्रह्मजिशासा किसी किसी के 
मन में उदित हा सकती है; घम्मै।जशासा और प्रह्मजिश/सा फा काई अङ्गाङ्ञि- 
भाव नहीं है, घम्म ओर ब्रह्मान में कोई साध्य-साधक-सम्बन्ध भी नहीं 
है; अतपच घममेक्षान के पश्चात्‌ ब्रह्मजिज्ञासा का उदय ददोता है, अथवा भह्म- 
जिज्ञासा करनी चाहिए, इख प्रकार सूत्रार्थ करना उचित नहा! है। शङ्कर 
के मत में, (१) निद्यानिद्यवस्तुविधेक, (२) पेहिक एवं पारञ्षिकभोग के 


36 निस्याफंभाष्य का समय निरूपण नद्दी किया यया। इस कारण थौघायन- 
भाष्य का विषय ही इस स्थळ में विशेषस्प से वर्णन हुथाद। 


वेदान्तदशैन । 

९ आ०, १ पाद, ५ सूत्र ] [०३] 
प्रति वैराग्य, (३) शम (वहिरिन्द्रिय-्सेयम), (४) दम (अन्तारिन्द्रिय-नि्रह); 
(४) तितिक्षा (शीतोप्ण-छुथा-तृष्णा इत्यादि &न्द्सहिष्एुता), (६) उपरति 
(विपयानुभव से इन्द्रिययण की बिरति), (७) समाधान (आत्मतच्च का 
ध्यान), (८) श्रद्धा (गुरु एवं चेदान्तवार्क्यो मै सम्यक्‌ आर्था), और (६) 
समुचुत्व# (ओत्त के निमित्त प्रबल इच्छा), ये समस्त जिसमें प्रतिष्ठित 
हुए हैं, वही ब्रह्जिक्षासा का अधिकारी है। अतपव शङ्करमताइखार 
“अथ” शब्द का श्रथ "पतत्समस्त नित्यानित्यविवेकप्रभूति साधन- 
सम्पत्ति-लाम के अनन्तर” हे । 

इस सम्बन्ध में वक्तव्य यह है कि, किसी किसी पुरुष के पक्त में, 
चेद के कम्मेकायडाध्ययन के अनन्तर थम्मेजिक्लासा न होने पर भी, 
उपनिषदं के अध्ययन-द्वारा, अह्मजिशासा का उदय हो सकता है, इसमें 
सन्देह नहीं; एवञ्च विना चेदाध्ययन किये ही शैशवावस्था में भी घ्रह्म- 
जिज्ञासा का उदय होता है, ऐसे भी पुरुषों को कथा श्रत होती है । 
किन्तु इससे पेसा मालूम नहों होता कि, उनके ही प्रति रूदय करके प्रह्म- 
सूज की रचना हुई है । साधारण नियमों कै प्रति लकय करके प्रत्य रचित 
हुआ है, ऐसा ही अ्रलुमित होता हैं। सुत्राथे करने के निमित्त भारत- 
चष मे प्रचरित साधारण नियमों के प्रति लक्ष्य करके ही सूथार्थ करना 
उचित है। पूर्वमीमांसा के प्रथम सूघ “अथातो धर्म्मजिशासा” के 
गठन एवं उत्तरमीमांसा ( घेदान्तदर्शन ) के प्रथम सूत्र “थ्रथाती च्रह्मा- 

5 आप्य में म्मनेयानियवस्तुविवेकः, इद्दासुत्रार्थरळभोगविरागः, शसदमादि- 
साधनसम्पत्‌, समुध॒म्वञ्च” उलिसित है। इसी आदि! शब्द-द्वारा तितिषा, उपरति, 
समाधान i एवं श्रद्धा परिलधित हुई है, यदी राङ्कराचाय्य-कृत वियेकचूडामणि- 


रमति अन्पो और भाष्यों की टीका प्रसुति के पाठ से अवधारित होता हैँ । 
१० 


वेदान्तद्शान । 
[७४] [१ श्र०, १ पाद, $ सूत्र 
जिशासा' के गठन के प्रति रद्य कस्ने पर भी यही प्रतिपन्न होता है। 
यशादिकम्मै ओर घह्मशान में साक्षात्सम्वन्ध में अ्रज्ञाज्ञिमाव एवं साध्य- 
साधक-भाव नहीं हैं, यह ठीक है; परन्तु अनादिकार से जीघ कर्म्मौ' फा 
अलुछान करता आया है. तञ्जनित संस्कार अतिशय रू हैँ। सूचम 
विचार-द्वारा फरम्मैफल के स्वरूप के अवगत न होने पर्य्यन्त तत्प्रति 
सम्पूरी अनास्था साधारणतः उपज्ञात नहीं होती। विशेषतः चिद्दित- 
कर्म्मांचरण के द्वारा चित्त परिशुद्ध दाता है; चित्त के परिशुद्ध न हौने से 
ब्रहमक्षानेच्छा वद्धमूल नहीं होती । कदली वृक्ष, जैसे फल देकर, स्वयं 
विनाश को प्राप्त होता हे; किन्तु बृत्त से भिन्न फल उत्पन्न होता नहीं; 
तद्रूप विद्वितकम्मोंनुष्ठान भी चित्त-परिशद्धिपूवेक ब्रह्मजिशासा अथघा 
सुमुजुत्वरूपफलोत्पादून करके स्वयं पर्यवसित होता है; किन्तु कर्म्मा- 
उप्ठान-भिन्न चित्त की यह परिशुद्धि स्वयं उपज्ञात नहीं होती। किसी 
किसी के मन में वाट्यकाल में ही ब्रह्मजिशासा का उदय हुआ है, ऐसा 
श्रवण किया जाता है, किन्तु यह साधारण नियम नहीं छै और 
उन लोर्गो को भी पूर्यजन्माजिंत साधन संस्कार के वल से ही इस 
जम्म में इस रूप की अवस्था मिली है, ऐसा 'अचुमित होता है, शाख- 
कारें ने भी तद्रूप ब्याख्या की है। विशेषतः व्रहाजिज्ञासा के उद्य 
होने फे पश्चात्‌ भी समुद्यकम्माबुप्ठान-घर्जेन करना इस बहासूत्र में 
स्वयं सूचकार भगवान. वेदव्यास ने आश्रमी के पक्ष मे निषेध किया है 
(० सू० शय अ०, ४थे पाद फे २६, २७ संख्यक एवं अपरापर सूत्र रव्य 
हैं) । भ्रीमद्भगवद्गीता में भी विदितकर्म्माडुछान का सम्यक्‌ घर्जन अजु- 
मोदित नहीं दुआ। अतपच ब्रह्मजिज्ञासा के विषय में कम्मे का, पं 


वेदान्तदृशेन । 
१ अ०, १ पाद, १ सूत्र ] [०१1] 


कम्मैशान का सम्पूर्ण सम्वन्धाभाव स्घीकार नहीं किया जाता । 
ब्रह्मदर्शीनसम्वन्ध में कम्मे की साक्षात्‌ फलजनकता के न रहने पर भी, 
ब्रह्मजिशासा उत्पादन करने के हेतु कम्मे की एवं कम्मेफल-विज्ञांन की 
सम्पूर्ण उपयोगिता है;-इस ब्रह्मविषयक जिज्ञासा का उत्पादन करना ही 
ज्ञो कर्म्माछुछान का श्रेष्ठ फल है, उसके श्रुति ने स्वयं ' “तमेवमात्मानं 
बेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यशेन दानेन तपसाऽनाशकेन” (बृहदा- 
रण्यक ४र्थ अ०, ४थे ब्राह्मण) इत्यादि घाक्याँ में सिद्ध किया है। अतएव 
ब्रह्मश्ञान के उत्पादन-चिषय सें न हो, किन्तु बह्मजिश्चासा के उत्पादन-विषय 
में कस्मैशान की आवश्यकता है । सूत मेँ बझाशान का विषय उललिखित 
नहीं हे, व्रक्जिशासा का घिपयमात्र उल्लिखित है। 
नित्यानिसचिवेक धर्ति को भी, जो प्रह्मजिज्ञासा के साक्षात्‌ कारण 
कहकर शङ्कराचार्य ने निर्दिष्ट किया है, वह सम्यक्‌ सङ्गत कहकर 
स्वीकृत नहो हा सकता। नित्यानित्यविचेक प्रशूति जिसको उत्पन्न 
इये हैं, घह ब्रह्मतत्त्व को पक प्रकार से अवगत ही इआ्मा है, ऐसा कहा 
ज्ञा सकता है; समस्त जगत्‌ ही अनित्य है, आत्मा ही नित्य है, इस 
रूप से ज्ञान जिसको उपज्ञात हुआ है, एवं इस आत्मा के ध्यान दी को 
कत्तेव्य रूप से जिसने वोधगम्य किया है, वही निव्यानित्यचिवेकी है; जो 
इस नित्यानित्यचिवेक से सम्पन्न हुआ हे, एवं नित्य आत्मा में “चित्त- 
समाधान”-रुप साधनविशिष्ट हुआ है, उसको तद्तिरिक्त किसी जिज्ञासा 
का उद्य होना सम्भव नहीं; उसने जब आत्मा को एकमात्र नित्यवस्तु 
कहकर जान लिया, एवं उसी आत्मा के स्वरूप को देखने के निमित्त 
समाधान-रूप साधनलम्पन्न हुआ है, तब उख साधन के फल के प्राप्त 


वेदान्तदर्शन । 

[७६] [१ भ्र, १ पाद, २ सूझ 
न होने तफ, अपर किसी विषय मै जिशासु होना उसके पक्ष में स्थाभा- 
चिक नहीं है, पवञ्च आत्मस्वरूप के परिक्षात होने पर, जिघ्वासा फा ही 
विषय ओर क्या रहता है? सुतरां शात्मानात्मविवेक, समाधान एघ' 
शमदमादिसाधन-सम्पत्तियो से सम्पन्न होने के पश्चात्‌ ्रह्जिशासा 
होती है, इस प्रकार से सूत्रार्थ का जो शङ्कराचार्य ने घरीन किया है, 
वह सङ्गत नहीं माना जा सकता । विशेषतः यौधायनमुनिरुत घृत्ति 
अति प्राचीन है; चौद्धमत के धरवर्तित होने पर भारतघर्षीय प्राचीन 
शिच्ता-प्रणाली की विश्टद्घलता स्थापित होने के बहुत पूर्व बौधायनकुत 
बृत्ति विरचित हुई थी; श्राचाय्यैपरम्परा से घह्मसूत्र की व्याख्या जिस रूप 
से पूर्वांचधि प्रचलित थी, तदनुसार ही यह वृत्ति ग्रथित हुई है, ऐसा 
अनुमित हाता है; खुतरां तदनुमादित सुन्रव्याज्या का परिहार कर 
शाङ्करव्याख्या का ग्रहण करना सङ्गत नहीं प्रतीत हाता । 

ग्रन्थारम्भ में इस सूत्र के “अथातो” अश के दारा जिज्ञाछु शिष्य 
की योग्यता, पच “ब्रह्मजिज्ञासा” अंशा के द्वारा सम्पूर्ण ब्रह्मविद्या ही 
जो इस ग्रन्थ का चिपय है यह अवधारित हुआ, ऐसा समझना चाहिए । 


इति जिज्ञासाधिकरणम्‌ । 


द्वितीय सूत्रः- जन्माद्यस्य यतः ॥ है 

(अस्य विश्वस्य, जन्मादि, यतः यस्मात्‌ , भवति तदू बह्म ) 

भाष्य:--तस्छत्तणापेत्तायां. सिद्धान्तमाह--अस्याउचिन्त्यविचित्र- 
संस्थानसम्पन्नस्यासंस्येयनामरुपादिविशेषाश्रयस्याचिन्त्यरूपस्थ विश्वस्य 


वेदान्तदशेन । 
१ ग्र, १ पाद, २ सूत्र ] [०७] 
शृष्टिस्थितिलया यस्मात्‌ सर्वज्ञाद्यनस्तगुणाश्रयाद्‌ ब्रह्मेशकालादिनियस्तुर्भ- 
गवतो भवन्ति, तदेव पूर्वोक्तनिर्वचनविपयं ब्रह्मेति छक्षणवाक्यार्थः । 
व्याख्याः-~जिज्ञासित व्रह्म के लक्षण-सम्धन्ध में सुत्रकारजी सिद्धान्त 
करते हैं,-पारस्परिक सम्बन्ध युक्त अनन्तअङ्ग:विशिए, अनन्त नामों और 
रूपौ से प्रकाशित, इस अचिन्त्य विचित्र चिश्व के सृष्टि स्थिति एवं लय का 
खाधनकत्ता छुतरां, जो सर्वज्ञ एवं अनन्त गुणी का आश्रय है, तथा जो ब्रह्मा 
महेश्वर एवं कालादिको का भी नियन्ता है, धही वह जिज्ञासित ब्रह्म है। 
जिशासित प्रह का लक्षण इस रूप से इस सूत्र के द्वारा अवधारित हुआ । 
, कृष्णयजुबेंदीय तैत्तिरीयोपनिषद्‌ की तृतीय वल्ली में उल्लिखित 
बरह्मविपयक प्रश्न एवं उत्तर के प्रति लद्य करके यह सूत्र विरचित हुआ 
है चह निम्नोद्धृत हैः-- 

“भूगुव वारुणिः । वरुणं पितरमुपससार । अधीहि भगवो बह्मे ति । 
तस्मा एतत्‌ भोवाच। श्रन्नं माणं चक्षुः श्रोत्रं भना वाचमिति! तं 
होचाच । यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीधन्ति। 
यत्‌ प्रयन्त्यभिसैचिशन्ति। तद्विजिज्ञासस्व। तदूत्रह्म ति ।” 

अस्यार्थः--घरुणपुत्र थ्रणुजी ने, अपने पिता वरुण के निकट 
जाकर निवेदन किया, “भगवन्‌ | मुझको बह्ोपदेश कीजिप”। उनसे वरुण 
ने कहाः--अन्न, प्राण, चछ ओत, मनः और वाक्‌, पतत्‌ समस्त बहा हैं; 
और भी कहा, जिससे यह दृश्यमान विश्व उत्पन्न इुआ है, जिसके दारा 
जन्मात समस्त जीव जीचिताचस्था में रक्षित होते हैं, जिसमे पतत्स- 
मस्त लूय-प्राप्त एवं प्रविष्ट हाते हैं, उसकी तुम विशेष रूप से जानने के 
हेतु प्रयत्न करा, बही ब्रह्म है । 


वेदान्तदर्शन । 

[७८] [१ अ०, १ पाद, २ सूत्र 

प्रह्म को इस चिचित्र जगत्‌ का कारण कहने से, ब्रह्म की सर्वश्ञता एवं 
सवैशक्तिमत्ता भावतः उक्त हुई हैँ यह वोधगम्य करना होगा। सूत्र का 
शब्दार्थ इतना ही है कि, “इस जगत्‌ की सए प्रभति जिससे होती 
हैं” ( चहदी जिशासित ब्रह्म हैं)! इस संक्षिप्त घाफ्य का सम्यक्‌ अर्थ 
निश्चित करके, भाष्यकार्रों ने पूर्घोलिखित रूप से सूत्रार्थ की व्याख्या की है। 
श्रीमच्दुङ्कराचाय्य ने भी इस सूत्र फे भाप्य में कहा हैः--“जगत्‌-कारणत्व- 
प्रदर्शनेन सर्वेश अह्लोत्युपक्षिप्तम्‌” [ ब्रह्म को जगत्कारणरूप से प्रदर्शित 
करने से, ब्रह्म का सर्वशत्व भी उपनत ( भावतः उपदिष्ट ) हुआ है ]। 
कारण, सर्वशभिन्न कोई इस विचित्र अनन्त जगत्‌ की सृष्टि करने में समर्थ 
नहीं होता । परन्तु यह ल्य करना होगा कि, सूत्र में ब्रह्म के! जगत्‌ का 
केषळ स्रष्टा कहकर उपदेश नहीं किया; सूत्रोक्त “जन्मादि” शब्द में जगत्‌ 
के जन्म (सृष्टि ), स्थिति एवं लय तीनों कथित हुए हैं। ब्रह्म जगत्‌ का 
केवल स्रष्टा नहीं, बह इसका पालनकर्ता, नियन्ता, एव' नित्य विनाश- 
कर्ता भी है। 

इस स्थळ मै पवे मूलसूच में कहा गया है फि, बह्म से ही जगत्‌ के 
जन्मादि होते हैं; वही जगत्‌ का एकमात्र कारण है। किन्तु कुम्भकार 
जैसे गत्तिकारूप उपादान के लेकर कुम्भनिम्माण करता है, तद्रूप ब्रह्म 
अन्य उपादार्नो के अघलम्बन-द्वारा जगत की रचना करता है, पेसा " 
कहने से ब्रह्म ही जगत्‌ का एकमात्र कारण नहीं होता; वह अन्य पदार्थ 
भी जगत्‌ का दूसरा एक कारण होता है। परन्तु सूत्र में ब्रह्म को एक- 
मात्र कारण कहने से, घह जगर्तू का निमित्त और उपादान दोनों कारण 
हे, पेखा सूत्र का उपदेश समझना होगा । अरहा में ही जगत्‌ अन्त में लीन 


र वैदान्तदशंन । ५ 
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होता है, ऐसा फदने से, व्रहाभिन्न जगत्‌ का अन्य उपादान-कारण नहीं 
है, यह सुस्पष्ट भाव से ही सिद्ध होता है। सुतरां जगत्‌ के विलुप्त होने 
पर भी जगत्‌ की सृष्टि स्थिति लय-साधिनी शक्ति ब्रह्म में नित्य घर्तमान 
रहती है; वदृद्धारा वदद इसका पुनः पुनः प्रवत्तेतादि साधन करता है 
अतपच स्वरूपतः ही उसकी सर्वशक्तिमत्ता भी है, ऐसा सूत्र में उक्त है यदद 
वौधगम्य करना होगा । श्रधिकन्तु जो जागतिक सृष्टि, स्थिति तथा लय- 
कर्ता है, घह अवश्य जगत्‌ से परे, जगत्‌ को अतिक्रमण करके भी घर्तमान 
है। अतएव ब्रह्म का जगद्तीतत्व भी एतदूद्वारा उक्त हुआ है, यह 
योधगम्य करना होगा। शाङ्करभाप्य मै मी इस सूत्र का सारांश इसी रुप 
से व्याख्यात हुआ है, यथाः-- 

“अस्य जगतो नामरूपाभ्यां व्याकृतस्थानेककठ भोक्तुसयुक्तस्थ प्रति- 
नियतदेशकालनिमित्तक्रियाफलाश्रयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य 
जन्मस्थितिभङ्गं यतः सवेश्ात्‌ सर्वशक्तेः फारणाहूचति तद्चह्ोति 
वाक्यशेषः १” 

अस्या्थः--विविध नामो ओर रूपां से प्रकाशित, अनेक कर्ता 
भोक्ता संयुक्त, प्रतिनियत देशकालादिदेतुक क्रियाफल का आाश्रयीभूत, 
मन के द्वारा भी अचिन्त्यसघनाविशिए, इस जगत्‌ के सृष्टि स्थिति लय 
जिस सर्वज्ञ सवेशक्तिमान कारण से होते हैं, बद्दी ब्रह्म है; यही 
घाक्याथै है# । 


£:जिस स्थान में विशेष प्रयोजनीय है, उसी स्थान में शाङ्करभाष्य उदात किया 
जायगा; अन्यत्र नहीं । 


चेदान्तदर्शन । ति 
[८०] [ १ अ०, १ पाद, ३ सूत्र 
अतपच इस सूज का फलितार्थ यह है कि, प्रथम सूत्र का जिज्ञासित 
ब्रह्म जगदतीत, सवैज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, एव* जगत्‌ का एकमात्र निमित्त 
और उपादान कारण है । ब्रह्म के जगत्‌ के निमित्त और उपादान कारण 
होने से जगत्‌ उसका ही रूप है। जैसे सुवरीनिम्मित घलयकुएडळादि 
सुची के ही रूप हैं, ये सव सुचणे ही हैं, खुवर्रभिन्न आर कुछ नहीं हैं; 
जगत्‌ भी तद्रूप घर्म से अभिन्न है। सुतरा ब्रह्म अद्वेत, सर्वव्यापी आर 
सद्वस्तु है। इस जगत्‌ का प्रकाशक होने के कारण, बह जगत्‌ से भी 
व्यापक वस्तु एवं सर्वैश, सर्वशक्तिमान्‌ हे । घह जगद्रूपी एवं जगद- 
तीत भी है। 
इति ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 
परन्तु इस स्थान मे जिशास्य यह है कि, ब्रह्म ही जो जगत्‌ का एक- 
मात्र कारण है, इसका प्रमाण क्या है! तदुत्तर में सूत्रकारजी 
कहते हैं:--- 
तृतीय सूत्रः-शास्त्रयोनित्वात्‌ । 
( योनिः--प्रमाणम_) ५ 
भाप्यः--किं प्रमाणकमित्याकांक्षायां सिद्धान्तमाह--शाखमेच येनि- 
स्तजूशतिकारणं यस्मिंस्तदेचोक्तळच्तणलक्रितं वस्तु घह्मशब्दा- 
भिधेयमिति । 
व्याख्याः-_यह ब्रह्म किस प्रकार प्रमाणगम्य है, तत्सम्वन्ध में सूत्र- 
कारजी सिद्धान्त करते हैं:--शास्त्र ही उपर्युक्तलकणाक्रान्त ब्रह्म की योनि 
अर्थात्‌ शापक है, उसके सम्वन्ध में शास्त्र दी एक-मात्र प्रमाण हैं । पूर्वोक्त 
लच्तणाक्रान्त कद्दकर ब्रह्मशन्दाभिधेय घस्तु शाख में निर्दिष्ट की गई है । 


~ 


वेदान्तद्शन । 

१ थ०, १ पाद, ३ सूत्र ] [=] 
( जागतिक सृष्टि, स्थिति तथा लय का एकमात्र कारण, समक्ष और 
सर्वशक्तिमान्‌, घस्तु ही ब्रह्म है; यह शाख-प्रमाण-द्वारा अवगत 
होता है। ) 

ब्रह्म अन्ुमान्रमाण-गम्य नहीं है; कारण, अनुमान इन्द्रियप्रत्यक्ष के 
ऊपर स्थापित है, ब्रह्मा तद्रूप प्रत्यक्ष का विषय नहीं है । इन्द्रियप्रत्यक्ष 
केवळ वाह्यरूपरखादि को विषय करता है; जो एतत्समस्त के सृष्टि- 
स्थितिळय का विधानकत्तां है, घह तदद्वारा पथ्याप्त नहीं है; घह उन 
सर्भा से अतीत है। सुतरां वह इन्द्रियम्राह्म नहीं है, एवं इन्द्रियप्रत्यक्ष 
के ऊपर स्थापित अन्नुमानप्रमाण-गम्य भी नहीं है। केवल शास्त्र दी 
उसके विषय में पक-मात्र प्रमाण है । 

श्रीमच्छङ्कराचाय्यै ने इस सूत्र की व्याख्या द्विविधरूप से की है, 
यथाः“ महतः ऋग्वेदादेः शास्रस्य `` ˆ` 'खवेज्ञकढपस्य यानि: कारणम्‌ 
ब्रह्म” । ( महान्‌ सर्वेज्ञतुल्य जो ऋग्वेदादि शास्त्र हैं, उनकी योनि अर्थात्‌ 
उत्पत्तिस्थान ब्रह्म ) । “अथवा यथोक्तं ऋग्वेदादिशारत्रं योनिः कारणम्‌ 
प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथाचत्स्वरूपाधिगमे। शास्त्रादेव अमाणात्‌ जगतो 
जन्मादिकारणं ब्रह्माधिगभ्यत इत्यभिप्रायः”। (अथवा पूर्वोक्त प्रकार 
सवेशकल्प ऋग्वेदादि शाख दी ब्रह्म के यथावत्‌ स्वरूपश्चान के कारण 
अर्थात्‌ प्रमाण हैं। ब्रह्म जो जगत्‌ के जन्मादि का कारण है, यह केवल 
शास्त्र-प्रमाण-द्वारा ही गम्य है, यही सूत्र का अभिप्राय है )। इसी 
दवितीय अर्थ का शङ्कूराचार्य्य ने ग्रहण किया है । 

किन्तु इस स्थल में इस अकार की आपत्ति हो सकती है कि, पेद 
ने कम्म फा ही मुख्यरूप से उपदिए किया है, यह जैमिनिमीमांसा मे 
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[८२ ] [ १ अ०, $ पाद, ४ सूत्र 
प्रतिपन्न किया गया है; परन्तु इस स्थल में कद्दा गया कि, शास्त्र में 
ब्रह्म को ही जगत्कारण एवं मुख्यवस्तु कहकर घर्णन किया है; यह शेपोक्त 
सिद्धान्त कैसे ग्रदीत हो सकता है? पवञ्च ब्रह्म को जैसे प्रत्यक्ष एवं 
अजुमान के अगम्य फहकर श्रति ने वणन किया है। तद्रूप उसके शाब्द- 
प्रमाण का भी अविषय कहकर श्रुति ने ही व्याल्यात किया है। अतएच 
ब्रह्म कैसे थुतिप्रमाणगम्य कहा जा सकता है? तदुत्तर में सूत्रकार 
कहते हुँ किः-- 

चतुर्थ सूः--तत्तु समन्वयात्‌ । 

९ “पु” शब्द आशङ्कानिरासार्थः। तस्मिन्‌ ब्रह्मणि सवस्य वेदस्य 
सम्यग्वाच्यतया अ्रन्ययस्तस्मात्‌ शास्त्रकवेद्यम्‌ उक्तळक्तणं ब्रह्म घ । ) 

ब्रह्म ही समस्त श्चतिवाक्यों फा प्रतिपा है; एक ब्रह्म में छी समस्त 
श्रतियो का समन्वय होता है; श्रतएव उक्तलक्षण सम्पन्न (जगत्‌ के 
जन्मादि का हेतु) ब्रह्म दी एक-मात्र शाल्लप्रमाणगम्प है। ( ति ने 
स्वयम्‌ ही कदा है “सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति” कठ १ अ०, २ घ )। 

- भाष्यः--नञ्ु समस्तस्यापि वेदस्य क्रियापरत्येन तद्भिन्नचिषय- 
कारणा चेदान्तयाक्यानामण्यर्थेवादचाक्यानां तत्पाशस्त्यप्रतिपादनद्वारा 
परम्पण्या, विधिवाक्यैकवा क्यतावत्‌ कर्वङ्गकठ्‌ प्राशस्त्यप्रतिपादनेन 
चिध्येकपस्त्वात्‌, कथमिव शास्त्रेकपरमाणकं ब्रह्मेति प्राप्ते, राद्धान्तः, 
तज्जिज्ञास्यं विश्वकारण शाखप्रमाएक ब्रह्मच न कर्म्मादि; तत्रैव प्रति- 
पादकतया छत्स्नस्यापि चेदस्य समन्वयात्‌ सुख्यदृत्याऽन्वयः। यद्वा 
वेदेपु तस्यैच प्रतिपादकतया स्तमन्वयादितिसंच्षेपः। न घ कम्मैणि 
तत्लमन्वयो वक्तं शम्यः; तस्य तु विविदिपोत्पादनेनेब नेराकाङ्च्यात्‌ 


धेदान्तदर्शन । 

३ श्र०, १ पाद, ४ सूत्र ] [८३] 
क्रत्वङ्ग ब्रह्मेति तु वालभापितम्‌। तस्य सबैकम्मैकत्रो दिकारकनियन्त- 
त्वेन स्वातन्त्यात्‌, तत्फलदातृत्याच्च । प्रत्युत कम्मण एव विविदिपोत्पा- 
दनेन परम्परया तत्पाप्तिसाधनीभूत श्ानोत्पच्युपकारकत्येन समन्वय 
इति निचीयते विचिदिषा श्रतेः। नज धत्यक्षादिप्रमाणाविपयकत्ववच्छ 
ब्द्प्रमाणाचिषयत्वस्यापि थ्रतिसिद्धत्यानक्ष शास्त्रेकप्रमेयं ब्रह्म तिम्राप्ते 
ब्रमः, जिश्षास्यं बह्मशाक्रममाणकमेव, नान्यप्रमाणकम्‌; समस्तश्रवचीनां 
साक्षात्परस्परया था तत्रेव समन्वयात्‌ । तत्र ळक्षणप्रमाणादिवावयानां 
स्वत एव तद्विपयकरबेन, शारिडल्यपश्चाञ्िमधुचियादिवाकयाचां प्रतीकादि- 
प्रकारकाणाँ च परम्परया समन्वयः! यहा सर्वेपामपि घाक्यानां 
भिन्नप्रबुत्तिनिमित्तकत्वेऽपि साक्षादेव ब्रह्मणि समन्वयः, तत्तद्वाकयविष- 
याणां सर्वेपामपि ्रह्मात्मकत्वाचिशेपेण मुख्यवाक्यत्वात्‌ । न चेषं विषय- 
निषेधपराणां धाधः शङ्कनीयस्तेपां प्रह्मस्थरुपगुणादिविपयकेयत्तानिपेध- 
परत्वेन समविषयत्वात्‌ । किञ्चात्र प्र्न्यो भवान्‌ शाब्दा ऽविषयं घर्मे” ति 
चाफ्यस्य वाच्यं ब्रह्माभिम्रेतं न घेति? श्राद्ये धाच्यत्वसिद्धेरवाच्यत्व- 
प्रतिज्ञामङ्ग, द्वितीये सुतरां चाच्यतेति। तस्मात्‌ सर्वज्ञः सर्वाचिन्त्य- 
शक्तिविशवजन्मादिहेतु्ेदैकमरमाणगम्यः सर्वेसिन्नाभिन्नी भगवान्‌ चासुदेको 
चिश्वात्मैच जिशञासाविपयस्तत्रेव सचे शास्त्रं समन्वेतीत्यौपनिपदानां 
सिद्धान्तः । 

अस्याथः--( पूर्वसूत्र में कहा गया दै कि, शास्त्र ही ब्रह्मचिपय में 
प्रमाण अर्थात्‌ ज्ञान-कारण है ) । किन्तु इससे इस प्रकार की आपत्ति हो 
सकती है कि ( जैमिनिमीमांसा के “आस्रायस्य कियार्थत्वादानर्थक्रय- 
मेतदुर्थानाम्‌” इत्यादि सूचों में यह कदा गया है कि) समस्त वेद 


चेदान्तदशन। 
fr] [१ अ०, १ पाद, ४ सूत्र 
अतण्व पूर्वोक्त ततीय सूत्र में जो चह्म को शास्रप्रमाणगम्य कहकर 
सिद्धान्त किया गया है, यह अपसिद्धान्त है; कारण, शास्त्र के वाक्य भी 
शब्दमाच हें; शब्द फे अविषय होने के कारण, 'ब्रह्म' शाखपमाणगम्य 
नहीं हो सकता। इस आपत्ति के उत्तर में हम कहते हैं कि, “तत” 
जिशासित ब्रह्म निश्चय ही शास्रप्रमाणगस्य हे; वह भत्यक्षादि न्य 
प्रमाणगम्य नहीं है; कारण, साक्षात्सम्बन्ध से अथवा परम्परा सम्बन्ध- 
विचार से ब्रह्मा मै ही समस्त थ॒तियो का समन्वय होता है। उनमें जो 
सब थुतिवाक्य घ्रह्म के लक्षण एवं प्रमाणादि के विषय मे हँ, साक्षात्स- 
स्वन्ध मै ही उनका ब्रह में समन्वय होता है। ओर शाण्डिल्यविद्या, 
पक्षाशिविद्या, मधुविद्याप्र्रतिविषयक भिन्न भिन्न प्रतीकापासनाश्रों के 
समस्त चावय भी परम्परासम्पन्ध-चिचार से ब्रह्म में ही समृन्धित होते हैं । 
चस्तुतः, सिन्नार्थवोधक होने पर भी सभी घेदवारक्यो का साचात्सम्यन्ध 
में ब्रह्म में ही समन्वय होता है, ऐसा निश किया जाता है; कारण, उन 
समस्त चाव्या फे बिपयीभूत समस्त पदाथा का समभाव से भ्रह्मात्मक- 
रूप से ही मुख्यवाच्यत्व निर्णीत होता है! (अर्थात्‌ ब्रह्म ही उन सय घाक्यों 
का सुख्याथ है तद्भिन्न काई दूसरा पदार्थ नहीं है। (“सर्व खल्विद॑ बहा” 
इत्यादि शरुत्तिवाक्य उसके प्रमाण हैँ)। इस सिद्धान्त में इस मकार की 
आपत्ति नहीं हा सकती कि, ब्रह्म को श्रुति-अमाणगम्य कहने से, शब्द के 
अविपयरूप में जिन समस्त श्रुतियों ने उसको घर्णन किया है, (यथा 
अवाङ्मनसागाचरः” “अशष्दमस्पशम” “यतो घाचा निवर्चेन्ते” 
इत्यादि), वे ( थुतियां ) इस मीमांसानुसार निरर्थक हो जाती हैं; 
किन्तु श्रुतियों को निरर्थक कहकर स्वीकार महीं फर सकते; अत- 


वेदान्वदशेन । 
१ अ०, १ पाद, ४ सूत्र ] [८०1] 
पच यह सिद्धान्त अपसिद्धान्त है, पेखा प्रतीत होता है। किन्तु 
चस्तुतः इस सिद्धान्त के साथ पूर्योक्त श्रतिवाक्यौ का कोई बिरोध नहीं 
है; कारण, जिन श्रतियो ने ब्रह्म को शब्द के अविषय-रूप से वर्णित किया 
है, चे सव श्रतियाँ ब्रह्म के स्वरूप एवं स्वरूपगत गुणों की “इयत्ता” 
निपेधपरमात्र हैं, अर्थात्‌ ब्रह्म इतना ही नहीं है, एवं केवल शब्दादि 
शक्तिमत्ता से ही तत्स्थरूपगत समस्तशक्ति पर्य्याप्त नहीं हाती, तद्तिरिक्त- 
भाव से भी वह है, एतावन्मात्र प्रकाश करना दी उन श्रतियों का अभि- 
प्राय है। कारण, उन श्रतियाँ ने स्वयं शब्दमात्र होने पर भी ब्रह्म को ही 
चाच्यरूप से प्रकाश किया है। ओर इस स्थल में आपत्तिकारों से प्रश्न है 
कि, “शब्द का अविषय ब्रह्म है” यह जो चाक्ष्य है, इसका याच्य ब्रह्म है 
अथवा नहीं, इस विषय मै उसका अभिमत क्या है? यदि कहे कि, इस 
वाक्य का घाच्य ब्रह्म है, तव तो उसकी प्रतिज्ञा भङ्ग हुई; ब्रह्म शब्द का 
घाच्य हो गया। ओर यदि कहे कि, नहीं; तव भी इस “नहीं” कहने के 
द्वारा ही कार्य्यतः व्रहझ का शब्दवा चित्व सिद्ध हुआ है। (कारण “ब्रह्म '-शत्द्‌ 
का वाच्य जो ब्रह्म वस्तु है, उसके उसने इस शब्द द्वारा दी समभा है, नहीं 
समभने से इस प्रकार उत्तर नहीं दे सकता) । अतण्य समस्त उपनिषदां 
का सिद्धान्त यद्दी है कि, ब्रह्म मै दी समस्त शाख समन्वित होता हैँ; प्रन्था- 
रम्भ मे जिज्ञासा का विषय फहकर जिस ब्रह्म का चर्णन हुआ है, वद 
सर्वज्ञ है, यह अचिन्त्यशक्तिक है, विश्व के खशिस्थितिछिय का हेत है, 
* चह एकमात्र वेद्भ्रमाणगम्य है; चह समस्त विश्व से भिन्न भी हैँ एवं अभिन्न 
भी है, एवं बह सर्वधिध ऐश्‍वस्ये पूर्ण विश्वात्मा वासुदेव है । उसी में समस्त 
शाख समन्वित दोता है। यही उपनिपद्वेत्तारओ का सिद्धान्त है । 


चेदान्तदशन । 
[५८] [१ ०, १ पाद, ४ सूत्र 
(अनिर्द, मरुत, संकर्षण और बासदेव,--यै चारों रूप ब्रह्म 
के हें। अहं-त्तत्व के अधिष्ठाता विराटू देहधारी पुरुष का नाम अनि- 
रुद्ध है। महत्‌ (वुद्धि)-तत्व के अधिष्ठाता पुरुष का नाम भद्युम्न है । 
भद्धति-तत्त्व के अधिष्ठाता पुरुष का नाम संकर्षण है। संकर्षण से रय्न, 
तथा प्रद्यम्न से अनिरुद्ध का प्रकाश है। इन त्रितय के अतीत, सर्वाश्रय, 
सबका मूळ परन्रह्म ही बासुदेव पदवाच्य है। वासुदेव ही सूलग्रन्थ के 
प्रथम सूत्र के उलिखित ब्रह्म शब्द का श्रथ है। उसी (ब्रह्म दी) में 
सव शास्त्रा का समन्वय देता है) 
इस व्याख्यान में भाष्यकार ने यह सिद्ध किया है कि, ब्रह वेदोक्त 
यागादि कम्मों' से अतीत है, एवं इन यागादि कर्मा' का कर्ता जो 
पुरुष है, उसकी सत्ता-मात से ब्रह्मसत्ता पर्या नहीँ होती, घह समस्त 
कर्म्मकर्ता पुरुषों का एवं तत्कृत सर्वविध कम्मौ' का नियन्ता रार विधाता 
` है) पवश्च समस्त जगत्‌ की ब्रह्मात्मकता को प्रदशेन करके, भाष्यकार 
ने मधुविद्याप्रभुति मै चित उपाखनाकस्मों' की भी सार्थकता सिद्ध की है। 
अतपच भाष्यकार की अन्तिम मीमांसा यह है फि, जीव और जगत्‌ के 
साथ ब्रह्म के भिन्नाभिन्न सम्बन्धो ही को द्वितीय से चतुर्थ सूत्र पथ्यन्त 
सूत्रकार ने स्थापित किया है। “पाशेन स्थिता जगत्‌” एवं “ममैवाँशो 
जीवलोके जीवभूतः सनातनः” “क्षरादतीताऽइमच्तराद्पि चोत्तमः” इत्यादि 
गौतावाक्यो में भी इसी प्रकार भिन्नाभिन्न सम्बन्ध को ही वेदव्यास 
ने सिद्ध किया है । अपिच तृतीय और चतुर्थे सूत्रों में ब्रह्म के साथ 
शाख का घाच्यवाचकसम्वन्च स्थापित हुआ है] इस चाच्यचाचक- 
सम्वन्ध का रना पातञ्जळदशीन में “तस्य वाचकः मणघः” सूत्र में श्रीमग- 


वैदान्तदुर्शन । 
३ आ०, १ पाद, ४ सूत्र] [२१३ 
चान्‌ पतञ्जलि ने भी निदेश किया है। इस सूत्र के भाष्य में श्रीभगवान 
वेदव्यास ने भी इसी प्रकार के मत को प्रकाशित किया है, यथाः-- 
"वाच्य इश्वरः प्रणवस्य ।...... सम्प्रतिपत्तिनित्यवया नित्यः शब्दार्थ- 
सम्बन्धः” और ब्रह्म के निर्मणत्वविषयक समस्त श्रुतियाँ उसके “एता. 
घन्मात्रत्व” ( जगत्‌ और जीवमात्रत्व ) को ही निषेध करती हैं, ऐसा 
जो भाष्यकार ने सिद्ध किया है; उसको भगवान्‌ घेदव्यास ने स्वयं ही 
इस ब्रह्मसूत्र के तृतीय अध्याय के द्वितीय पाद के २२श सूत्र मे स्पष्ट किया 
है । वेदान्त-दर्शन के प्रथम झार द्वितीय अध्याय विशेषरूप से ब्रह्मविपयक 
हैं। इनमें ब्रह्मसम्वन्ध में इसी प्रकार के सिद्धान्त को सूत्रकार ने प्रति- 
पादित किया है। सूत्रकार ने किसी स्थल पर ब्रह्मसम्बन्ध मै केघल 
निर्गुणत्व अथवा केवल गुणावच्छिन्नत्व का नहों घर्णेन किया है । 
इस सूत्र का शाङ्करभाष्य अति विस्तीणे है; उसमें नानाविध विचार 
प्रवर्तित किये गये हैं; उन सर्भा को इस स्थल पर उद्धृत करना निष्प- 
योजनीय है। इसका सार यह है कि, ब्रह्म मत्यत्त एवं अनुमानप्रमाणी 
के द्वारा गम्य नहीं है, केवळ शास्त्र ही उसके सम्बन्ध मै प्रमाण है; फल 
के द्वारा शास्त्र का प्रामाणिकत्व सिद्ध होता है। मीर्मासकगण कहते हैं 
कि, “ब्रह्म स्वतन्त्र और जगदतीत नहीं है”, कारण, कम्म अथवा उपासना- 
विधि के अङ्ग रूप से ही चह वेद में वर्जित हुआ है; अतएव कर्म्मांतीत 
ब्रह्म शाख का प्रतिपाद्य नहीं है; पैदिककमे के अज्ञीमूत जो कम्मैकता है, 
घरह्मचिपयफ समस्त वाक्य उसके ही स्तुतिसूचक कहे जायेंगे; कारण 
इस कर्म्मकर्तां ही को श्रुति ने ब्रह्म कहकर उपदिष किया है। मीसां- 


सको का यहद मत स्वत नहीं दै; कारण, भक्म-प्राप्तिकप मेर कर्म्मसाच्य 
१२ - 


चैदान्तदर्शन । 

[६०] [ १ थ०, $ पाद्‌, ४ सूत्र 
नहीं है; इसको थुति ने स्पष्ट कद्दा दै; एवं श्रुति ने यहे भी कहा है कि, 
आत्मा असङ्गस्वमाव और शरीरादिव्यतिरिक है; सुतरां ब्रह्म कम्मसाध्य 
नहीं द्वा सकता है) प्यं ब्ह्मक्ष पुरुष भी सर्वकर्म्मातीत होते हैं, पेसा थति 
ने स्पष्टरूप से उपदेश किया है; इससे ब्रह्म को कम्मै के अङ्गीभूत रूप से 
किसी प्रकार वर्णन नहीं कर सकते । मह्मको शानरूप क्रिया का भी 
कम्म नहीं फह सकते; कारण, श्रति ने उसको विदित एवं श्रविदित सभी 
से भिन्न कह फर व्याख्यात किया है। श्रुति ने जो आत्मा को घ्रातव्य, 
ध्यातव्य इत्यादि रूपा से घर्णित किया है, उसका अर्थ यह नहीं है कि, 
आत्मा सात्ञात्सम्यन्ध में ध्यानक्रिया के गम्य है । अपर सर्वविषयक शान- 
कृत्तियों का निरोध करना ही उक्त उपदेशों का सार है; अपर जृत्तियों 
के निरुद्ध होने से, चैतन्यस्वरूप ब्रह्म स्वतः प्रकाशित होता है। जैमिनि- 
सूत्र में कहा है कि, कम्म में त्ति उत्पन्न करना ही वेद का सार है, यह 
घाक्य चेद के कस्मैकाणडसम्बन्ध में ही प्रयुक्त करने के योग्य है, 
चेदान्तसम्बन्ध में नहीं। कम्मैकाण्ड में भी निपेधसूचक सभी वाक्य 
अधिकांश स्थलों मै अभाव अर्थात्‌ आदासीन्यबोधक हैं, कोई क्रिया- 
बोधक नहीं; अतपच कम्मे में प्रेरणा ही वेदार्थ कहकर किसी प्रकार 
स्वीकृत नहीं की जा सकती । इत्यादि इत्यादि । 

परन्तु शाङ्करमाप्य में मूलसूत्रा्थ की व्याख्या इस प्रकार से को गई 
है, यथाः-- हि 

“तुए-शब्दः पूर्वपक्तव्यावृत्त्ययेः। तदूचह्म सवेशं सर्वक्षशक्तिजगदु- 
रपत्ति-स्थिति-छय-फारणम्‌ घेदान्तशास्त्रादवगम्यते । कथं १ समन्वयात्‌; 
सर्घेषु वेदान्तेषु वाक्यानि वात्पय्यंगैतस्याथथेस्य प्रतिपादकत्वेनसमनुगतानि । 


वेदान्तदृशंन । 

१ अ, $ पाद, ४ सूत्र] [६१] 

शस्यार्थः-सूत्र में जो “तु” शब्द है, घह आपत्तिमञ्जनवोधक है। 
वही बर सर्व, सर्वशक्तिमान, जगत्‌ के खृष्टि-स्थिति-्लय का हेत है, 
घेदान्तशाख-द्वारा चह इस प्रकार ज्ञात होता है। ऐसा क्यो कहते हैं? 
(उचत्तरः--) इस प्रकार कै ब्रह्म में ही वेद का समन्वय होता है। समस्त 
वेदान्तो क्षिखित थुतिवार्क्यो का तात्पय्यै प्रतिपाद्यरूप से ब्रह्म का ही अजः 
सरण करता है। 

वस्तुतः कठपरभ्रति श्रुतियाँ ने स्वयं “सव वेदाः यत्पदमामनन्ति, 
सर्वे वेदा यत्रेकीमवन्ति” इत्यादि वाक्यों में स्पएरुप से उपदेश किया 
है कि, ब्रह्म में ही थुतियाँ समन्वित होती हैं, उसके प्रतिपन्न करना 
ही समस्त श्रूतियों का अ्भिग्रेत है। किन्तु इस स्थल में यह रच्य करना 
उचित है कि, ब्रह्म को सवैज्ञ, सर्वैशक्तिमान्‌ , जगत्कारण कहकर उपदेश 
करना भगवान्‌ वेदव्यास का अभिप्रेत है, ऐसा जब आचाय्य शङ्कर ने 
इन सूर्जो की व्याख्या में स्वीकार किया है, तो त्र को एका न्त निर्गुण 
और अकप्ता कह कर जो उन्होंने पश्चात्‌ अपना मत ज्ञापन किया 
है, वह घेदान्त और भगवान. बेदव्यास फे अभिप्राय के विरुद्ध है। 


_ इति ब्रह्मविषयकप्रमाथाधिकरणम्‌ । 


परन्तु एतत्सम्वन्ध में यह आपत्ति दो सकती है कि, त्रिगुशात्मक 
प्रधान को ही जगत्कारण कहकर सांख्य शास्त्र में निदेश किया है, 


प्रधान की जगत्कारणता के विषय में सांख्यवादी श्रतिप्रमाण भी उद्धृत 
करते हैं, यथाः-- 


वेदान्तदशंन । 
[ १२] [ १५०, ३ पाद, १ सूत्र 

“अजामेकां लोहितशक्करुप्णां बह्वीः घजाः सूजमानां सरूपाम्‌ ।” 
इत्यादि (शवेताशवतरोपनिपद्‌ ४थ अध्याय) 

[शक्क लोहित और कृष्ण घण (सत्वरजतमोागुरात्मिका) प्रकृति 
अपने समान रूपविशिए (ब्रिगुणात्मक) वहुविध प्रजाओं की सृष्टि करती 
है] इत्यादि । श्रतएव श्रति प्रमाण-द्वारा एकमात्र घ्रह्म ही को जगत्कारण 
कहकर किस प्रकार निर्देश कर सकते हैं ? इसी आपत्ति के खण्डन के 
अभिप्राय से परवर्ती सूत्र का वतरण किया गया है, यथाः 

शम अ०, श्म पाद, शम सुत्र । इक्षतेनांशब्दम । 

[“इक्ततेः--न--अशब्दर्म" ] 

भाष्यः- साँख्याभिमतमचेतनं प्रधानं तु श्रशन्दं श्रुतिप्रमाण- 
घर्ज्जितम्‌, शता. नैव जगत्कारणम्‌; जगव्कत्तुश्वेतनधर्म्मस्पेक्षस्य 
श्रषणात्‌। 

व्याख्याः--सांख्यशास्त्र मे कथित अचेतनप्रधान की जगत्कारणता 
के विषय में कोई श्रुतिप्रमाण नहीं है, वह जगत्कारण नहीं है, श्रचेतन- 
प्रधान को जगत्कारण कहना श्रति का श्रभिप्राय नहीं है; कारण, धति 
ने स्पष्ट रूप से जगत्कारण की “ईत्तणशक्ति” (श्षानपूर्वक दर्शन शक्ति) 
के रहने का उल्लेख किया है; प्रधान की घह शक्ति फा न रहना स्वीकाय्यै 
है। कारण, प्रधान अचेतन है। अतप्घ साँख्याभिमत अचेतन्रधान 
का जगवकारणत्व भ्रति-विरुद्ध है । 

इच्तेः = [जगत्कारण का ईक्षण कार्य्यं (श्रुति में उक्त रहने 

के फारण,] न = सांख्याभिमत श्रचेतनमधान जगत्कारण नहों है 


वेदान्तद्शन । 
१ भ०, १ पाद, १ सूत्र ] [१३३ 
अशन्द्म« (अश्रोतम) यद्द भ्रुतिसिद्ध नहीं दै-श्रृतिप्रमाणविरुद्ध है। 
जगत्कारण की ऐेक्षणकाय्यैविपयक श्रृतिया ये हैं; यथाः-- 


“सदेव सौम्पेदमप्न आासीदेकमेवाद्वितीयम्‌। तदैद्धत वहुस्यां प्रजाये- 
येति; तत्तेजा$खजत'' इत्यादि (छान्दोग्य पछ प्रपाठक द्वितीय खरड) । 

अस्यारथः--दहै साम्य | यह जगत्‌ पहले (सृष्टि के पूर्व) भेदरहित 
एक-मात्र अद्वितीय सद्वस्ठु (बह) था। उसी सत्‌ ने ईक्षणं किया था 
(मनन किया था) कि, हम बहुत होंगे, हमारी अनेक रूप से सृष्टि हो; दस 
प्रकार से ईकण करके उसी सत्‌ ने तेज की सए की! 


ऋग्वेदीय पेतरेयोपनिषदू में इस प्रकार उक्त है, यथाः--“श्रात्मा घा 
_ इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्यत किञ्चनमिषत्‌। स पेक्षत लोकात 
च॒ रजा इति। स इमालोकानसूजत” । 

अस्यार्थः-"'यह विश्व पहले एक श्रात्मरूप से अघस्थित था, 
अन्य किसी का स्फुरण नहीं था। उस आत्मा ने ईप्षण किया, लोकों 
फो कया सजन करेंगे ? उसने लोकों की सृष्टि की 1? 

“ब्रह्म धा इद्मध रासीत्‌ ” इत्यादि बृहदारएयकोक्त थुतियाँ भी 
इसी मम्मी की हैं! श्रुति मे इस प्रकार जगत्कारण के "इष्ण? काय्यै 
का उल्लेख करके कहा है कि, जो जगत्कारण है, उसने “इक्तण” पूर्वक 
जगद्रचना की । सांख्यामिमत प्रधान अचेतन हँ; सुतरां धह 'शेक्वण” 
काय्यै अचेतनप्रधान के सम्बन्ध में उक्त हो नहीं सकता; अतव प्रधान की 
जगत्कारणता श्रुतिविरुद्ध है, सुतरां श्रग्राह्य है। (इस सूत्र का फलि- 
ताथे यह दै कि, जगत्कर्ता ईतणशक्तिविशिंप्ट है, अतपघ चैतन्यमय ब्रह्म 


वेदान्तदर्शन । 

[३२] [ १०, १ पाद्‌, २ सूत्र 
ही जगत्कर्ता है; खतरा श्रति के श्रजुसार सांख्योक्त श्रचेतनप्रधान का 
जगत्कत्त त्व सिद्ध नहीं होता। ) 

इस स्थल में यह पहले ळय करना होगा कि, शति ने कहा है 
“तदैक्षत वहुस्याम” अर्थात्‌ उस सत्‌ ने इस प्रकार ईत्तए किया जिससे 
बह अनेक रूपो से प्रकाशित हो सके; परन्तु जव उससे भिन्न श्रन्य कुछ 
या काई नहीं है, तो इस वाक्य का अर्थ यही है कि, उसने इस भांति 
ईक्षण किया कि, उसके स्वयं एक अद्वैत होने पर भी, उसमें बहुरूप का 
प्रकाश होवे, अ्रतणव बहुरूपता का निमित्तकारण यह ईत्तणशक्ति ही है । 
उपादान धस्तु भी स्वयं ब्रह्म ही है। किन्तु उसका परिवर्त्तन असम्भव 
है; कारण, परिच्छिन्न वस्तु होने से ही रूप का परिवर्तेन सम्भव होता 
है; आ्राकाशतत्त्व की अपेत्ता भी व्यापक बुद्धितत्त्व के रहने के कारण 
आकाश फा भी परिवर्तन सम्भव हो सकता है, बुद्धि उसका संघटन 
कर सकती है; किन्तु सर्वाधार भ्रद्वेत ब्रह्म के सर्वब्यापित्व के कारण, 
शुत्तिकादि की भाँति उसके परिबत्तंन की कल्पना भी नहीं की जा 
सकती 1 किन्तु पूर्वोक्त इक्तणकार्य्य का विषय स्वयं घह सद्घ्रहम ही 
है; परन्तु उसका स्वरूप परिवर्तन के योग्य नहीं है। अतपव यही 
सिद्धान्त होता है कि, उसकी जो यहुरूपता उक्त हुई है, घह उसकी 
ईत्तणशक्ति की ही भेदनिमित्तक है अपने स्वरूप की किसी प्रकार परिवर्सन- 
निमित्तक नहीँ । इसके दृष्टान्त का अभाव नहीं है। जैसे साधारण 
शीत्ति से देखने पर वस्तु एक प्रकार देखी जाती है; नेत्र चक्र करके देखने 
से किड्चित्‌ भित्ररूप दए होती है, ष्टि सङ्कुचित करके देखने से अन्य 
भाँति रदष्टियीचर होती है; वस्तु के एफ 'अवयवमाञ की ओर इए स्थिर 


वैदान्तदर्शन । 
१ अ०, $ पाद, १ सूत्र ] [३२] 
करने से, घह अवयव ही दृष्टि में भासमान होता है; इसी घस्त के समप्र 
अवयवो के प्रति दृष्टि और मन स्थिर करने से सम्पूर्ण अवयवा के दशम 
होते हैं। अतपच दृश्य वस्तु के पक अविरत रूप से रहने पर भी, 
दशन के प्रकार-भेद्‌ से घह भिन्न भिन्न रूपा मे दृष्ट हा सकती है। इसी 
हान्त के द्वारा पूर्वोक्त थुति फे भी तात्पय्यावधारण के विषय में सहा- 
यत्ता मिळती है । प्रह्म के स्वरूप में कोई परिवर्तन नहीं हाता; परन्तु उसकी 
शैक्षणशक्ति के नानाप्रकार भेद हैं, एवं उसके स्वरूप मे भी, इस विभिन्न 
प्रकार इेक्षण के द्वारा, विभिन्न रूप से प्रतिभात होने की योग्यता है। श्रत पच 
थुति ने कद्दा है कि, सब्रह्म ने इस प्रकार हैक्षण किया, जिससे एक श्रद्वेत 
घद्दी बहुरूप से दृष्ट होवे । उसके स्वरूप में अनेक रूप से दए होने की योग्यता 
है, यही जगत्‌ का सूल उपादान है; यह अनन्त जगद्रूप में उसके हेकषण 
कार्य्ये की चिषयीभूत होकर प्रह्म फे गुणरूप से प्रकाशित होती हूँ । 
सुतरां जगत्‌ गुणात्मक कहा जाता है; गुण की दी सूइमावस्था का नाम 
प्रकृति है। 
इस स्थान पर यह भी स्मरण रखना होगा कि, भुति ने कदा है-- 
"अनेक हुँगा”, इस प्रकार इक्षण (मनन) करके ब्रह्म ने प्रजारूप से अपने 
के सृष्ट किया। "'जन्माद्यस्य यतः” सूत्र में (इसी पाद के द्वितीय सूत्र 
में) उक्त हुआ है कि, ब्रह्म ही जगत्‌ का खष्टिकत्तो, पालनकर्ता और 
प्रलयकर्ता है। सुतरां यद सिद्ध हुआ कि, ध्र की स्वरूपगत “'दरेदाण-” 
शक्ति जगत्‌ की केवळ सष्टिविषयक नहीं है, इसके रक्षण झार लय- 
साधन की शक्ति भी इसी के अन्तर्गत है। यह प्रत्यक्ष सिद्ध है फि, 
परिवर्तन ही संर का स्वरूपगत घस्मे है। “परिषत्तेव” शब्द पर 
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विचार करने से ज्ञात होता है कि, सृष्टि स्थिति और लय, तीनों परि- 
चर्तन शब्द के अर्थ हैं। अनादिकाळ से रए के पश्चात्‌ प्रलय और 
अरय के पश्चात्‌ सृष्टि होती आई है, ऐसा श्रुति ने भी अनेक स्थानों पर 
कद्दा है; और अन्यान्य शास्त्रों में भी यद्दी मत प्रकाशित हुआ है। इस 
चिषय में दारीनिको का भी कोई मतभेद नहीं है। सुतरां यह ईक्षणशक्ति 
पहले घहास्वरूप में नहीं थी, अकसमात्‌ आई है, इस प्रकार श्रुति का 
अभिप्राय कहकर अनुमान करना असङ्गत है। ब्रह्म में पहले मनन- 
शीलता नहीं थी, पश्चात्‌ यह उत्पन्न हुई है, इस प्रकार कहने पर इसका 
कोई कारण भी वतलाना उचित है; कारण के विना कोई कार्य्य हो नहीं 
, सकता। एवं च ब्रह्म की कालाधीनता तथा परिणामशीलता भो स्वीकृत 
करनी होंगी; परन्तु श्रुति ने उसका वारम्वार निषेध किया है। सुतरां 
यह /ईक्षण”-शक्ति भी अनादि और ब्रह्म की स्वरूपगत निस्यशक्ति है, 
ऐसा सिद्ध होता है। ब्रह्मा की जा सष्टिशक्ति है, बह उसकी स्वरूपगत 
शक्ति है, इसका श्वेताश्वतर थुति ने “देवात्मशक्तिं स्वयुरनिंगूढाम्‌” 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा स्पष्टरूप से निर्देश किया है। इस सूत्र में उक्त 
हुआ है कि, इप्तणशक्ति खृष्टिशक्ति है; अतपध, इसके द्वारा भी यह 
प्रमाणित हाता है कि; इष्ण शक्ति रह्म की नित्य आत्मभूता है । 

“लदेव सौम्येदमत्र आसीत” इत्यादि श्रुतियाँ पूर्व ही उक्त इई हैं, 
जिनमें ब्रह्म फा सृष्टिचिपयक “इक्षए” विशेपरूप से वर्णित हुआ है, 
उन पर भली भाँति विचार करने से और भी रष्ट होता है कि, झष्टि की 
जो अतीतावस्था है, जिसका ब्रह्म की स्वरूपाचस्था कहकर शाख में 
घर्णान है, उसी को उक्त घाक्यों के दारा थुति ने विशेपरूप खे प्रकाशित 
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किया है । श्रुति ने पहले कहा कि, चराचर समस्त संसार उस अवस्था में 
ब्रह्मरूप में अवस्थित है, प्रह्म के अतिरिक किसी वस्तु का स्फुरण नहीं 
है। पुनः कहती है कि, ब्रह्म उस अधस्था में सषिविषयक शक्षणविशिष्ट 
है, अथात्‌ चह सृष्टि के प्रकाश, रक्षण और संहार करने के हेतु 
उपयुक्त शान और शक्ति से सम्पन्न है, सुतराँ सर्वश्च आर सर्वशक्तिमान्‌ 
है। श्रुति पुनः कहती है-बद जगत्‌-रूप में भकाशित इ, अथोत्‌ बहा 
केवल सृष्टिस्थितिलयोपयुक्त ज्ञान एवं शक्ति से युक्त है, इतना दी नर्ही, 
षह उस शक्ति का परिचालन भी करता है; घद जगत्‌ को वस्तुतः अपने 
स्वरुप ही से उत्पन्न करता है, वस्तुतः ही पालन करता है और घस्तुतः 
ही संहार करता है। इस प्रकार का शक्तिपरिचाठन भी उसका नित्य 
है। खुतरां ब्रह्मस्वरूप के शान के निमित्त इन समो. का ग्रहण करना 
आवश्यक है। पहली वात यह दृष्ट हाती है कि, घह जगद्तीत तथा 
नित्य सद्वस्तु है; दूसरी बात यह है कि; अतीत अनागत और घर्तमान 
समस्त जगत्‌ तद्रूप में (तत्सचा में) एकीभूत होकर अवस्थित है; सुतरां 
घह पक--अ्रद्धेत है । एवं घह अविकारी है; क्योकि विकार कहने से एक 
अवस्था का अभाव आर दूसरी अवस्था का भाव दोना शात होता है; 
किन्तु ब्रह्म ता सर्वाभावशत्य है। त्रिकाल में प्रकाशित घस्तुमात्र उसके 
स्थरूप में अवस्थित हैं। छतरां उसके सम्बन्ध में नहीं कहा जा सकता 
कि, वद कुछ नूतन करता. है। जव सर्वकाळ में प्रकाशित समस्त 
घस्तुर्षै उसके स्वरूपगत हैं, ता “उसने नवीन कुछ सए किया” इसका 
कोई अर्थ ही नहा होता । श्रतएव उसको अकर्ता और सर्वविध विकार- 
रहित कहकर मी अनेक श्रुतियों ने वर्णित ` किया है! सुतयं केषळ 
१३ j 
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उस अघस्था की आर लय करके रह्म का “सगुण” न कहकर “निर्मुण' 
कहना चाहिए । तीसरी वात यह है फि, इस प्रकार केवल निग ण कहने 
से ही ब्रह्मस्वरूप का सम्यक्रूप से घर्णन नहीं होता, चह स्वरूपतः दी 
सर्वशस्वमाव ओर सर्वशक्तिमान है । खि, स्थिति और छय भी 
उसी के काय्यं हैं, इस प्रकार अनेक श्रुतियों मे प्रकाशित किया है। 
यह कार्य्य घह कभी करता है, कभी नहीं करता, ऐसा हो नहीं 
सकता; क्योकि ऐसा होने से चह विकारी और फालाधीन हो 
जाता है; बहु श्रृतियों ने इसका निषेध किया है। अतपच सर्वश, 
सर्वशक्तिमान तथा सष्टिस्थिति-लय-कर्त्ता-रूप से ब्रह्म नित्य ही सगुण 
भी है। इस रूप से धह्म फे नित्य खगुणत्व और निगुणत्व दोनों सिद्ध 
दाते हैं। श्रतपघ ब्रह्म के ये दोनों रूप श्रुतिप्रमाएँ के द्वारा भर तिपा- 
दित. होते हैं, और श्रुति ही तद्विपयक अनुभय फो भी उत्पादन करती 
है। जिस प्रकार अनुमान प्रशृति प्रमाण भी श्रबुभघ उत्पन्न करके 
चरिताथै होते हैं, उसी प्रकार श्रुतिघाक्य भी आत्म-विषयक अनु- 
भष उत्पन्न कराकर ही सार्थक होते हें । इस अनुभव का वीज प्रत्येक 
जीव मे चचमान दै; उक्त प्रकार की द्विरूपता न्यूनाधिक परिमाण से 
प्रत्येक मचुप्य को आत्मानुभवसिद्ध है । चालय, यौवन, चाद्यक्य आदि 
हमारी असंख्य .अवस्थाओं का नियत परिधतंन हे रदा है, प्रतिमुह्त 
इममे अनेक प्रकार के चिन्तास्रोत प्रवर्तित होते हैं, एक के पश्चात्‌ 
पक सुख-दुःखादि माग नियत रूप से प्रवाद्दित हो रहे हैं; जिस समय 
जा अवस्था उपस्थित होती है, उसी समय हमारा उस अवस्था में आत्म- 
शान देता है। दम मोटे हैं, हम दुर्वल हैं, हम चालक हें, दम युवा हैं, 
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हम इद्ध हैं, हम खुखी.हैं, हम दुःखी हैं, इत्यादि रूपा से अपने को हम 
तत्तद्भावापत्न अलुभव करते हैं। पक्षान्तर मे ये ही सब अघस्थाये एक 
के पश्चात्‌ एक बीती जा रही हैं; किन्तु हम पक ही हैं, ऐसा अनुभध 
करते हैं। बाल्यावस्था में जे! “हम” रहे, युघावस्था एवं बुद्धावस्था 
में भी घदी “हम” हैं, पोड़ितावस्था भें जा “हम” हैं, नीरोगावस्था में 
भी घही “हम” हैं; स्वप्नावस्था में जा हम अनेक प्रकार की फ्रीड़ाये' 
किया करते हैं, उस स्वप्न के दष्टा भी बही “हम” हैं; स्वप्नरप्ट जे हम 
हैं उसके आश्रयरूप से श्रपरिवर्चनीय भाव से. स्वप्नद्वष्टा हम अघ- 
स्थान करते हैं। सुतरां अनेक रूपों से प्रकाशित होकर उनका भाग 
करना, एवं अपरिवर्तनीय तथा स्वोवस्थांथों के द्रष्टरूप से अवस्थान . 
करना, यह उभयरूपता ' प्रत्येक के थात्मानुभवसिद्ध हैं। अतपघ 
भ्रुतिप्रतिपादित ब्रह्म की द्विरुपता के अछुभूत करने का वीज न्यूना- 
धिक रुप खे भत्येक जीव में है। श्रतिवचनों के मम्मे का चिन्तन करने 
सेवह वीज अड्कुरित होकर क्रमशः जीव को व्रझस्वरुप के श्रवगत करने' 
के हेतु योग्य बनाता है। धस्तुतः जीव ब्रह्म कां ही अंश है। सुतरां 
जीव. के स्वरुप के प्रति लक्ष्य करके ब्रह्म के स्वरूप का अवधारण करने 
की चेष्टा करना श्रसङ्घत नहीं है । - 
पुनः जगत्‌ की ओर द्टिपात करने से इष्ट हेपता है “कि, गुण 
अथवा शक्ति गुणी अथवा शक्तिमान्‌ के आश्रय विना अवस्थान' नहीं कर 
सकरी, यह सयदा ही प्रसक्त आरआत्माठुमव सिद्ध है) यह अवश्य स्वीकार 
करना होगा कि, गुणी अथवा शक्तिमान्‌ पदार्थ गुण अथवा शक्ति से अतीत 
है; -झुणी-पघं शक्तिमान शब्द का यही अथे है। झतयव प्रत्येक ुंणी 
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वस्तु स्थरुपतः गुणातीत अर्थात्‌ निगुण है; तथा जव उसमे गुण भी युक्त है 
ते उसे सगुण भी अघश्य कहना होगा । उसी प्रकार घ्रह्म भी स्वरूपतः 
निगुण है, परन्तु शण भी उसी का है, अतः घह सगुण भी है। यथार्थ 
मे उसका गुणातीत स्वरुप है, यह भ्रतिप्रमाणों से सिद्ध होता है। 
अतएव श्रीनिम्वाक स्वामी ने जा ग्रह्म का सगुण और निर्गुण इन 
दोनों रुपो से व्याख्यात किया है, घही समीचीन सिद्ध देता है। एक 
ओर बह पूर्णस्थभाष, सर्यविध दिकाररहित पक अद्वेत है; यदी उसका 
निर्गुणत्व है। और दूसरी ओर घद सर्वशक्तिमान है, अपने स्वरूप फा 
अनन्त भाव से प्रकट करके पृथक पृथक रूपौ से उनका आस्वादन 
करता है--अद्वेत हकर भी घेत होता है, यही उसका सगुणत्व, और 
द्वैतत्व हे । पूर्णाश ईश्वए, विशेषश जीव एवं जगत्‌, ये तीनां ही उसके 
रूप हें। परन्तु यह स्मरण रखना आवश्यक है कि, जगद्गूप से जो ब्रह्म 
का प्रकाश है, घह केवल “ईक्षण” का ही प्रभेद-मूलक है; ब्रह्मस्वरूप 
बिकारप्राप्त देकर जगद्रपताप्राप्त होता है, ऐसा नहीं। पहले कहा 
गया है कि, ब्रह्मस्वरूप में बहुरूपां से दृष्ट हाने की योग्यता हे; वदी 
बहुरूपा से 'इक्षित” होता है । इसी ईष्ठण के भेद से ही उससे सप्टि- 
स्थिति-लय-धर्म्मविशिष्ट जगत्‌ प्रकाशित होता है, ब्रह्मस्वरूप के परि- 
घर्तन-निमित्तक नहीं। इस प्रकार का शान होने से समस्त शास्त्रा के 
चाक्यो का सामक्चस्य हा जाता हे । 
योगसत्र में जीव के। चितिशक्ति आर दृक्शक्ति के नाम से विशे: 
" पित किया है, एवं दृश्यशक्ति के नाम से जड़-जगत्‌ को और “'पुरुषविशेष/”” 
नाम से ऐशवर को. उक्त किया है। -भीरामाजुजस्वामिक्ृठ वेदान्तभाष्य 
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में कहा है कि, उक्त “चित” अथवा “चिति”-शक्ति पवं प्रचित” जड 
शक्ति ( दृश्य शक्ति ) इन दोनों की समष्टि ही जगत्‌ फा मूल उपादान 
है। सर्वशक्तिविशिष्ट ब्रह्म के शरीरस्थानीय ये सब हैं। बह उक्त प्रकार 
के शरीर से विशिष्ट है; किन्तु धह इन दोनों से भिन्न है; वद्द चिदयित्‌ 
समष्टिवस्तु से अतीत है, ये उसके स्वरूपभुक्त नहीं हैं, ये पृथक पदार्थ 
हैं, किन्तु नित्य तदधीन हैं । 
केवल पक ही विषय में इन दोनों मती के मध्य अभेद है। योग 
और सांख्य के मतों मे प्रकृति स्वयं ही स्वभावतः गर्भदासवत्‌ पुरुषार्थ- 
साधिका है) पूर्वोक्त विशिष्टाद्वैतमत में घरति का प्रेरक ईश्वर है, यह 
एकान्त 'श्रकत्ता नहाँ हे. । किन्तु जीव और जगत्‌ परस्पर भिश्न 
अथ च मिलित हैं, एवं ईश्वर ( बह्म) इन दोनो से एथक्‌ है, यह 
दोनों के स्वीकृत है। विशिष्टाद्वेतमत में एक-मात्र ईश्वरत्व ही ब्रह्म 
का लक्षण और स्वरूप है, किन्तु जीव और जगत्‌, ईश्वर से प्रथक्‌ होते 
हुए भी, उसके साथ नित्य अधीनत्व सस्वन्ध- में अघस्थित हें; इस 
सम्बन्ध का व्यतिक्रम कदापि नहीं हो सकता। योगसूत्र में कद्दा गया 
है कि, प्रकृति नित्य पुरुष के साथ सान्निध्य सम्बन्ध में रहती है और 
पुरुषार्थ साधन करती है। इन देले मतो में कार्थ्यतः काई भेद नहीं 
है। देने! मतो में प्रकृति नित्य इश्वर-सान्निध्य मै स्थित, और पुरुषार्थ 
साधिका है; योगमत में यह पुरुषार्थ-साधकत्व अति का दी स्वरूपगत 
धर्म है, रामाउुज-मत में यदद ईश्वर-प्रेस्ति हे; किन्तु इश्वर ( रह्म ) 
प्रकृति का प्रेरक होते हुए भी नित्य निर्विकार-स्वभाव है। योग और 
सांख्य मतों में ईश्वर को निर्गुण कहते. है; उसका भी फल यद है कि, 


॥ वेदान्तदशन । 
[१०२] [ १ श्र०, १ पाद, १ सूत्र 
घह नित्य निर्विकार है। अतएव दोनो! मतों में फलतः अत्यन्त अल्प 
भेद है। किन्तु घहास्वरूप के निरघच्छिन्न पूर्णत्व, अद्वैतत्व और अखएडत्व 
प्रतिपादक जो अनेक श्रुतिवाक्य घर्तमान हैं, उन सर्मो की सुव्याख्या 
इनमें से किसी के द्वारा नहीं की जा सकती । घस्तुतः ब्रह्म फे द्विरूपत्व- . 
विषयक सिद्धान्त मै ही समस्त श्रुतिवाक्यों का खामञ्जस्य होता है। 

ब्रह्म का ज्ञा हिरूपत्व पहले घर्णित हुआ है, वही दवेता- 

द्वेतसिद्धान्त के नाम से विख्यात है; इसी सिद्धान्त फा घर्णन 
भगघान्‌ वेद्ब्यास ने ब्रह्मसूत्र में पीछे विशद रूप से किया है। 
ब्रह्म के देताद्वेतत्य फे कारण जीव का बरह्म के साथ जो सम्बन्ध 
है, घदी भेदाभेद सम्बन्ध है । पोछे भगवान्‌ घेद्व्यास ने 
इसका भी विशदरुप से वर्णीन किया है, वद्‌ यथास्थान प्रदर्शित होगा । 

पहले उक्त हुआ है कि, जगत्कारण की “'इच्तणशक्ति” के रहने का 
विषय श्रुति ने निर्दिष्ट किया है। खुतरां सांख्य-सम्मत अचेतन-प्रधान 
की जगत्कारणता श्रुतिविरुद्ध है। किन्तु इसमें इस प्रकार की आपत्ति 
हो सकती है फि, थुत्युक्त यह "ईच्तण” शब्द मुख्यार्थ में व्यवद्दत नहीं हुआ 
है, यह “ईच्षए” गाण अरात्‌ श्रापचारिक है, मुख्य “दचक्षण” नहा है, 
क्योंकि उक्त छान्दोग्यथुति ने पूर्वोक्त घाफ्य फे पश्चात्‌ कद्दा हेः--“'तत्तेज 
देच्तत बहु स्याम्‌? इत्यादि (उस तेज ने ईक्षण किया, हम अनेक होये) 
किन्तु तेज फा ईकण आसेपित है, इसे मुख्य ईप्तण नहीं कह सकते; 
क्योंकि तेज अचेतन पदार्थ है। अतपच जगत्कारण के सम्बन्ध में 
जो शक्षण की घार्ता कही गई है, उसे भी आरोपित-माप्र समझना 'चाहिष, 
पद मुज्यार्थक ईक्षण नहीं ै। अतपव अचेतन होने पर भी प्रधान के 


बैदान्तदेशन ! 


$ अष १ पादे, ६ सूत्र ] [१०३३ 
जगत्कारणत्व को थ॒तिविरुद्ध नहों कह सकते। इस आपत्ति के उत्तर में 
पष्ठ सूत्र की अवतारणा हुई है; यथाः-- 

श्म अ०, १म पाद, ६ सूञः--शोएएशचेन्ञात्मशब्दात । 


भाष्य+--गैणापीक्षतिरयुक्ता; कुतः १ आत्मशब्दात्‌ । 

व्याख्याः--भुति ने गाण शर्थ में इच्षण शब्द का व्यवहार किया है, 
ऐसा कहना सङ्गत नहीं है, क्‍योंकि श्रुति ने अन्त में जगत्कारण के 
सम्बन्ध मे “आत्मा” शब्द का व्यवहार किया है। इस “आत्मा” शब्द 
का व्यवहार अवेतन-अधान श्रर्थ में कमी नहीं हा सकता । श्रुति यथाः 

“'फेतदारम्यमिदं सर्व, तत्सत्यं, स आत्मा, तत्वमसि ऽवेतकेतो !” 
(छान्दोग्य पष्ठ प्रपाठक, अष्टम खण्ड) | 

अस्यार्थः-वही सत्‌ जा जगत्कारण नाम से उक्त है, यह जगत्‌ 
तदात्मक है। घद सत्य है, धह आत्मा है; हे श्वेतकेता | तुम भी 
घही थात्मा हो। 

इस स्थल मे जो आत्मा शब्द का व्यवहार" हुआ हे, बह अचेतन- 
प्रधान-चायक कदापि नहीं हो सकता । अतएव प्रथमोक्त श्रुति में 
“पुद्धण” शब्द भी गाणार्थ मे व्यवद्टत नहीं हुआ है । “तत्तेज ऐक्षत...... 
ता आप पऐत्ञन्त” इत्यादि घाक्य जो थुति ने उक्त स्थान में कहे हैं, उनमें 
भी तेजः और अपू शब्द अचेतन अग्नि -और जल अर्थ में व्यच्टत नहीं 
हुए हैं, क्‍योंकि उक्त घाफ्यौ के पश्चात्‌ दी इष्ट होता है कि, श्रुति 
कहती है+--- 

*इन्तादमिमास्तिलो देवता अनेन जीवेनात्मनामुप्रविश्य नामरुपे 
च्याकरचाणीति” (छान्दोग्य पष्ठ प्रपाठक, तृतीय खण्ड) । 


घैदान्तदृशन । 
[१०४] र [१ च०, १ पाद, ७ सूत्र 
अस्यार्थः-इम (ब्रह्म) इन तीन देवताओं मे (तिज आदि देवतां 
में) अपने जीव-चेतन्य के दारा अनुप्रचिष्ट होकर नामरूप द्वारा जगत्‌ 
को प्रकाशित करेंगे । 
इस स्थान में तेज्ञ/प्रभति देवता नाम से उक्त हुए हैं, एवं इनमें 
चैतन्य फा प्रवेश होना स्पप्टरूप से श्रुति ने कहा है। अतपच थुति ने 
तेजःप्रुति शब्दों का जीव अर्थ मै प्रयोग किया है। 
परन्तु “श्रात्मा' शब्द का व्यवहार चेतन अचेतन दोनों स्थलों में 
इष्ट होता है। सुतरां फेघल “आत्मा” शब्द के ब्यवहार के द्वारा प्रधान 
का अभौतत्व सिद्ध नहीं हाता । इसी आपत्ति के उत्तर में सप्तम सूत्र 
की अवतारणा हुई है! यथाः-- 
श्म अ०, श्म पाद, मर सूभरः-त निष्ठस्य मोश्ञोपदेशात्‌। 
भाप्यः--खदीचित्रात्मादिपदार्थमूतकारणनिप्ठस्य विदुपस्तङ्गाषा- 
पत्तिलक्तणमाच्चोपदेशान्न प्रधानं सदात्मशब्दवाच्यम्‌ । 
व्याख्याः-इस स्थळ मै सत्‌ और आत्मा शब्दों का व्यवहार अचेतन- 
प्रधान कै अर्थ में नहीं हुआ है, क्योकि "सदेच” इत्यादि पूर्वोद्चत शुति- 
चर्णित “सत्‌” “आत्मा” “इष्ठणक्ता” प्रसूति पद्वाच्य ज्ञा आदिकारण 
हे, उसके चिन्तन में भजनकारी पुरुष को ज्ञा ध्येयस्वरूप भात हाता है, 
उसको मोक्ष कह कर छान्देए्य श्रुति ने पश्चात्‌ उल्लेख किया है । यथाः-- 
"तस्य तावदेव चिरं यावश्न विमोघ्येऽय सम्पत्स्ये’ 
अस्यार्थ:--उस पुरुप को तावत विलम्व होता है यावत्‌ देहपात 
के द्वारा कम्मै-यन्धन से विमुक्ति नहीँ होती । पध इसके अनन्तर 
उस उस उपास्य के स्वरुपप्राप्तिरूप मोच की मासि होती है। 


वैदान्तदेशन । 
१ अ०, १ पादू, ८,३ सूत्र ] [१०९] 
परन्तु अचेतनप्रधान की स्वरूपप्राप्ति से भोच्तलाम नहीं होता, 
इसे सांस्यशाख भी स्वीकार करता है। अतपच शात्मनिष्ठ पुरुष 
के भोचालामसम्बन्धी उपदेश के रहने के कारण भ्रुत्युक्त “सत्‌” और 
. “आत्मा” शब्द प्रधानधाचक हो नहीं सकते। इस विषय में अन्य 
प्रकार के कारण भी निम्नाल्लिखित पाँच सूत्रों मै दर्शित होते हैंः-- 
- शम अ०, श्म पाद, पम सूत्रः-हेयत्वावचनाशच-! 
भाष्य:--सर्वश्षेव हितैपिणा सदादिशाब्दैरुपदिष्टस्याचेतनस्य मोचे 
हयस्य हेयत्वमवश्यं घकव्यसुपदेशेऽप्रयोजनश्च घक्तव्यम्‌, तदुभयवचना- 
. भाषाक्ष सदादिपदवाच्यं प्रधानम्‌ । , 
अस्याथेः--यदि अचेतन प्रधान ही श्च॒त्युक "सत्‌ प्रश्ृति शब्दो 
का अथै हाता ता परमह्दितेपिणी श्रुति उसको देय ( त्याज्य ) फदकर 
उपदेश करती ओर यह भी उपदेश करती कि, वह साधक फे हेत 
झप्रयोजनीय है। पेखा न करके “स आत्मा तत्त्वमसि” इत्यादि 
घाक्य कदकर साधक के प्रतारित न करती। पूर्वेकथित घाक्य में 
उक्त ' सत्‌” “आत्मा” इत्यादि पदघाच्य घस्ठु का देयत्व धुति ने नहीं 
घर्णेन किया, अतः बह अचेतन-प्रधान नहीं है । 
श्म अ०, १म पाद, ध्म सूत्रः--प्रतिक्षाविरिधात्‌ | # 
भाप्यः--किञ्चेकविश्षानात्‌ सर्वविश्ञानप्रतिक्षाविराधाद्‌पि नाचे- 
तनकारणचादः साधुः । , 
व्यास्याः-जिस एक घस्तु के विज्ञान से सवका विशान होता है, 
उसका उपदेश फरने के हेतु, धति ने पूर्वो “सदेव साम्य” इत्यादि का 
यह सूत्र शाङ्करभाध्य में नहीं है! 
३४ 


चैद्वान्तदेशन । 

[ १०६] [ १ भ्र, १ पाद, १० सूत्र 
प्रयोग करके घाक्य आरम्भ किया! परन्तु यदि इन घावयें का प्रति- 
गद्य पदार्थ अचेतनप्रधान हाता तो तदतिरिक्त चैतन्य वस्तु फे 
उपेदेश के पप्ठ प्रपाठक में न रहने के कारण श्रुति की प्रतिशा 
भङ्ग दो जाती । क्योंकि अचेतनप्रधान का विज्ञान होने पर भी चैतन्य- 
स्वरूप परमात्मा का शान नहीं हाता; इसमें सांख्यशास्त्र की भी सम्मति 
है। अतपच श्रुति की प्रतिशा का चिरोध होता है, इसलिए भी अचेतन- 
प्रधान “सत?” श॒भ्द्‌ का घाच्य नहाँ हो सकता । 

१म ०, १ पाद्‌, १० सूत्र । स्वाप्ययात्‌ । 

(स्व-अप्ययात्‌ स्वस्मिन्‌ अप्ययः--छ यः, तस्मात्‌ ) 

भाप्यः-सच्छन्दार्थ' जगत्कारणं प्रकृत्य “स्वप्नान्तमेव सौम्य चिज्ञा- 
नीहीति यमेतत्‌ पुरुषः स्वपिति नाम सता सौम्य तदा सम्पन्नो भवती”-त्यादि- . 
नोक्तस्यार्यस्यावेतनकारणावगतेरसम्भवात्‌ ब्रह्मेव जगतकारणं युक्तम्‌ । 

ब्याख्याः-- सत्‌” शब्द जो उक्त स्थल में प्रधानवाचक नहीं है, 
इसका कारणान्तर यह है कि, जगत्कारण को “सत्‌” कहकर, उसके 
सम्यन्ध में इसी प्रपाठक में श्रुति ने कहा है कि, सुपुलिःकाल मै जीव इसी 
सदात्मा में लीन द्वाता है। श्रुति यथाः-- | 

“यन्नेतत्पुरुपः स्वपिति नाम-सत्य, सौम्य, सम्पन्नो भधति, स्वम- 
पीता भवति, तस्मादेनं स्वपितीत्याचचतते, स्वंद्यपीतो भवति” 

अस्यार्यः-ददे सौम्य | सुप्तिकाल में इस पुरुष का “स्वपिति” नाम 
द्वोता है, उस समय पद सत्सम्पन्न दाता है; “स्व” में (आत्मा में) अपीत 
(छीन) दाता है। अतपव इसके स्वपिति नाम से आख्यात फरते है 
क्योकि लीन दाकर स्थप्रतिष्ठित दाता है। 


वेद्न्तदुशन ! 
१०, १ पाद, ११, १२ सूत्र ] [१०७] 
- इन सव घाक्यो से यह स्पष्ट दृष्ट हाता हे कि, अचेतन कोर पदार्थ 
ज्ञयत्‌ का कारण हो नहाँ सकता । अतएव इस थुति-दारा प्रह का षी 
जगत्कारणत्व स्थिरीकृत होता है 1 
१ म ०, १ पाद, ११ सूच । गतिसामान्यात्‌। 
भाष्य; --सर्वेपु वेदान्तेषु चेतनकारणावगतेस्तुल्यत्यात्‌ अचेतन” 
कारणवाद न हि युक्तः । 
व्याख्याः-केवल छान्दोण्यःश्रुति नहों, अपरापर समस्त श्रुतियों ने 
जगत्‌ के चेतनकारणत्व का उपदेश किया है। सुतरां समस्त श्रुतियों का 
एक ही रूप से यही विज्ञापन है कि, सर्वज्ञ ग्रह्म दी जगत्‌ का कारण है! 
अतप श्रचेतन-प्रधान जगत्‌ का कारण नहीं है । 
१म।अ्च०, १ पाद, १२ सूत्र । भ्रुतत्वाच्च । 
भाष्यः-तस्मात सदादिशध्दाभिधेयस्य सर्वेशस्य खयैनियन्तुः सवेश्‍व- 
रस्य चेतनत्वेन कारणत्वस्य ्रतत्वान्न प्रधानग्रहः। 
व्याख्याः--जे “सत्‌” प्रश्रति शन्द्वाच्य जगत्‌ का कारण है, वह 
स्यश्च सर्वनियन्ता, सवेश्वर और चेतन-स्वभाव है, ऐसा कहकर श्रुति 
स्पएरुप से प्रकाश कर रही है, अतः अचेतन-प्रधान जगत्‌ का कारण नहीं 
है। (एवं प्रधानलीन प्रधानताप्राप्त कोई जीव भी जगत्‌ का कारण नहीं ह. 0 
अह्म ही जगत्‌ का कारण है एवं अचेतन-घधान जगत्‌ का कारण 
नहीं है, उसे श्रतिधापय की अनेक समाळोचना-द्वारा सिद्ध करना 
नि्ययेजिन है; क्योकि यह अति ने स्पष्टरूप से कहा है! धति यथा-- 
, “आ्रात्मन पवेदं सर्वम? इत्यादि । आत्मा से दी यहद समस्त उत्पन्न 
दु हे । श्वेताश्वतर थुति ने भी पहले सवैक्ष इश्वर के विषय का उल्लेख 


वेदान्तदृशान । 
[१०८] [१ अ०, १ पाद, १३ सूत्र 
करके पश्चात्‌ उस सम्यन्ध मै कहा है--“स कारणं कारणाधिपाधिपो न 
घास्य कश्चिजनिता न चाधिपः” । (बह सर्वेश ईश्वर ही जगत्‌ का कारण 
है, एवं इन्द्रियाधिप जीव का भी घही अधिपति है। उसके उत्पन्न करने- 
घाला कोई नहाँ है, एघं उसका अधिपति भी कोई नहीं हे । एवं “देवा- 
स्मशक्तिम इत्यादि घाक्यां में श्वेताशघतर अति ने यह स्पष्टरूप से शापित 
किया है। 
इति ईष्वत्यधिकरणम्‌ । 

जगत्‌ का कारण खद्धस्तु एवं चेतन-स्थभाष है (ईक्षण करता है), 
केवल यही पूर्वपूर्व सूभों की लक्ष्यीरत भ्रुतियों के द्वारा प्रमाणित होता है, 
सही; किन्तु उसका सम्पूर्ण स्वरूप इनके द्वारा स्पष्ट नहीं हाता । घह 
इकणकर्ता, सद्वस्तु है, इतना ही उनके द्वारा ज्ञात होता है। परन्तु क्या 
उस सत्‌ के स्वरूप के सम्बन्ध में आर कुछ शातव्य नहीं है । इसके उत्तर में 
सूत्रकार फहते हैं:-- 

शम ०, १ पाद, १३ सूत्र। आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ । 

आनन्दमयः (परमात्मा स्वरूपत आनन्दमय एव, तैत्तिरीयोपनिषदि 
यत्‌ यत्‌ आनन्दमय इति नाम्ना चर्णितं तदेव ब्रह्म), अभ्यासात्‌ (पुनः 
पुनरुक्तत्वात्‌ ; तस्मिन्‌ उपनिषदि ब्रह्मणः आनन्द्रूपतया पुनः पुनरुक्ति- ` 
रवात्‌ एतत्‌ सिध्यते ) । 

ब्रह्म स्वरूपतः आनन्दमय है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में जिसकी आन- 
न्द्मय नाम से घर्ना की गई है, घटी भह है; क्योकि ब्रह्म आनन्दरूप 
कद फर इस डपनिषदू में वारम्वार घर्णित डुआ है। 


वैदान्तदशन । 
१ अ०, $ पाद्‌, १३ सूत्र] [१०६३ 
भाष्य--श्यानन्दमयः परमात्मैव न तु जीधः कुतः ? परमात्मविषय- 
कानन्दपदाभ्यासात्‌ । 

व्याख्याः--तैत्तिरीयापनिपदुक्त “आनन्दमय श्रात्मा” शब्द का विषय 
परमात्मा परत्रझ है, परमात्मा ही इस शब्द का बाच्य है जीव नहीं है। क्योकि 
इस श्रुति ने ्ानन्द्मय शब्द का परब्रह्म के अर्थ मेंवारंवार ब्यवहार किया है! 

इस सूत्र में, पचे इसके परचर्त्ती और कई सूची में एवं इस वेदान्त- 
दशन के अनेक स्थानो मे, तैत्तिरीयोपनिषद्‌ की द्वितीय घल्ली में जो धरह्ला- 
नन्दवश्षी फे नाम से अभिहित है, तदुल्लिखित घाक्यों के अर्थ पर विचार 
किया गया है। इन सब सूजाथौं को समभने के लिए नीचे इसी ब्रह्मानन्द- 
घल्ली का कुछ अंश उद्धत हुआ है! यथाः-- 

“ॐ ब्रह्मविदाभोति' परम्‌ । तदेपाभ्युक्ता । सत्यं शानमनन्त ब्रह्म 
यो घेदनिद्वितं शुद्दार्या परमे व्योमन्‌। सोऽश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह घरह्मणा 
बिपश्‍चितेति॥ १॥ 

तस्मादा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः । वायो 
रश्चिः) अग्नेरापः | अद्भ्यः पृथिवी | पृथिब्या श्रोपघयः | ओषधिभ्यो 
ज्षम्‌। अन्नाद्रेतः। रेतसः पुरुषः। स वा एप पुरुषोउन्नरसमयः ॥२॥ तस्ये 
दमेव शिरः । अयं दक्तिणः पत्तः । श्रयमुत्तरः पक्षः। अयमात्मा । इदं पुच्छं 
प्रतिष्ठा । तदप्येष शलोको भधति ॥२॥ इति प्रथमोऽनुवाकः 1 

अन्नादूभूतानि जायन्ते । जातान्यन्नेन घर्डन्तै । 

अद्यतेऽत्ति च भूतानि तस्मादन्ने तदुच्यत इति ॥१॥ 
तस्माद्वा पतसमाद्न्वरसमयात्‌ अ्रन्यो-ऽतर आत्मा प्राणमयः । तेनैष 
पूर्णः। स घा पप पुरुषविध एव । तस्य पुरुषविधताम्‌। अन्वयं पुरुषदिधः । 


वेदान्तदर्शन । 

[११०] [१ अ०, १ पाद, १३ सूत्र 
तस्थ प्राण एव शिरः। व्यानो दक्तिणः पक्षः । अपान उत्तरः पत्त; । 
आकाश झात्मा । पृथिवी पुच्छं प्रतिष्ठा । तदप्येष शलोको भवति ॥२॥ इति 
ड्वितीयोा5नुघाकः । 

सर्वमेव त आयुर्यन्ति। ये प्राणं ब्रह्मोपासते प्राणा हि भूतानामायुः। 
तस्मात्‌ सर्वायुपमुच्यत इति ॥ १॥ 

तस्यैप एव शारीर आत्मा । यः पूर्वस्य । तस्मादूचा एतस्मात्‌ प्राणम- 
यात्‌ अन्योऽन्तर आत्मा मनामयः । तेनैष पूर्णः। स घा पप पुरपविध 
पब । तस्य पुरुपचिधताम्‌। अन्धयं पुरुषचिधः। तस्य यज्ञरेघ शिरः। ऋगू- 
दक्षिणः पत्तः । सामोत्तरः पत्तः । आदेश आत्मा। श्रथवांहिस्सः पुच्छं 
प्रतिष्ठा । तदप्येष शलाका भवति ॥ २॥ इति तृतीया 5नुघाकः । 

यतो घाखो निवच्तेन्ते । अप्राप्य मनसा सह! 
आनन्दं घह्मणा विद्वान । न विभेति कदाचनेति॥ १॥ 

तस्यैष एव शारीर आत्मा । यः पूर्वस्य । तस्माद्वा एतस्मान्मनो- 
भयात्‌ अन्ये! ऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः! तेनैष पूर्णः। स घा 'पप पुरुष- 
विध एव । तस्य पुरुषविधताम्‌ । थ्रन्चयं पुरपचिघः । तस्य श्रद्धेय शिरः। 
ऋतं दक्षिणः'पच्ाः । सत्यमुत्तरः पक्षः। योग आत्मा । महः पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष एलोको मघति ॥ २॥ इति चतुर्थोउनुघाकः । 

विधान यक्ष तनुते । कर्म्माणि तञ्नुतेऽपि च 
विज्ञानं देवाः सवे । ब्रह्म ज्येछमुपासते । १ । 

तस्यैष पव शारीर झात्मा। यः पूर्वस्य ! तस्माद्वा पतस्माद्विशञान- 
मयात्‌ अन्पोऽन्तर आत्मानन्दमयः तेनैष पूरीः। स घा पप पुरुपयिघ पथ | 
तस्य पुरुषयिधताम्‌। अन्ययं पुस्षधिधः। तस्य मियमेघ शिरः। मोदो 


चैदान्तदश न 1 
$ ०, १ पाद्‌, १३ सूत्र ] ` [119 
दक्षिणः पक्ष: । प्रमाद उत्तरः पत्त । आनन्द आत्मा! अप पुच्छ अतिष्ठा। 1 
तदप्येष एलाको भवति । २। इति पञ्चमोऽनुवाकः 
असप्नेव स भवति। असद्ब्रह्मेति घेद चेत 
अस्ति ब्रहेति चेद्वेद । सन्तमेनं तते! विदुरिति। 
तस्यैष एच शार आत्मा । यः पूर्वस्य ॥ १॥ 

शअथातेएऽनुध्रशनाः । उताविद्वानमुं लोक प्रेत्य । कश्चन गच्छति । 
आहो विद्वानमुं लेक प्रेत्य । कश्चित्‌ समश्नुता उ। सोऽकामयत । 
थहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्या। इदं सर्वमस्‌जत । 
यदिदं किञ्च । तत्‌ रूष्टा तदेचानुप्राचिशत्‌ ॥ २॥ 

तद्नुप्रचिशय । सत्य व्यञ्चाभघत्‌ । निरक्तञ्चानिरुक्तश्च। निळयञ्चा- 
निलयञ्च । चिज्ञानश्वाविश्ञानश्व । सत्यश्वाचृतश्व । सत्यमभवत्‌ । यदिदे 
किञ्च। तत्‌ सत्यमित्याचक्तते। तदप्येप शलोको भवति । ३। इति पछ्टो ऽनुवाकः। 

असद्वा इदमग्र आसीत्‌। तते यै खदजायत। तदात्मानं स्वयम- 
कुरुत । तस्मात्‌ तत्ठुरुतमुच्यत इति॥ १॥ 

- यद्यै तत्‌ खुळतं। रखो यै सः। रस छ्यंघायं लब्ध्वानन्दोमवति । 
को झे चान्यात्‌ कः आणयात्‌। यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । एप 
होघानन्दयति॥ २॥ यदा ह्येप एतस्मिश्नदृश्येउनात्म्येडनिरुक्तेडनिलय- 
नेऽमयं तिष्ठा घिन्दते । अथ सोऽभयं गता भवति॥ ३॥ यदा हो यैप 
पतस्मिन्नुदरमन्तरं कुरुते। अथ तस्य भयं भवति । तत्त्वेव भयं घिढुपो 5 
मन्वानस्य । तदप्येष इलो भवति ॥ ४ ॥ इति सप्तमोऽनुघाकः । 

भीपास्मादूचातः पवते ।.भीषोदेति सूय्यः । 
मीधास्मादग्निशचन्द्रशच । सत्युर्घावति पञ्चम इति ॥ १॥ 


यैदान्वदर्शन । 
[११२] [१ ०, १ पाद, १३ सूत्र 
सैपानन्दस्य मीमांसा भवति 1......... स यश्चाय॑ पुरुषे। यश्चासा- 
घादित्ये ॥१॥ स पकः। स य पघंचित्‌ । अस्माल्लोकात्‌ प्रत्य । पत- 
मन्नमयमात्मानमुपसड्क्रामति । पतं प्राणमयमात्मानमुपसङ्क्रामति 1 
पतं मनोमयमात्मानमुपसङ्क्रामति।,एतं विज्ञानमयमात्मानमुपसड्क्रामति। 
पतमानन्दमयमात्मानमुपसङ्कामति । तदप्येष शलाका भषति ॥ २.॥ इत्य- 
एमोऽनुघाकः । 
यते! घाचेर निवर्चेन्ते । अप्राप्य भनसा सह । 
आनन्दं घहाणो विद्वान्‌। न विभेति कुतशचनेति। 
अस्याः--35 ब्रह्मवित्‌ पुरुपभ्रेष्ठ व्रहापद्‌ लाभ करता है। 
उसी के सम्बन्ध में थह ऋक्‌ मन्त्र कहा गया दै! ब्रह्म सत्यस्वरूप, शान- 
स्वरूप एवं अनन्त है । जिसने गुद्दा के मध्य में (शुहास्थान में-चुद्धि में) 
लुक्कायित, श्रेष्ठ आकाश में (ृदयाकाशा में) स्थित, उस ब्रह्म को निश्चित 
रूप से जान लिया है, चह उसी ब्रह्म के सहित समस्त भोग्य-वस्तुओ 
का भोग किया करता हे ॥१॥ 
इस आत्मा से आकाश उत्पन्न हुआ है। आकाश से घायु, घायु से 
अग्नि, अग्नि से अप्‌, अप्‌ से एथिवी, पृथिवी से सब ओपधियाँ; ओपधि 
से शन्न, अन्न से रेतः, रेतः से पुरुष उत्पन्न हुआ है । यह पुरुष अन्न-रस फे 


चिकार से उत्पन्न है ॥ २॥ 
इस पुरुप के अंगविशेष को! शिर कहते हैं; अगविशेष का नाम दक्षिण- 


बाइ अंगचिशेष का नाम घामबाडु; अगविशेष का नाम आत्मा, अर्थात्‌ 
मध्यभाग; अगचिशेष का नाम पुच्छ ( नाभि के निञ्चस्थ मेसद्‌एड का 


वेदान्तदर्शन । १ 
१ थ्र०, १ पाद, १३ सूत्र] [1१२] 
निम्न भाग ) जिस पर यह देह प्रतिष्ठित है, उसके सम्बन्ध में निस्नोक्त 
श्लोक कहा जाता हे. । इवि प्रथम अनुघाफ । 


८ ७ 5 ° 

अन्न से सव जीघ उत्पन्न होते हैं; अन्म ग्रहण करके अन्न के द्वारा ही 
पद्धित होते हैं; दूसरे के आद्वाय्ये दोते है; एवं दूसरे फो श्राह्यर करते 
हूँ; अतपच उन सर्भा फो अश्न ( अन्नचिकार ) कद्दते हैं । 

इस अन्नरखमय पुरुप से एथक्‌, किन्तु उसी के अभ्यन्तर में, 
“प्राणमय” पुरुष श्रवस्थित है। यह प्राणमय पुरुष ही अन्नमय के सम्मन्ध 
में शरात्मा है । इसी प्राणमय के द्वारा अन्नमय पूर्ण ( व्याप्त ) है! बह भी 
पुरुपाकार है, अन्नमय पुरुष की भाति तदचुरूप यह भाणमय भी पुरुपः 
विशेष है । प्राणवायु इसका सिर है, ध्यान दृक्षिणयाहु, अपान उत्तर 
बाहु, आकाश आत्मा, पृथिवी पुच्छ--श्राश्रयस्थान है । उसके सम्बन्ध में 
निम्नोक्त श्लोक कहा जाता है 1 इति द्वितीय अनुवाक । 

+ नं. + + 

 मन्तन्य--इस स्थल में आकाश शब्द से देद के मभ्यभागःस्थित 
श्राकाशस्थ समान-पायु, एवं प्रथियी-शब्द से देहस्थ ऊदूर्ध्वयामी उदान- 
घायु श्रथै किये जाते हैं । ) 

जञा लाग घ्राणरूपी ब्रह्म की उपासना करते हैं, वे लोग दीधायु 
भाप्त करते हैं; प्राण ही प्राणिमात्र की आयु है! श्रतपव प्राण के सबका 
आयुःप्रद कहते हैं ! 

अन्नमय का जा आत्मस्वरूप है, बही माण है; यह प्राणमय द्वितीय 
पुरुष की देह है; प्राणमय से पृथक, परन्तु उसके अभ्यन्तर “मनेय” 
अवस्थित हे; यही सनोमय पुरुष ही आणमय के सम्बन्ध में आत्मा दै. 


छ , वेदान्तदुर्श॑न । 
[ ३१४] [ १०, १ पाद्‌, १३ सूत्र 
इसी मनोमय के दारा! प्राणमय पूर्ण (व्याप्त) है; वह भी पुरुपाकार है, घाण- 
मय के सडश तदनुरूप मनामय भी पुरुष-विशेष है। यज्चः (यज्ञुरादि-विषयक 
मनोबृच्ति) इसका शिर, ऋक दक्षिणवाहु, साम उत्तरवाहु, आदेश (वेद का 
आंहांण-भाग) इसकी आत्मा, अथर्वाङ्गिरस इसकी पुच्छ--आश्रयस्थान है । 
उसके सस्वन्ध म॑ निम्नोक्त श्लोक कहा ज्ञाता है । इति तृतीय अनुघाक ! 
२८ x x x 
जिसको प्राप्त न होकर मन के सहित वाक्य निवर्तित द्योता.है, उसी बह्म 
के आनन्द के जिसने जान लिया है, उसके कदापि भय नहीं प्राप्त हाता । 
जो प्राणमय का अन्तरात्मा-स्वरूप दै, घही मन इख मनामय पुरुष की 
देह (अर्थात्‌ स्वरूप) है; यह मनामय से एथक्‌ है, परन्तु उसके अभ्यन्तर 
“विज्ञानमयः अवस्थित है; यह विज्ञानमय पुरुप ही मनोमय के सम्वन्ध 
में आत्मा है। इसी विज्ञानमय के द्वारा मनोमय पूर्ण (व्याप्त) है। घद्द भी 
पुरुषाकार है; मनोमय के सरश विज्ञानमय भी पुरुषविशेष है। श्रद्धा ही 
उसका शिर, ऋत इसका दक्षिणया, सत्य इसका उत्तरवाहु, याग 
इसकी आत्मा; महः (बुद्धि) इसको पुच्छ--आश्रयस्थान है। इस सम्बन्ध 
में निम्नोक श्लोक फहा जाता है 1 इति चतुर्थ श्रबुवाक । 
x x x > 
विशान ही सम्पूर्ण यश का सम्पादन और विस्तार करता है; 
विज्ञान ही वैदिक सकल कर्म्मा' का विस्तार करता है; देवगण विज्ञान की 
ही श्रेष्ठ ब्रह्मरूप से उपासना किया करते हे. । 
मनोमय का जो श्रन्तरात्मा-स्वरूप है, घद्दी विज्ञान इस विशानमय 
चुयप का देदस्वरूप है; यदद विज्ञानमय से पृथक है, किन्तु उसके अभ्यन्तर 


येदान्तदर्शन । 
१ थ०, १ पाद, १३ सत्र] [११५] 
“आनन्द्मय” अवस्थित है। यह आनन्दमय पुरुष ही विज्ञानमय के सम्बन्ध 
में आत्मा है; इसी आनन्दमय के द्वारा विज्ञानमय पूर्ण (व्याप्त) है । यह 
भी पुरुषाकार है, विज्ञानमय के सद्दश आनन्दमय भी पुरुष विशेष है। प्रियद्दी , 
(प्रीति ही) उसका शिर, माद (हष) उसका दक्षिणवाहु, प्रमाद उत्तर- 
बाहु, आनन्द आत्मा, ब्रह्म पुच्छ-प्रतिप्ठा है। उसके सम्बन्ध में निम्नोक्त 


शलोक कहा जाता है। इति पञ्चम अज्ुधाक । छ 
+ 


घह्ा के! जो अखत्‌ (अस्तित्वविहीन) जानता है, चह,भी असत्‌ ही 
है। धह है, ऐसा जो जानता है, घी उस शानहेतुक सदू्रहझम का साक्षा- 
त्कार प्राप्त करता है। विज्ञयमय का अन्तरात्मा-स्वरूप आनन्द ही इस 
आनन्दमय पुरुष की देह (रथात्‌ स्वरूप) है । र 
अनन्तर शिष्य आचार्य से इस प्रकार प्रश्न करता है- क्या कोई 
अविद्वान्‌ व्यक्ति सृत्यु के उपरान्त उस लोक को प्राप्त होता है ? एवं कोई 
विद्वान्‌ व्यक्ति भी क्या मृत्यु के पश्चात्‌ उस लोक को पापत होता है ? 
(उत्तर) उस आनन्दमय ब्रह्म ने इच्छा की, हम अनेक होगे, प्रजारुप से 
हमारा प्रकाश हा, उसने ध्यान किया, ध्यान करके यह समस्तजी 
कुछ है, उसकी सृष्टि की, सृष्टि करके उसमे अ्रचिष्ट हुआ । प्रविष्ट होकर 
वह स्थूळ मूत्ते और सूदम अमूर्ते (व्यक्त धार अव्यक्त) रूपी से भकाशित 
डुआ, देहादि-आश्रय विशिष्ट तथा तदतीत हुआ, विज्ञान पवे अविज्ञान 
ˆ छुआ, सत्य हुआ एवं मिथ्या भी हुआ। वही सत्यस्वरूप परिरश्यमान सब 
. कुछ हुआ। अतएव घही सत्य के नाम से विख्यात होता है । उस सम्वन्ध में 


यह इलोक कहा जाता है । इति पष्ठ श्रबुवाक । 
+ + + + 


६०५ |. 

[११६] [ १ भ्र, $ पाद, १३ सूत्र 

यह जगत्‌ पहले असत्‌ (अप्रकाश, 'अजगत्‌-रूप) था; उसी असत्‌ से 
सत्‌ (दृश्यमान जगत) प्रकाशित होता हे । उस असत्‌ ने अपने ही अपने 
को प्रकाशित किया था; अतपच इसको स्वयंरूत कहते हें ॥ १॥ 

जिसने अपने को आप प्रकाशित किया था, घह रसस्वरूप है; जीव 
उसी रसस्वरूप को प्राप्त होकर आनन्दित होता है। यदि हृदयाकाश में 
घद्द झानन्दी पुरुष न होता, तो कौन शवास-क्रिया और कौन प्रश्वास- 
क्रिया करता? यही ( हृदय में अवस्थित होकर ) सबको आनन्द दान 
करता है । जब जीव उस अदृश्य, अशरीरी, घाक्यातीत, स्वप्रतिष्ठ घस्तु में 
सम्यक्‌ प्रतिष्ठा लाम करता है, तभी वह सर्वविध भयविरहित होकर 
अम्तृत-स्थरूप हाता है | किन्तु जब तक अत्यल्प परिमाण में भी उसका भेद- 
दर्शने रहता है, तव तक उसका भय भी घत्तैमान रहता है (चह मत्यै-धम्मै- 
विशिष्ट रहता है)। पण्डित व्यक्ति के भी अमननशीळ होने से उसके ब्रह्म 
से भय रहता है। उस सम्वन्ध में निश्च-लिखित श्लोक कहा जाता है। 
इति सप्तम अनुवाक । 

x x x x 

इसी के भय से घायु प्रवाहित होता है, इसी के भय से सूर्य्यं का 
उदय हाता है, इसी के भय से श्रप्नि, इन्द्र, और पञ्चम देवता सत्यु, अपने 
अपने कम्मे में नियोजित होते हैं ॥ १॥ 

ब्रह्मानन्द को मीमांसा (परिमाण) कही जा रही है। यदि पक वेदश _ 
साधुप्रकतिक शभलक्षण-सम्पन्न ध्टूकाय युधा पुरुष धनरलसम्पन्न समस्त 
पृथिवी का अधिकारी हो, तो उसके आनन्द को पफ गुण आनन्द - 
माम लेने से इसका शतशुण आनन्द पक मनुष्यगन्धर्य फा आनन्द है; 


वेदान्तद्शन 1 
१ झअ०; १ पाद, १३ सूत्र] (११० ] 
मञ्चष्यगन्धर्व का शतगुण आनन्द एक देवर्गन्धर्व का आनन्द है; इसका 
शतयुण आनन्द पितृलोक का; इसका शतगुण आनन्द “आजानज” 
देवताओं का; इसका शातशुण आनुन्द कम्मै-देवताओं का; इसका शातः * 
गुण आनन्द इन्द्र का; इस का शतगुण आनन्द बृहस्पति का; इसका शतगुण 
आनन्द प्रजापति का; इसका शतगुण आनन्द घह्म फा है ॥ २॥ यहाँ तक 
आनन्द की मीमांसा (परिमाण) कह कर श्रुति कहती हैः--इस पुरुष में जो 
आत्मा है एवं आदित्य में जो आत्मा है, वे एक ही हैं । जिसने ऐसा जान 
लिया है, बह इस लोक से श्रन्तारित होकर प्रथमतः श्रन्नमय आत्मा मै प्रविष्ट 
_ होता है; पश्चात्‌ प्राणमय आत्मा में; 'श्रनन्तर मनोमय आत्मा में; इसके 
पश्चात्‌ विज्ञानमय आत्मा में; तदनन्तर श्रानन्दमय आत्मा में प्रवि होता 
है। इस सम्बन्ध में निम्नाक्त श्लोक कहा जाता है। इति अधम अनुवाक ! 
2 हर x x x 
भन,के सहित घाकय जिसके न पाकर निवतित होता है, उस बहा के 
आनन्द को जिसने ज्ञान लिया है, उसके और किसी का भय नहीं रहता । 
तृतीय घल्ञी में कदा गया है कि, घरुणपुच शुग ने पिता से कहा, "हमको 
ब्रह्म का उपदेश कीजिए” । इस पर पिता ने कहा,“ जिससे यह जीषसमूह 
उत्पन्न हाता है, जिसमें स्थित रहता है, जिसमें लीन होता है, धह श्रह्म 
है। उसको (ध्यान के द्वारा) जानो” । थृण ने भ्यानमझ होकर जान 
लिया,--श्रन्न से जीवसमूह उत्पन्न होता है, अन्न से ही जीवित रहता है, 
अन्न हौ में छीन हो जाता है। अनन्तर पिता के आदेशाचुखार पुनः ध्यान- 
परायण होकर उन्होंने जाना कि;--प्राण से, अनन्तर मन से, तदनन्तर 
विज्ञान से, एवं सबके अन्त में उन्होंने जाना कि, आनन्द से ही समस्त 


चैदास्तद्शन। 

[१२०३ [१ अ०, $ पाद, १८, १६ सूः 
रण खत्तणों के इस तैत्तिरीय रति ने आनन्दमय फे सम्बन्ध में कहा है, 
उसका कुछ अश घर्णेन किया जाता है; यथाः-- 

“सोऽकामयत । वहु स्यां जायेयेति”, “स तपोऽतप्यत ।' स 
तपस्तप्त्वा इद्‌ सवेमखजत” । [द्वितीय वल्ली पछ अ्रनुचाक] । 

सृष्टि-प्रफाश के पूर्वे जीव प्रकाशित नहीं था; तो जीव में किस 
प्रकार ये सब लक्षण, जिनका आनन्दमय के सम्बन्ध में घन किया गया 
है, धर्तमान हो सकते हैं ? 

१ ०, १ पाद, १८ सूत्र । भेदव्यपदेशाञ्च । 

भाप्य--“रस ह्येघायं लन्ध्वानन्दी भवती”-ति घाक्येन लन्धुलब्ध- 
व्ययोभेंदव्यपदेशाज्जीवो नानन्दमयः । 

व्याण्या:--रसो चै सः। रखे होवायं लब्ध्वानन्दी भवति” (द्वितीय 

वल्ली सप्तम अनुवाक) । इस चाक्य-द्वारा ळब्धव्य आनन्दमय ब्रह्म आर 
रूब्धा जीव का भेद श्रुति दिखाती है, अतः जीव उक्त आनन्दमय शब्द फा 
अर्थ नहीं है । 

श्म ०, १ पाद, १६ सूत्र । कामाच्च नानुमानापेक्षा । हु 

भाप्य--भत्यगात्मनः कारणत्वस्वीकारे, अनुमानस्य भानस्य कर- 
णादिरूपस्यापेक्षा भवेत, कुलालादेधेटादिजनने स्दाद्यपेक्षाबत; अप्राकृत- 
स्यानन्दरमयस्य खचेशक्तेः पुरुषोत्तमस्य तु न, कुतः ? कामात्‌ सङ्कल्पादेव 
“सा उकामयत बहु स्या”-मित्यादि थुतेः । अतस्तद्विन्न आनन्दमयः । 

व्याख्याः-~आनन्दमय के सम्बन्ध में इस थृति ने कदा हैः--“सो.5का- 
मयत बहु स्यां प्रजायेयेति” । उसके द्वारा स्पष्ट ज्ञात होता है कि, आनन्दः 
मय ने स्घयं ही केवल अपनी इच्छा से, अन्य किसी उपादान की झपेच्चा न 


x 


वैदान्तदर्शन । र 

१ ०, १ पाद, २० सूत्र ] [५२१३ 
करके, सृष्टि का विस्तार किया; किन्लु जीव यदि यह आनन्दमय 
होता, वो अलुमानगम्य का (प्रधानरुप उपादान का ) साहाय्य न लेकर, 
केवळ अपनी इच्छा से, वह सृष्टिरचना कर नहीं सकता; जिस प्रकार 
मृत्तिका फे चिना घट बनाने में कुम्मकार समर्थ नहीं होता; अतपच इस 
आनन्दमय शब्द का जीव श्रर्थ किसी प्रकार नहीं ही सकता; आनन्दमय 
शब्द्‌ का अथै श्रप्नाऊत* सर्वशक्तिमान्‌ पुरुषोत्तम है, यह अवश्य स्वीकार 
करना होगा । 


शम अ०, १ पाद्‌, २० सूत्र) अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति । 

( अस्मिन:--अस्य--च तद्योगं शास्ति; तद्योग = तद्भाघापत्तिम्‌ 
आनन्दमय--प्रह्ममावापत्तिम्‌ ; शास्ति = उपदिशति)। , 

भाष्य-तद्योगमानन्दयोगं शास्ति श्रतिः “रखो वै सः, रसं छोवाय॑ 
लब्ध्वानन्दी भवती"ति जीवस्थ यढ्लासादानन्दयोगः ख तस्मादन्य इति 
सिद्धम्‌ । 

ब्याण्याः~ "रसा वै सः? इत्यादि एवं “रख होवायं लब्ध्यानन्दी 
भवति” 'यदा ह्येवैष एतस्मिन......प्रतिष्ठां चिन्दते” इत्यादि चाक्योँ मे 
तैत्तिरीय श्रुति ने श्रानन्द्रमय के पाकर जीव के आनन्द्रमयत्व-प्राध्ति का 
पर्व संसारभय से मुक्ति का उपदेश किया है। सुतराँ श्रानन्दमय शब्द से 
रह्म के अतिरिक्त जीव का ज्ञान हो नहीं सकता! 

शांकरभाष्य में १३ सत्र [आनन्दमयोऽम्यासात्‌ ] से आरम्भ करके २० 
[(अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति) सूत्र पर्य्यन्त पूर्वलिखित मम्मे की ही 
व्याख्या की गई है। इसी प्रकार की व्याख्या अन्य भाप्यकार्य से भी 


की है। परन्तु पहले इस प्रकार की व्याख्या करके अन्त में शाङ्करभाष्य 
३६ 


घेदान्तदर्शन । 
[1१२२] [ १ श०, १ पाद्‌, २० सूत्र 
में इन प्रचलित व्याख्या्ो के प्रति अनेक प्रकार की आपत्तियाँ की गई 
हैं; इन सवका सार नीचे घर्णित होता है :-- 

१३ थे सूत्र की व्याख्या में कहा गया हैः-[१] '“श्रानन्दमय शब्द की 
उक्ति ब्रह्म के सम्बन्ध में श्रुति ने वारंवार घस्ठुतः नहीं की है, “आनन्द” शब्द 
की ही उक्ति श्रुति में वारंवार की गई है; यथा “रसा यै सः रस होवायं 
लब्ध्वानन्दी भवति, को होचान्यात्‌, कः प्राययात्‌, यदेष आकाश झानन्दो 
न स्यात्‌, पप होवानन्दयति “सैपानन्दस्य मीमांसा भवति” ; “आनन्द 
प्रह्मणी विद्वान्न विभेति कुतश्चनेति;? "आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌?” 
इन सव स्थलों में आनन्द शब्द की दी उक्ति हुई हे; “आनन्दमय” शब्द की 
नहीं । यदि “शानन्दमय” शब्द एकान्ततः ब्रहावाचक होता, तो इस 
प्रकार कहा जाता कि, “आनन्द” शब्द की वारंवार उक्ति द्वारा ही 
“नन्दय” शब्द भी कहा गया है। किन्तु मय्‌ अत्यय का 
चिकारार्थ भी प्रसिद्ध ही है। [२] आर आनन्दमय फो रचय करके 
तैत्तिरीय श्रुति ने कहा है “तस्य म़ियमेच शिरः” (प्रिय ही उसका 
मस्तक है) धत्यादि। इसके द्वारा निश्चितरूप से ज्ञात होता है 
कि, उक्त थतिकथित श्रानन्द्मय आत्मा सावयव सविशेप हे, सणुण है, 
निर्गुण नहीं; उसके मस्तक प्रभृति अवयच हें । किन्तु इसी शति ने ब्रह्म 
के सम्बन्ध मै कहा हे-“'यतो घाचो निवर्चेन्ते अ्रभाप्य मनसा सद,” 
“आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कुतश्चन” इत्यादि; इसके छारा उक्तवति 
कथित बह्म सगुण नहीं है, निर्ण है, यह स्पष्ट ज्ञात होता है। अन्यान्य ` 
अनेक भ्रतियों ने उसके निरधयघ नाम से कहा है । 'अतएव “आनन्दमय” 
ब्रह्म हो नहीं सकता । (३ ) पधश्च थति ने पदले अक्षमय आत्मा, पश्चात्‌ 


वरेदान्तदशेन । 
१ घ०, $ पाद्‌, २० सूत्र] [१२३३ 
प्राएमय आत्मा, अनन्तर मनोमय श्रात्मा, तदनन्तर विज्ञानमय 
आत्मा, तत्पश्चात्‌ आनन्दमय श्रात्मा का वर्णन किया है । अन्नमयादि 
स्थलों में मयट्‌ भत्यय का विकारार्थे में ही जो प्रयोग हुआ है घह स्वीकार 
करना ही होगा; सुतराँ, एक ही पर्य्याय में “आनन्दमय' शब्द का 
“मयर” चिकाराधेक न होकर प्राचुय्यार्थक है, यह वात युक्तियुक्त नहीं 
है। “आनन्दमय” स्थल में भी पूर्ववत्‌ विकाराथे में ही इसका प्रयोग दोना 
स्वाभाविक अजुमित होता है। आनन्दमय ब्रह्म नहीं है इसलिए “ब्रह्म? 
शब्द “आनन्दमय” शब्द के साथ युक्त न होकर “पुच्छ” शब्द के साथ 
युक्त हुआ है। [छ] यदि कदो कि अन्नमयादि आत्मा की अब्रह्मता इसी 
धुति-दारा सिद्ध हुई है, क्योकि थुति ने स्पष्ट कहा हैः--अन्नमय में प्राण- 
मय, प्राणमय में मनोमय, मनोमय में विज्ञानमय; इतना ही कह कर विशान- 
मय के भीतर आनन्दमय त्मा का उपदेश करके इस आनन्दमय के भीतर 
भी और कुछ है, यह उपदेश नहीं किया; सुतरां आनन्दमय में ही उपदेश का 
शेष हो जाता है, अतएव इसमें सन्देह नहीं रह जाता कि यह आनन्दमय 
ही अविकारी ब्रह्म है; खुतरां, अन्नमयादि अन्य सब आत्मा विकारी हैं, 
आनन्दमय अविकारी और शेष पदार्थ हे; अतएव आर सब स्थलों में मयद 
का विकारार्थ ही संगत हे; किन्तु आनन्दमय स्थल में प्रा जुय्यार्थ ही ठीक 
है। यही परमात्मा है,--और सब जीव हैं । 
इसका उत्तर यह है कि, श्रुति ने आनन्दमय के भीतर अन्य किसी आत्मा 
की वात नहीं कही, यह ठीक है; किन्तु इसी शति ने कहा है कि, आनन्द- 
मय के “आनन्द आत्मा, ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” (आनन्द इसकी आत्मा है, 
ब्रह्म इसकी पुच्छ ओर प्रतिप्ठा है)। तैत्तिरीय उपनिषद्‌ की छ्वितोय वल्लो के 


वेदान्तदशन 
[१२४] . [१ श्र०, १ पाद्‌, २० सूत्र 
प्रारम्भ में “सत्ये शानमनन्तं ब्रह्म” इस मन्त्र में श्रुति ने पहले “अहम” की 
वर्गुना की है; तत्पश्चात्‌ जो प्राह्मणभाग है उसी में उक्त “ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा” वाक्य है; घ्राह्माणभाग मन्त्र ही का विस्तारमात्र है; अतएव 
भ्युच्छ” घाक्ष्य में जो ब्रह्म शब्द है, उसके मन्त्रोक्त महावोधक जानना 
चाहिए; “आनन्दमय” के ब्रह्म कहना उचित नहीं है। अन्नमय आदि 
कोपो की भाँति आनन्दमय भी कोष है; उसका पुच्छ अर्थात्‌ आश्रयस्थान 
ब्रह्म है; जिस प्रकार पत्ती पुच्छ के ऊपर रहता है, उसी प्रकार श्रानन्दमय 
कोष ब्रह्मूूप आश्रय पर अवस्थित है। पुच्छ शाब्द के पश्चात्‌ जो प्रतिष्ठा 
शब्द है, उससे भी यही ज्ञापित हाता है। इसमें सन्देह नहीं कि, पुच्छ 
पक्ती का अवयव (झग)-विशेष है; किन्तु इस स्थल में ब्रह्मरूप पुच्छ का 
अवयव और आनन्दमय को अवयवी कहना श्रुति का अभिप्राय है, पेसा 
समभना उचित नहों है; उसमें ब्रह्म स्वप्रधान नहीं रहता; वह आनन्दमय 
अबयघी का पक अवयव-मात्र हो जाता है; छुतरां अम्रधान हो जाता है। 
किन्तु पुच्छ-बह्म जो स्वमघान है, आनन्दमय का अगविशेष-मात्र नहीं हैं, 
परन्तु सवैशैप्र शातव्य घस्नु है, यह परवर्ती “अखन्नेच भवति श्रखद्‌ 
ब्रह्मेति चेद्‌ चेत्‌......... ज्ञा व्यक्ति ब्रह्म को असत्‌ जानता हे, वह भी 
असत्‌, ही है, ओर जा ब्रह्म को सत्‌ जानता है, वह भी सत्‌ शात होता है, 
इत्यादि वाक्यौ से, एवं "आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न विभेति कुतश्चन’ 
इत्यादि वाक्यों से प्रतिपन्न हाता है। पूर्वोक्त “असन्नेव भवति” इत्यादि 
चाक्य ब्रह्म शब्द के ठीक पश्चात्‌ कदे गये हैं; खुतरां उस ब्रह्म- 
सम्बन्ध में ही घड कहा गया हे, ऐसा कहना होगा; दूरचरत्ती आनन्दमय 
सम्बन्ध सें नहीं कहा गया है! 


वेदास्तदशन । 

१ अ०, $ पाद्‌, २७ सूत्र ] [१२९९]. 

(४) यदि कहो कि इन सव घाक्यों के अन्त में पूर्घोंक्त दम और धम 
ब्राह्मणी मै कहा गया है कि, ज्ञानी पुरुष अन्नमयादि श्रात्मा को प्राप्त 
होकर अन्त मे “आनन्दमय” आत्मा के प्राप्त होता है (''एतदानन्दमय- 
मात्मानमुपसड्क्रामति”); अ्तपव “आनन्दमय” शब्द की पुनरुक्ति नहीं 
है, ऐसा नहीं कहा जा सकता; एवं यह आनन्दमय ही ज्ञानी का अन्तिम 
प्राप्व्य है, ऐसा जब श्रुति ने घरीन किया है, ता इसके बहा न होने 
से ज्ञानी की मोक्षप्राप्ति भी नहीं हा सकती, ऐसा कहना पड़ेगा। ऐसा 
कभी नहीं कह सकते; कारण कि, इसके श्रनन्तर ही श्रुति ने "आनन्दे 
ब्रह्मणो विद्वान्‌ न विभेति कुतश्चन” इत्यादि घाक्यों मे ज्ञानी की मेद्ध- 
घ्राति का उपदेश किया है । 

इसका उत्तर यह है कि, अन्नमयादि के पर्य्याय में आनन्दमय शब्द 
का व्यवहार होने के कारण, यह आनन्दमय शब्द भी विकारवाची हो 
जाता है। ते आनन्दमय की प्राप्ति ही शोप प्राप्ति है, ऐसा पूर्योलिखित 
वाक्य से ओ वर्णन हुआ है, इसका कारण यही है कि, श्रानन्दमय की 
प्राप्ति से ततपुच्छ हा की प्राप्ति हा जाती है, श्रुति ने इसका हो निर्देश 
किया है। इस पुच्छु-अ्र के पश्चात्‌ यथार्थ में आर कुछ नहीं हैं; 
इसलिए झानन्दमय की प्राप्ति में ही ज्ञानी पुरुष की गति समाप्त हो जाती 
है; एतदू दवारा आनन्दमय का कोपत्व निवारित नहीं हाता । अतपध 
आनन्दमय शब्द का मयद्‌ प्रत्यय विकारार्थक है--मावुर्यय-बोधक 
नहीं । £ 

(६) शाचन्दमय शब्द में मयटू का प्राचुय्याधै करने पर भी उसका 
ब्रह्म अर्थ नहीं देता, क्योकि प्रचुर शब्द का अर्थ अधिक देता है; अधिर 


वेदान्तदुर्शन । 
[१२६] [१ श्र०, १ पाद, २० सूत्र 
कहने से कुछ दुःख भी है ऐसा कहना होगा। किन्तु परमात्मा में 
दुःख का अभाव है (“यत्न नान्यत्‌पश्यति” ) इत्यादि अ्रतियों ने स्पष्ट 
कहा है । 


अतएव १३ वें सूत्र (“श्यानन्द्मयोऽभ्याखात?) की व्याख्या यह हैः-- 

शाङ्कप्माष्य- “ब्रह्मपुच्छं ध्रतिप्ठे”-त्यत्र किमानन्दमयस्यावयवत्येन 
ब्रह्म चिवच्यते उत स्वप्रधानत्वेनेति । पुच्छशब्दावयवत्वेनेति प्राप्त 
उच्यतेः-आ्रानन्दमयाऽभ्यासात्‌। । “आनन्दमय आत्मा” इत्यन “ब्रह्मपुच्छं 
प्रतिष्ठेति” स्वप्रधानमेच ब्रह्मो पदिश्यते; अभ्यासात्‌ “श्रसन्नेच स भवति”, 
इत्यस्मिन्‌ निगमएलोके ब्रह्मण एवं फेवछस्याऽभ्यसमानत्वात्‌? । 


अर्थात्‌ “बह्मपुच्छं प्रतिष्ठा” इस चाक्य में रह आनन्दमय के अ्रवयघ- 
रूप से कहा गया है अथवा स्व-प्रधान (स्व-प्रतिप्ठ शेष पदार्थ) रूप से उक्त 
दुआ है ? इस प्रश्न के विचार से आपाततः देखा जाता है कि पुच्छ शब्द श्रव- 
यववाचक है । अतपच अ्वयवरूप से ही ब्रह्म उक्त हुआ है; इसके उत्तर में 
आनन्दमयोा 5भ्यासात्‌ सूत्र में कहा जाता है कि “आनन्दमय आत्मा”विप- 
यक प्रकरण में ब्रह्मपुच्छं प्रतिष्ठा” यद्द चाक्य कहा गया है; तदुलिखित 
ब्रह्म स्व-प्रधानरूप से ही उपदिप्ट हुआ है; फ्यॉकि “श्रखन्नेच स भचति? 
परवत्ती सर्वे शेप पदार्थ (न्रह्म)-निरूपक श्लोक में भ्रुति ने पुनः कहा है 
(अभ्यास किया है) कि, ,उसको ज्ञा नास्ति फहता है घह भी नास्ति दा 
जाता है; अर्थात्‌ घर ही शेप पदार्थ है, कदापि उसका अपलाप नहीं हो 
सकता । ( अतणघ घह अन्य किसी व्यापक धस्तु का अवयच नहीं है। धद 
स्व-प्रतिष्ठ, स्व-प्रधान है )1 - 
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१४ वाँ सूत्र, “विकारशब्दाक्षेति चेन्न ग्रवुर्य्यात्‌” भी इस रूप से 
व्याख्यात दोना उचित है कि :— 
विकारशब्दो उवयवशब्दी 5भिप्रेतः। पुच्छमित्यचयवशध्दात्‌ न स्व 
प्रधानत्वं घह्मण इति यदुक्तं तस्य परिहारों वक्तव्य; । अत्रोच्यते; नायं 
दाषः प्राचुर्यादप्यवयवशब्दोपपत्तेः । आाचुरयै प्रायापत्तिरधयचप्राय- 
वचनमित्यर्थः । 'मन्नमयादीर्ना दि शिर आदियु पुच्छान्तेप्ववयचेपूक्तेप्यानन्द- 
मयस्यापि शिर आदीन्यचयचान्तरारयुकत्वाऽवयचम्रायापच््या रह्म पुच्छं 
प्रतिप्ठेत्याह, बावयचचिवत्तया, यत्कारणम भ्यासादिति स्प्रधानत्वं ब्रह्मणः 
समर्थितम 
अस्याथैः--[सून्न में] चिकार शब्द का प्रयोग अघयव शब्द को रूप॑य- 
करके किया गया है। (थ्रुत्युक्त ) “पुच्छ” शब्द अवयववाची है; 
जव श्रुति ने इस अवयवाची शब्द का ब्यवहार किया है, तब यह पुच्छ- 
स्थानीय ब्रह्म स्वप्रधान भाव से नहीं कहा गया है ( अवयब--श्रङ्वविशेप- 
रूप से ही कहा गया है ), इस आपत्ति फा उत्तर देना भी आवश्यक है। 
इस पर सूत्रकार कहते हें कि, पुच्छ शब्द के व्यवहार में काई दोप नहीं 
है ( इससे ब्रह्म फे स्वप्रधानत्व की न्यूनता नहीँ हाती ) ; फ्योंकि अधयच 
शब्द का प्राचुर्ये अर्थ भी होता है। प्राचुय्ये अर्थात्‌ "प्रायापत्ति} अव- 
यच-प्राय ( अघयव बहुल )1 प्रथम अन्नमय आदि का शिर से पुच्छ तक 
वर्णन किया गया है, अतः आनन्दमय के भी शिर आदि अन्य अवयघी 
का घणेन करके, 'अघयव अर्थात्‌ 'अवयव-प्राय” अर्थ में "ब्रह्मपुच्छं 
पतिप्ठा” वाक्य का श्रुति ने व्यवदार फिया है; इसमे साधारण श्रधयव 
( अगविशेष ) कहने . का उद्देश्य नहीं है । कारण, पूर्वधत्ती सूप 
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में " अभ्यासात्‌ ” हेत के द्वारा अझ का स्वप्रधानत्व निरूपित 
इआ है! 


१५ यां सूत्र "तद्धेतुष्यपदेशा्” मी इसी रूप से व्याख्यातव्य है; 
यथाः--“'सर्वैस्य च विकारजातस्य सानन्दमयस्य कारणत्वैन ब्रह्म व्यप- 
दिइयते, इदं सवैमसञज्ञत यदिदं किञ्चेति । न च कारणां सदूत्रह्म स्वविका- 
रुस्यानन्दमयस्य मुख्यया बृस्यावयघ उपदिश्यते” । श्र्थात्‌ आनन्दमयः 
परय्यैन्त समस्त विकार चस्तुश्रौ के कारणरूप से ब्रह्म उपदिए हुआ है, 
यथा$--“जा कुछ हे, चह सघ उसने वनाया”। इस घकार जो 
सबका कारण कहा गया, घह अपने विकारस्थानीय आनन्दमय के मुख्याथे 
मे"अवयच-मात्र है, ऐसा नहीं कदा जा सकता । 


$ 
—— ot 


इन तीन सूर्बो की इस प्रकार व्याख्या के पश्चात्‌ शाङ्करमाप्य में 
कहा यया है कि १६ घे से २० घें सूत्र पस्यैन्त इसी प्रकार व्याख्या होनी 
चाहिए “अपराण्यपि सूजाणि यथासम्भवं पुच्डचाक्यनिद्दिएमेघ ब्रह्मण 
उपपादकानि द्र्व्यानि?। _ 

अर्थात्‌ १६ से २० सूत्र पर्यन्त और जो सूत्र उक्त सिद्धान्त फे 
पापक रुप में कहे गये है उनके भो पुर्च्छचाफ्यस्थ ब्रह्म के ही प्रतिपादक 
कहकर यथासम्भघ व्याख्यात करना दगा । 
, अतन सव व्यास्याओं की योग्यता पर विचार करना घादिए । १३ घाँ 
सूत्र यह हैः-आनन्दमये।ऽभ्यासात्‌ ( आनन्दमयः अभ्यासात्‌ ) । 'अन्या- 
खात्‌ शब्द का अर्थे यारंबार की उक्ति-हेलु दै। इस देतु के दारा सिद्धान्त 
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` क्या होता है? इसका उत्तर सूत्र के शब्द-रचना-द्वारा सूत्रकार ने दिया 
है, ऐसा ही कदा जायगा; परन्तु ऐसा कहने से यह स्वीकार करना 
हेगा कि, आनन्दमय शब्द के द्वारा ही सूत्रकार ने इसका उत्तर दिया है; 
अर्थात्‌ पुनः पुनः उक्ति द्वारा क्या सिद्धान्त होता है १, उत्तर--''न्रह्म 
आनन्दमय है” । शाँकरभाप्य में कहा गया है कि, सूच के “आनन्दमय” 
शब्द का अर्थ आनन्दमय नहीं है; किन्तु आनन्द्मयविषयक प्रकरण फा 
शेपांश में जा “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” (ब्रह्म आनन्दमय आत्मा की पुच्छ 
शार प्रतिष्ठा-स्थान है) वाक्य है, तदुक्त ब्रह्म शब्द ही इस '।श्लानन्द्मय'? 
शब्द का शर्थ है; एवं इस ब्रह्म के सम्बन्ध सें सूत्रकार क्या कहते हैं? 
उच्चर--उक्त ब्रह्म स्वप्रधान है पेसा उक्त स्थल में श्रुति ने चिडत किया 
है ( शानन्द्मय आत्म का केवळ पुच्छरूप से, एक श्रवयवमात्र रूप से 
नहीं )। ओर सूत में “अभ्यासात्‌” पद का अर्थ यह है कि, इसके 
अब्यवहित परवत्ती शलोक में “जा ब्रह्म की असत्‌ जानता है धह स्वयं 
असत्‌ हाता है, अर्थात्‌ आत्मनाश करता है (ब्रह्म दी शेष पदार्थ है 
उसका कदापि अपलाप नहीं हो सकता )”-” इस घाक्य के द्वारा फिर 
भी ब्रह्म ही घातव्य है, ऐसा कहा गया है। श्रानन्दमय आत्मा ( जीव) 
शात ही है; खतरा उसका निश्चय इस श्लोक के द्वारा हुआ है, पेसा नहीं 
कह सकत्ते। पुच्छुस्थानीय ब्रह्म के ्रापाततः अवयव-मात्र बोधक होने 
पर भी, जव चह इस शलोक मे शेषवदाथेरूप से पुनवार उक्त हुआ 


२१३ वें सूत्र की सूळन्या्या के पर्चात्‌ जो तैत्तिरीय उपनिषद की २ म यही 
रदत हुई है उसका पंचम अनुदार देखो । 


FR 
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है, तो यह पुच्छस्थ ह्म स्वप्रधान बह है। भाप्यकार के मत में सूत्र का 
यही अर्थ है। 
इस व्याख्या में कितनी फष्ट फहपना है यह व्याख्या के पढ़ने ही से शात 
हाता छै यदि आनन्दमय शब्द से आनन्द्मय आत्मा के! ळदय करना सूत्र 
का अभिप्रेत न होता, "बरह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” शब्द प्रभृति को ही लष्य करना 
अभिप्रेत होता, तो इन शब्दा का यवा केवल पुच्छ शब्द का सूत्र मे 
उल्लेख न फर आनन्दमय शब्द फा व्यवहार करने का क्या प्रयोजन 
था, यह समझना अत्यन्त कठिन है। सूध्रगठन में तो भगवान्‌ घेद- 
व्यास के अन्य किसी स्थळ में इस प्रकार करते नहीं देखा । इस प्रकार 
अर्थयुकत शब्द के द्वारा सूत्रचना करने से, पाठक फो यथार्थ उपदेश 
न करके, एक प्रकार से ठगना ही है। इस प्रकार की व्याख्या की पोष- 
कता में भाप्य में कहा गया है कि, प्रकरणाक्त “'श्रानन्दमय को लदय 
न करके जव पुच्छ वाक्य फे ठीक पश्चात्‌ ही सर्व-शेष रूप से 
उपदेएज्य पदार्थ का “'असन्नेच ख भवति” इत्यादि चाकया में श्रुति ने 
वर्णन किया हे, एवं जव यह आनन्दमय जीव कभी इस शेपवाक्य का 
विपय नहीं हो सकता है, तो पुच्छस्थ घह्म ही इस वाक्य में ष्य किया 
गया है, पेसा समझना होया । किन्तु आनन्दमय को जीव कहकर किस 
निमित्त निश्‍चय करना होगा यद इस व्याख्या में किसी अकार प्रकाशित 
नहीं हुआ । 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ की “'प्रह्मानन्द्चएली” नामक द्वितीय घएली में 
ये सब वाक्य कहे गये हैं)! तत्परवर्ती श्रणवरली नामक श्य घल्ली में 
आख्यायिका द्वारा द्वितीय घल्ली के उपदिष्ट विषयों को पुनः स्पट किया 
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है। उसमें उल्लिखित है कि, भगु ने अपने पिता घरुण के निकट जाकर 
जब अरह्म-स्वरूप जानने की इच्छा प्रकट की, ते उन्होंने कहा कि “जिससे 
यह जीव-समूह उत्पन्न हुआ हे, जिसके अवलम्वन से जीवित रहता है, 
एवं अन्त मै जिसमें भविष होता है, बही बह्म है। तम (ध्यान के 
द्वारा) उसे विशेष रूप से समभा” । उस समय भृगु ने ध्यानमम्त 
होकर समभा कि ब्रह्म “अन्नरूप” है। “अन्न” से प्राणी उत्पन्न होते है 
अन्न ही से जीते रहते हैं, एवं भ्रन्न ही में लीन होते हैं। इस प्रकार 
ज्ञानकर उन्होंने ( उससे ठृत न.होकर ) पुनः पिता को निकट आकर. 
कहा--“भगबन्‌ | हमें ब्रह्म का उपदेश कीजिए” । तो पिता ने कहा--““तुम 
फिर से ध्यान करो (जान सकोगे)”। तव भ्गगु ने फिर भ्यानमञ्न होकर 
समभा कि, घहा प्राणरूप है । प्राण से समस्त उत्पन्न होता है, प्राण क 
द्वारा जीवित रहता है, पघ' प्राण मै ही लीन होता है। पिता के आशाजु- 
सार उन्होने पुनः ध्यानमञ्न होकर जाना फि, मन ही अहा है; अनन्तर 
सममा कि, विज्ञान ही प्रह्म है; एवं सबके शन्त में (“आनन्दो ब्रह्मेति 
ब्यज्ञानात्‌ । आनन्दाद्धेथव खल्त्रिमानि भूतानि जायन्ते, आनन्देन जातानि 
जीवन्ति; आनन्दं प्रयन्त्यमिसविशन्तीति'!) उन्होने समझा कि, बह्म आनन्द” 
रूप है; आनन्द से ही समस्त जीव उत्पन्न हाते हैं, उसी से जीवित रहते हैं, 
अन्त सें उसी में लीन होते हैं, इत्यादि ! इन दोने! घल्लियो के उपदेशों का 
पेक्य फरके चिचारने से यह निस्संशय भाव से सिद्ध होता है कि, ब्रह्म- 
चल्ली में घर्णित अन्नमय आत्मा, प्राणमय आत्मा, मनोमय आत्मा, विक्षानमय 
आत्मा एवं आनन्दमय आत्मा, क्रम से भूगुवल्ली में उपदिए अन्रमहम, 
आणन्रह्म, मनोर, विश्ञानत्रहा ओर आनन्दम हें । परन्तु भराषली 


वेदान्तदर्शन | 
[११४] [ १ अ०, १ पाद, २० सूत्र 
है, शरीर ही प्रधान है, पुच्छ उसका एक श्रग-मात्र है; श्रतः यह अप्रधान 
है। सुतरां, जब ब्रह्म आनन्दमय के पुच्छ के नाम से निद्दिष्ट हुआ है, तो 
इस वाक्य में चर्णित ब्रह्म स्वप्रधान नहीं है, किन्तु जीव है; तो उसके उत्तर 
में हम कहते हैं कि, अवयव शब्द का प्राचुय्यै अर्थ भी है; भाचुय्थे शब्द का 
अर्थ है, “प्रायापत्ति,” “अवयवप्राय” । अन्नमय आदि का वर्णन करते हुए 
शिर से पुच्छपर्य्यन्त वर्णित हुआ है; उसी के सदश आनंदमय के भी शिर 
प्रभृति अन्य अवयवो को वर्णन करके "अवयव प्रायापत्ति” अर्थ मै ब्रह्म 
के “पुरुछं प्रतिष्ठा” कहकर वणित किया है, शरीर के एक विशेष अव- 
यच (अंग ) अर्थ में नहाँ'। 
यह सच है कि “प्राय” शब्द का प्रयोग बहुल अर्थ में भी होता है, 
यथा प्रायशः = बहुल रूप में घाहुढ्य और प्राचुय्यै दोनो पकार्थवोधक हैं । " 
अतपव भाष्योक्त “प्रायापत्ति” एवं “अवयव-प्राय” शब्द का “प्राचुय्ये- 
घाति” एप "अवयव बहुल" अर्थ किया जा सकता है। यद्यपि श्रवयव 
शब्द से साधारणतः शरीर का एक अग प्रतीत हाता है, तथापि समस्त 
शरीर अर्थ में भी कभी कभी अयच शब्द का व्यवहार हो सकता है। 
अतपघ अवयघ शब्द का प्राचुय्य अर्थ भी हा सकता है यह स्वीकृत 
हुआ । किन्तु सूत्र में शुतयुल्लिखित वाक्यों की ही व्याख्या की गई है, 
यही स्वाभाविक श्रदुमान है; परन्तु थुति में “श्वयव” शब्द नहीं है, एव' 
सू में भी “अवयव” शब्द नहीं है। थुति में केवळ “पुच्छ” शब्द व्यवद्दत 
इआ है। इसमें सन्देह नहीं कि. पुच्छ शरीर फा पफ अवयव है; किन्तु 
पुच्छ के अतिरिक शरीर के और हस्तपादादि अवयव भी हॅ; अवयय 
कहने पर केवल पुच्छ का वोध नहीं होता, एवं पुच्छ शब्द का अर्थ 


क 
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$ ०, १ पाद, २० सूत्र ] [१३१] 
अघयघ नहीं है। सुतरां, अवयघ शब्द का प्रयोग प्राचुर्य्य अर्थे मे भी 
हा सकता है, यह स्वीकार कर लेने पर भी, पुच्छ शब्द का प्राचुय्ये अर्थ 
करना ही घोगा, इसका कोइ भी कारण नहीं है। जव पुच्छ शब्द का 
ग्राधुय्यै अर्थ नहीं हो सकता, तय किसी किसी धाय में अवयव शब्द का 
प्राच्यं शर्थ में व्यवहार रहने पर भी, थ्रुति के “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” 
घाक्य का श्रथे, श्रानन्द्मयादि सम्बन्धोय धाफ्यो के अन्त मे जो पुच्छं 
प्रतिष्ठा” प्रभृति शब्द हैं, उनके अनुरूप ही अघश्य करना होगा; यदद 
दुसरा अर्थे करने का स्थल नहीं है; फ्योंकि पुच्छ शब्द का दूसरा अर्थ 
नहीं हाता! श्रतएव “पुच्छं प्रतिष्ठा” शब्द का अथे, पुच्छदेश, जिस पर 
जीव उपविष्ट हाता है । दूसरी आर आनन्दमय घाक्य में मयटू प्रत्यय फा 
अर्थ अन्नमयादि को भाँति घिकाराथे न करने फा यथेष्ट कारण है। अन्न” 
मय से आरमस्म कर विज्ञानमय पर्यन्त प्रत्येक स्थल में थुति कहती है कि, 
प्रत्येक के अन्तर में अन्य एक आत्मा है; जैसे अन्नमय के भीतर प्राणमय, 
प्राणमय के भीतर मनोमय, मनोमय के भीतर विज्ञानमय, विज्ञानमय के 
भीतर आनन्दमय हे! किन्तु आनन्दमय के भोतर र कुछ नहीं है; 
आनन्दमय में ही उपदेश का शेप - हुआ है। सुतरां, आनन्दमय 
स्थल मै मयद्‌ का अन्य अर्थ करना ही होगा; क्योंकि आनन्दमय अन्य 
किसी का विकार नहाँ है; आनन्दमय ही शेप पदार्थ है! श्रतपच 
जब भयर्‌ का भराडुर्य्य अथे सी प्रसिद्ध है, एवं यह अर्थ करने 
से पूर्वापर समस्त थुतिर्यो का सामञ्जस्य हो जाता है, तो वही 
अथै करना संगत है; एवं सूत्र में उल्लिखित शब्दों के अवलम्वन 
से सूत्र का आर्थ करने से यह स्पर सिद्ध होता है कि, आनन्दमय कै 


वेदान्तदृशन । 
[११४ ] [ १ भ्र, १ पाद, २० सूत्र 
है, शरीर ही प्रधान हे, पुच्छ उसका एक अग-मात्र है; अतः यह अप्रधान 
है। सुतराँ, जव ब्रह्म आनन्दमयं के पुच्छ के नाम से निद्दिष्ट हुआ है, तो 
इस वाक्य में घर्णित ब्रह्म स्वप्रघान नहीं है, किन्तु जीव है; तो उसके उत्तर 
में हम कहते हैं कि, अवयव शब्द का भाचुय्य अर्थ भी है; प्राचुथ्यै शब्द का 
अर्थ है, “प्रायापत्ति,” “अवयचप्राय” । अन्नमय आदि का चर्णन करते हुए 
शिर से पुच्छपय्यन्त वणित हुआ हे; उसी के सडश आनंदमय के भी शिर 
प्रभृति अन्य अवयवो का वर्णन करके “अवयव प्रायापत्ति” अर्थ में ब्रह्म 
के “पुच्छं प्रतिष्ठा” कहकर घर्णित्त किया है, शरीर के एक विशेष श्रव 
यव (अंग ) अथे में नहा" 
यह सच है कि “प्राय” शब्द का प्रयोग बहुल अर्थ में भी होता है 

यथा प्रायशः = बहुल रूप में । बाहुल्य और प्राचुय्य दोनों एकार्थवोधक हैं । 
अतप भाप्याक्त “घ्रायापत्ति? एवं “अवयव-प्राय” शब्द का “प्राचुय्य- 
प्राप्ति! पघ' "अवयव वहुळ” अर्थ किया जा सकता है। यद्यपि अवयध 
शब्द से साधारणतः शरीर का एक अंग प्रतीत हाता है, तथापि समस्त 
शरीर अर्थ मै भो कभी कभी अवयव शब्द का व्यवहार हो सकता है। 
अतपच अघयघ शब्द का प्राचुय्यै अर्थ भी हो सकता है यह स्घीक्कत 
हुआ। किन्तु सूत्र में श्रत्युल्लखित वार्फ्यो की ही ब्याख्या की गई है, 
यही स्वाभाविक अनुमान है; परन्तु श्रति मै “श्चवयघ” शब्द नहीं है, एव 
सूत्र में भी “अचयव” शब्द नहीं है। थति में केघल “पुच्छ” शब्द व्यवद्दत 
हुआ है। इसमें सन्देह नहीं कि पुच्छ शरीर का एक वयव है किन्तु 
चुच्छु फे अतिरिक्त शरीर के और हस्तपादादि श्रवयय भी हूं; श्रवयघ 
कहने पर केघल पुच्छ का योध नहीं होता, पय पुच्छ शब्द का अर्थ 


वैदान्तदर्शन । 
१ थ०, १ पाद्‌, २० सूत्र] [११५ ] 
अवयव नहीं है। सुतरां, अवयव शब्द का प्रयोग प्राचुय्यै र्थे भें भी 
हो सकता है, यह स्वीकार कर लेने पर भी, पुच्छ शब्द का प्राचुय्यै अर्थ 
करना ही होगा, इसका कोडे भो कारण नहाँ हे। जव पुच्छ शब्द का 
प्राचुय्ये अर्थ नहीं हा सकता, तय किसी किसी वाक्य में अवयव शब्द का 
प्राचुय्ये अर्थ में व्यवहार रहने पर भी, भ्रुति के “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” 
घाफ्य का अथे, आनन्दमयादि सम्बन्धीय घाक्यो के अन्त में जो पुच्छं 
प्रतिष्ठा” प्रभृति शब्द हैं, उनके अह्ुुरूप ही अधश्य करना होगा; यह 
दूसरा अर्थ करने का स्थल नहीं हे; फ्योंकि पुच्छ शब्द का दूसरा अर्थ 
नहीं होता। श्रतपव “पुच्छुँ प्रतिष्ठा” शब्द का र्थ, पुच्छुदेश, जिस पर 
जीव उपविष्ट होता है। दूसरी आर आनन्दमय घाक्य में मयटू प्रत्यय फा 
अथे थक्षमयादि की भाँति विकाराथे न करने का यथेष्ट कारण है। अन्न- 
मय से आरम्भ कर विज्ञानमय पर्यन्त प्रत्येक स्थळ में श्रुति कहती है कि, 
प्रत्येक के अन्तर मै अन्य पक आत्मा है; जैसे श्रन्नमय के भीतर प्राणमय, 
प्राणमय के भीतर मनोमय, मनोमय के भीतर विज्ञानमथ, विज्ञानमय के 
भीतर आनन्दमय है। किन्तु आनन्दमय के भोतर और कुछ नहीं है; 
आनन्दमय में ही उपदेश का शेप -हुआ है। सुतरां, आनन्दमय 
स्थल में मयट्‌ का अन्य अर्थ करना ही होगा; क्योंकि आनन्दमय अन्य 
किसी फा विकार नहां है; आनन्दमय ही शेष पदार्थ है 1 अतपच 
जब मयदू का प्राचुय्यै अर्थे भी प्रसिद्ध है, एवं यह अथे करने 
से पूर्वापर समस्त भ्रुतियों का सामञ्जस्य हो जाता है, तो बही 
अर्थ करना संगत है; पच सूव में उल्लिखित शब्दों के अवलम्बन 
से सूच का अर्थ करने से यह स्पए सिद्ध होता है कि, आनन्दमय के 
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[१३६] [ १ अ०, १ पाद, २० सूत्र 
सम्बन्ध में ही यद सूत्र रचा गया है, काल्पनिक “्चवयघ” शब्द के 
सम्बन्ध मे नहा । 

और भी आपत्ति की गई है कि १३ वें सूच में “अभ्यासात” ( पुनः 
पुनरुक्तत्वात्‌ ) शब्द के द्वारा वारंवार उक्ति का उल्लेख है; किन्तु वस्तुतः 
“आनन्दमय” शब्द की पुनः पुन; उक्ति नहों है, आनन्द शब्द की पुनः पुनः 
उक्ति है; किन्तु यदि आनन्दमय शब्द का भी प्रचुर (अपारिसीम) आनन्द 
ही अर्थ हो, ता आनन्द शब्द की पुनः पुनः उक्ति द्वारा ही क्या आनन्दः 
मय की उक्ति नहीं हुई १ आनन्दमय ते आनन्द के अतिरिक्त अन्य कुछ है 
नहीं । घस्तुतः “आननन्‍्द्मय” शब्द की ही पुनरुक्ति नहीं है, पेखा भी नहीं। 
पंचम थबुवाक मे आनन्दमय के स्वरूप का चरणन है; पष्ठ अनुधाक मे ब्रहम ने 
ही अपने फो जगद्रूप मे प्रकाशित किया, ऐसा वणन फरके, सप्तम अनु" 
चाक में कदा गया है, वद “रस” (आनन्द) स्वरूप है, इसरे पाकर ही जीध 
भयरहित होता है, एवं अ्रच्युत-आनन्द प्राप्त करता है। इसके पश्चात्‌ 
सषम अनुवाक में ब्रह्मानन्द ही सचपित्तया अधिक है, ऐसा वर्णन फरके 
अ्रति कहती है कि, ज्ञानी लोग देहत्याग के पश्चात्‌ इस लोक से जाकर 
पहले अन्नमय आत्मा का अचलबस्धन करते हैं; अनन्तर प्राणमय आत्मा म, 
पश्चात्‌ मनोमय आत्मा में, तदनन्तर विज्ञानमय श्रात्मा में, एवं सबसे 
अन्त में आनन्दमय आत्मा में प्रवेश करते हैँ ( “आनन्द्मयात्मानमुप- 
संफ्रामति” ) एवं इसके अनन्तर कहते हैँ कि, उसके सम्बन्ध में यह 
मलोक है कि "यतो चायो निषत्तेन्ते अप्राप्य मनसा सह। आनद 
ब्रह्मणो विद्वान्‌ न न यिभेति कुतश्चनेति"1 थतपघ “आनन्दमय शब्द की पुन 
सक्ति ते इस स्थान पर है दी; अधिकंतु घानी पुरष का शेष गन्तव्य 


घैदान्तदर्शनं । _ 

१ अं०, १ पाद, २० सूत्र] [१२५] 
आनन्दमय ही है, यद्द सी स्पएरूप से उल्लिखित होने के पश्चाद, घद्दी 
अभयपद्‌ [ माच ] भी है, यद भी चर्णित है । 

परन्तु माप्य में इसके उत्तर में कहा गया है कि, आनन्दमय फे प्राप्त 
होने पर उसकी पुच्छ रार भरवतिष्ठारूपी ब्रह्म भी प्राप्त हो जाता है। यही 
यह श्रुति निदेश करती है, केवल आनन्दमय की प्रात्तिद्दी इसके 
द्वारा निदि ए नहीं होती । 

परन्तु यह उत्तर अत्यन्त अयोक्तिक है । भाष्यकार के मत में “आन- 
न्दमय” विकारी जीव है; ब्रह एकान्त निर्गुश हैँ; यह "यत्र नान्यत 
प्यति” इत्यादि श्रुतियों के द्वारा भाष्य में स्थिर किया गया है; किन्तु 
आनन्दमय के म्रियशिरस्त्वादि शअ्रवयवोँ फे वर्णित होने से घद आनन्दमय 
सगुण है; सुतरां घह ब्रह्म नहीं हो सकता; ब्रह्म इसका आश्रयस्थानीय है, 
ऐसा *'पुच्छं प्रतिष्ठा” शब्द के द्वारा वणन किया गया है। यही भाष्य- 
कार का मत है । इन वाक्यों की खारचत्ता कहाँ तक हे इसका विचार पीछे 
किया जायगा । किन्तु आपाततः यह स्वीकार कर लिया गया कि, आन- 
न्दमय आत्मा जीवबोधक हे; उसकी “प्रतिष्ठा” अर्थात्‌ आश्रयस्थान 
पान्त निगुण ब्र है। इस चण में जिज्ञासा यह है कि, जव इस मत 
भै आनन्दमय आात्मा ब्रह्म नहीं है,--विकारी जीव है, तो इस आनन्दमय 
के रात होने से ही ब्रह्ममातिरूप फल किस प्रकार निश्‍चित दो सकता है? 
ब्रह्म तो आनन्दमय से विभिन्न पदार्थ है, ओर एकान्त निर्गुणस्वभाव हे; 
सचिकार, सावयव जीव को प्राप्त होने से ही निर्विकार ब्रह्म की प्राप्ति हो 
जायगी, यह सम्पूर्ण युक्ति-विरुद्ध है, एवं तदनुकृल् कोई अति-अमाण भी 
नहीं है; एवं भाष्य में भी ऐसा कोई प्रमाण उल्लिखित नहीं है; तो किस प्रकार 
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पेसा कहा जा सकता है कि, आनन्दमय को प्राप्त होने से ही बह्म के! प्राप्त 
होता है एवं इसी निमित्त श्रुति ने आनन्दमय को लय करके तदतिरिक्त 
ब्रह्म की ही स्तुति की है १ अतपच इस युक्ति का असार कहकर ही सिद्धान्त 
करना होगा । जव श्रुति ने आनन्दमय की प्राप्ति ही शानी का शेष फल 
ग्राद है पेसा कहकर उल्लेख किया है, ता इस आनन्द्सय घहा से सिन 
विकारी जीव हे नहीं सकता। यदि बह जीय हो, ते यद्द जोच ते! उसको 
प्राप्त है ही, इसके सम्बन्ध में प्राप्ति की वात कहना पकदम अयोग्य है ] 
भाष्य में आर भी कहा गया है कि, आनन्दमय शब्द के मयद्‌ का प्रचुर 
अर्थ करने पर भी तद्द्वारा ब्रह्म का वोध नहीं होता; काप्ण, आनन्द को 
प्रचुर कहने से, केवल श्रानन्द का आधिक्यमात्र क्षात होगा; प्रचुर शब्द के 
द्वारा उसके साथ दुःख के शशा का भी रहना नहा निवारित होता है। 
किन्तु ब्रह्म में दुःख का लेश भी नहीं रह सकता, यह सर्ववादिसम्मत है । 
अतएव मयटू का प्राचुय्ये अर्थ करने पर भो आनन्दसय का ब्रह्मत्थ अघ- 
धारित नहीं होता । ह 
परन्तु आनन्द प्र युर कहने से वास्तविक दुःख का अभाव ही ज्ञात 
होता है; प्रयुर अर्थात्‌ जितना आनन्द चाहो उतना ही है--श्रमाच नहीं 
हैं। जिस प्रकार अन्नमय यक्ष कहने से, जितना शन्न चाहो, उतना इस 
यज्ञ मे है--श्रन्न का कोई अभाव नहों जान पड़ता है, तदनुसार आनन्दमय 
स्थल में भी जितना आनन्द चाहो, उतना उसमें है--अआनन्द का अभाव 
नहीं है, यही चोधगम्य होता है । छान्दोग्य में भूमाश्रुति में भी कहा 
है "या चै भूमा तत्‌ सुखं, नाल्पे सुखमस्ति, भूमैब सुखम्‌” 
(अर्थात्‌ जो भूमा, सबकी अपेक्षा महत्‌, अनन्त है, चहदी सुखं-- 


र 
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आनन्द है, अठप मै सुख नहीं है। भूमा ही उख है,--जो कुछ सीमावद्ध, 
परिच्छिन्न है, छुतरां अरप है, उसमें सुख नहौं है, भूमा ही सुख है)। ब्रह्म 
स्वयं अनन्त है, अतः उसके आनन्द के अनन्त न होने से इस आनन्द 
के प्रचुर कह नहीं सकते । आनन्द जितना ही अधिक हो, अनन्त के 
साथ तुलना मै बह समुद्र में विन्दु की भाँति है--खुतरां अप है--प्रचुर 
नहीं । भूमा (बृहत्‌) ओर प्रचुर शब्द का एकार्थवांबक ही कहना 
दोगा। अतपच जिस प्रकार भूमा में चुद्रत्व के अस्तित्व की आशङ्का नहीं 
है, उसी प्रकार इस स्थल में प्रचुर में भी अटपत्व की आशङ्का नहीं है । 
खतरा भाष्योक्त यह आपत्ति भी अकिञ्चित्कर है। 
भाष्योक्त ये आपत्तियाँ अति पारिभाषिक हैं; और भी एक आपत्ति 
है, जो भाष्यकार की मूल आपत्ति है, उसकी पुष्टि के लिए ही ये सव 
'आपत्तियाँ कही गई हैं । ' सूल आपत्ति यह है किः-- हि 
“नानन्दमयस्य व्रह्मात्वम्‌; यत आनन्दमयं प्रत्य श्रूयते, अस्य प्रिय- 

मेव शिरो, मोदो दक्षिणः पक्षः, प्रमोद उत्तरः पदः, आनन्द आत्मा, ब्रह्म 
पुच्छं प्रतिप्डेति। आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वे मियायचयवत्वेन सविशेपश्रह्मा- 
भ्युपगन्तम्यं, निर्विशेपन्तु ्रह्मचाक्यशेषे श्रूयते, वाङमनसपोरगोचरत्वा- 
भिधानात्‌ । “यतोः वाचे! निवर्चन्ते अप्राप्य मनसा सह । आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्‌ न विसेति कुतश्चनेति” अर्थात्‌ आनन्दमय भह्म हो नहीं 
“सकता; कारश,” आनन्दमय का घन करते हुए श्रुति ने कहा है कि 
“जय इसका सिर है, मोद इसका दक्षिण पक्ष, प्रमाद इसका वामपच्ष, 

आनन्द इसकी थ्रात्मा, बह्म इसकी पुच्छ और प्रतिष्ठा है” । यदि आनन्दमय 

ही अझ कदो, ता उसके मिय आदि अंवयचों के रहने के कारण वह 
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सविशेष (सगुण) ही सिद्ध होगा 1 किन्तु व्रह्म ता निर्चिशेष है, उसका कोई 
विशेषण नहीं है, इसे वाक्यशेष में थ्रति ने ज्ञापित किया है। फ्योंकि 
चाक्यशेष में यह वाक्य और मन के अगोचर कहकर पर्णित हुआ है। 
यथा “जिसे प्राप्त न हे।कर मन के सहित वाक्य निवर्तित होता है। ब्रह्म 
के आनन्द का शान होने से और किसी का भय नहीं रहता।” इस आपत्ति 
के उत्तर में घकतव्य यह है कि, प्रिय-शिरस्त्यादि के द्वारा ब्रह्म का सगुणत्व 
घणिँत हुआ है, यह ठीक है; परन्तु बह का इस प्रकार का सगुण सर्वशक्तिमान्‌ 
रूप ही सूजकार द्वारा अव तक अवधारित हुआ है । प्रथमतः “जन्माद्यस्य 
यतः” ब्रह्मनिर्णायक इस प्रथम सूत्र में ही ब्रह्म सर्वेश सर्वशक्तिमान्‌, जगत्‌ 
का उपादान और निमित्त कारण है, ऐसा बहीन करके, तत्परवर्चों एतीय 
सूत्र में (“शाखयोनित्वात्‌” सूत्र में) वेदव्यास ने कहा हे कि, शास्त्र ही 
इसका प्रमाण है; एवं तत्परवरक्ती चतुर्थ सूत्र में (“त्तु समन्वयात्‌” सू 
में) और सी स्पष्ट करके फद्दा है कि, इसी प्रकार के ब्रह्म में समस्त शाख- 
घाक्य समन्वित होते हैं । भाष्यकार ने भी इस चतुर्थ सूत्र की ब्याख्या में 
पेखा दी कहा है, यथा--“'तद्त्रह्म सर्वश सर्वशक्तिजगदुत्पत्तिस्थितिलयका- 
रणं वेदान्तशास्त्रादवगम्यते । कुतः ? खमन्वयात्‌ सर्वेपु वेदान्तेषु धाफ्यानि 
तात्पर्य्येण तस्यार्थस्य धतिपादकत्वेन समडुगतानि” | यह यदि सत्य दो, 
तो यह आनन्द्मय-सम्बन्धी श्रुति जो ब्रह्म को सविशेष ( विशेषणयुक्त, 
सगुण) कहकर घशीन करेगी, उसमें क्या विरोध हो सकता है ? “तस्यैष 
पघ शरीर आत्मा, यः पूर्वस्य” इस शेष घाक्य में खविशेषत्व और भी स्पष्ट 
किया गया है । किन्तु यतो वाचो निवर्तन्ते, श्रप्राप्य मनसा सद्द? इस 
शेष घाक्य के प्रति रद्य करके भाष्यकार कहते हैं, इसके द्वारा ब्रह्म का 
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एकान्त निगुंणत्व सिद्ध होता है। किन्तु यह घाक्य तप्पूर्ववर्ती अष्टम 
अनुवाकाकत “अगनन्दमय” के सम्वन्ध में हो कहर गया है) शानी पुरुष सर्वशेष 
आनन्दरमय को प्राप्त होते हैं यह बात कह कर, ठीक इसके अनन्तर 
ही भ्रुति ने “'यतो घाचो निवर्तस्ते” इत्यादि वाक्यों का प्रयोग किया है, 
यह पहले कहा जा चुका है। सुतराँ इस शेष वाक्य के साथ प्रह्म के 
आनन्द्रमयत्व का कोई विरोध नहीं है, यही इसके द्वारा सिद्ध होता है। 
घस्तुतः इस घाक्य का इतना दी शथे है कि, ब्रह्म वाक्य और मन के श्रगोचर 
है,--धह इनसे अतीत है। अन्नमय, प्राणमय, मनोमय तो विज्ञानमय पर्यन्त 
ही शेप-प्राप्त होते हैं; खुतरां वाक्य और मन का सम्यक्‌ लय विज्ञानमय मे 
ही हो जाता है; तद्तीत आनन्दमय को घाक्य और भन नहों प्राप्त होते, 
यह तो स्वाभाविक ही है। इसे तो श्रुति ने पूर्व घाक्य में ही प्रदर्शित 
किया है। तो इस शेप घाक्य मै आनन्दमय को मन के [सुतरां घाक्य के 
भी] अगोचर कह कर जो भ्रति ने चरणन किया है, इससे किस प्रकार शेष 
पदार्थ का एकांत , निुणत्व सिद्ध होता हे, यह समझना कठिन है। 

वस्तुतः श्रुति ने मनोमय आत्मा की स्तुति के निमित्त भी डीक इसी श्लोक 

का व्यवहार किया दै । किन्तु मनोमय तो एकांत निर्णुण कमी नहीं 

कहा जा सकता। # वस्तुतः आनन्दमय के शरीरावयव रूप में'ज प्रिय, 


२1) मने।मय के सम्बन्ध में यह वाक्य क्योकहा गया है इल विषयका विचार 
इस स्थल में करना अप्रासंगिक है; अतएव इस स्थळ में तदुविषयक विचार में 
प्रद्ृत्ति नहीं की गहे, इस स्थळ सें इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि, मनोमय 
भरमा के सम्बन्ध में जो वाक्य मन का श्वगोचरत्व और श्रभग॒त्व छाम वर्णित हुआ 
है, वह आपेक्िक अगोचरस्य और श्रभयत्व है। जैसा भूमाविचार-बित आ्राणो- 
पासक का भतिवादित्व चापेक्षिक झतिवादित्व है, यह भी ऐसा है! 
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माद, प्रसाद और आनन्द शब्दों का व्यवहार किया गया है, वे सव किसी 
प्रकार दर्शनयेग्य आकृति के परिचायक नहीं हे; ये समी शब्द 
आनन्द के पर्य्याय हैं; भ्रह्मस्थरूप निरवच्छिक्न आनन्द्मय है, यही 
इनके द्वारा विशेष रूप से कहा गया है; जितने प्रकार फा उत्कृष्टतम 
आनन्द हा सकता है, घह सव उसके स्वरूप में घर्समान हे, उसके स्वरूप 
का सर्वीश ही आनन्द है,--आनन्द ही उसकी. आत्मा है; एवं उसके 
स्वरूपगत आनन्द ही समस्त आनन्द का मूल है। अन्नमय से. लेकर 
चिशानमय पर्यंत समी में इस आनन्द की अभिव्यक्ति है; यही आनन्द ही 
जगत्‌ का मूल उपादान कारण है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के परवर्ती तृतीयवल्ली 
में सुस्पष्ट रूप से कहा गया है कि, अन्न, प्राण, मन, विज्ञान, ये सब क्रमशः 
आनन्द से ही अभिव्यक्त दुय हैं, पेसा भ्रुण को ध्यानयेग के अवलम्वन से 
सर्वशेष में शान हुआ था । श्रुति ने ऐसा ही कहा है कि, झगु ने अंत में 
“नन्दो ब्रहेति व्यज्ञानात्‌ । आनन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते” 
ज्ञान लिया था कि, आनन्द ही ब्रह्म है, आनन्द से ही समस्त उत्पन्न दोता 
' है] । भाष्यकार ने भी कहा है, बर समझाने के लिप अनेक स्थानों पर श्रुति 
ने आनन्द शब्द की आवृत्ति की है [यद्यपि “श्रानन्दभय” शब्द की आवृत्ति 
चे इस श्र में स्वीकार नहो करते]। जो हो यदि आनन्द भह्म के स्वरू- 
चांतर्गत हो, तो इस आनन्द को उसका शरीरस्थानीय कह कर अन्नमय 
आदि वाक्यों के प्रवाह में वर्णन करके, अनेक नामों से इस आनन्दमय फो 
ही इस कहिपत शरीर के अघयघ रूप से घन करने के कारण इस स्वरूप 
में किसी प्रकार परिच्छिन्नत्व आर इंद्रियगस्यत्व दोप की आशंका 
नहीं हो सकती । अतपव भाष्याक्त यद्द आपत्ति मी एकांत अमूलक है) 


~ 
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भाष्य की इस आपत्ति की पुष्टि के लिए और पक युवित दी गई हे 
कि, मन्त्रभाग में श्रुत ने ब्रह्म को “सत्यं ज्ञानमनन्तं” कहकर निर्देश किया 
है; सुतरां यही शोप वस्तु है, यह अवश्य स्वीका! करना होगा । आनन्द- 
मय प्रकरण में आनन्दमय के शारीर का बर्णन करते हुए “ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा” घाक्य में जो बरह्म शब्द व्यवहृत हुआ है, घह अवश्य पूर्व 
न्ञ्रोक्त शेष पदार्थ ब्रह्म हे, पेसा स्वीकार करना होगा। किन्तु इस घह्म 
के आनन्दमय का पुच्छरूप अघयघमात्र (अतपव अप्रधान) कहना कमी 
भी इस वाक्य के मुख्यार्थे में सज्ञत नहीं हो सकता ! और “प्रतिष्ठा” 
शब्द भी आश्रयस्थानबोधक है; अतएव इस 'घाक्य में कथित ब्रह्म 
श्रानन्दमय खे अतीत--तदाथयरूपी है, पेसा स्वीकार करना होया ! 
परन्तु यह आवत्ति भी निमूल है । आनन्दमय प्रकरण में जैसे “ब्रह्म 
पुच्छं अतिष्ठा” वाक्य है, उसी प्रकार अन्नमय से लेकर चिक्षानमय- 
पय्यैन्त प्रत्येक के श्रवयचवरीनस्थल में “पुच्छं प्रतिष्ठा” शब्द है । अन्नमय 
स्थल में एकदम अ्ड्युलीनिद्देश द्वारा पुच्छ को दिखाकर “इदं पुच्छ 
प्रतिष्ठा” शब्दों का उच्चारण हुआ है; उस स्थळ में प्रतिष्ठा शब्द अन्य 
पदार्थवोधक नदीं हे। पक्षिदेह पुच्छ पर (मनुप्यदेद्‌ भी चरणरूषी 
पुच्छ पर] अ्रवस्थान करती है; इसी लिप पुच्छ हो देह का अतिष्ठा-स्थान 
है, पेखा कहकर प्रतिष्ठा शब्द के दारा इसे विशेषित किया है; किन्तु यह 
पुच्छ देह के थन्तर्गत ही दे,--तद्तीत नहा है । प्राणमय श्रादि स्थलों में 
भी ठीक पेखा ही है। इस घाक्य-रवाह में आनन्दमय फे शरीर की 
कल्पना करके उसके सम्बन्ध में मी “पुच्छं प्रतिष्ठा” की कल्पना की गई 
है। इसके द्वारा यद पुच्छ प्रतिप्ठास्थानीय अझ आनन्दमयातीत पदार्थ 


[१४२] 
मोद, प्रमोद 
प्रकार दश. 
आनन्द फे 
इनके द्वारा 
आनन्द हो + 
फा सर्वीश 
स्मरूपगत ' 
विज्ञानमथ 1 
जगत फा मू 
में सुस्पए र 
आनन्द से! 
सर्वशेष में । 
“आनन्दों ` 
[जान लिय 
-हे]। भाए 
ने छनन 

चे इख 
पांतर्गत 
आदि ८ 

ही इस 

में किः 

नहीं रे 


७ 


[१ च०, १ पाद, २० स्‌ 


१ "० oe? तो उसके पक श्रषय 


न झिंग है इसलिए नहा क 
के अन्यान्य श्रघयचो फ 

7 ¬ पियिवाची अ्रन्य-शब्द 
~~~ तद्दन नहों फिय 

. ~ ~~~लवदार होने के हेट 


~ ¬~ ~>नेमे उर मो अन्यान्य 
३ के केन कलल, Cr 1 
५ पोऱ्या याक उ | 
pee ‘2 
309 हिन हु 
नि 
pF 
कभ 100 ३८ 
PE 00 
न 
छि 4 अ आहे 
९८ ८.५ ५०7 अ 
2, >> शोक जती. 


घेदान्तदर्शन । 
१ 4०, १ पाद, २० सू० ] [१४१] 
भी नहीं के तुल्य है । अतएव ब्रह्म की जो आनन्दरूपता है, चइ उसकी 
शानरूपता की अपेक्षा करके स्थित होती है | ब्रह्म चिदानन्दरूप दै--केचल 
आनन्दरूप नहो है। मन्त्र मे ब्रह्म का पहले ज्ञानस्वरूप ( चिन्मय-देक्षिता ) 
और अनन्त कहकर वर्णन किया है; घ्राह्मणभाग में चिस्तारक्रम से उसके 
ज्ञान के विषयरूप से उसके निज स्वरूपस्थ अनन्त आनन्द की विद्यमानता 
व्याख्यात हुई हे । अनन्त जगत्‌ के उपादानभूत आनन्द के श्रनन्तत्व द्वारा 
ही मन्त्रोक्त अनन्त शब्द की सार्थकता होती हे; भन्त्रोक्त अनन्त पदकी ही 
व्याख्या भ्राह्मणभाग में "आनन्दमय? शाब्द के द्वारा की गई है; प्च शान 
( चिद्रपता ) ही, जिसके निमित्त उसका स्वरूपस्थ अनन्त श्रानन्द॒ आन- 
न्दरूप से उपपन्न होता है, अतिष्ठा-स्थान है, उसी को पुच्छ कहकर श्रुति ने 
व्याख्या की है। ्रतपव इस प्रकार की घर्णना सार्थक सिद्ध होती है । 
- एव आनन्दमय के पुच्छ का निद्देश करने के लिप, इस श्रानन्द्मय से अभिन्न 
ज्ञानमय प्रह्म के उदलेख दाग, किसी प्रकार इस ब्रह्म की श्रप्रधानता सिद्ध 
नहीं होती है । ब्रह्म केवल आनन्दात्मक नहीं दै-वह चिदानन्द-रूप है, 
पचे उसका स्वरूपस्थ आनन्द चित्‌ पर प्रतिष्ठित है, यही श्रुति का 
तात्पर्य हे! 


प्रथम सूत में जो अ्रह्मस्वरुपविषयक जिज्ञासा उक्त हुई है, उसी 
जिज्ञासा का उत्तर द्वितीय सूत्र से २० सूत्र पर्य्यन्त भगवान सूत्रकार ने दिया 
है। द्वितीय सूत में इस अनन्त जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति शार छय के पकमात्र 


कारण-रूप से ब्रह्म का निद्देश हुआ दै--पतदूद्धारा घह्ा श्रद्वेत, स्वेशक्ति- 
पदे 


बैदान्तदर्शन । 
[1०४1 [ १ ४०, १ पाद, २० सूर 
नहीं हाता | और जव आनन्दमय भो ब्रह्म ही है तो उसके पक अचयच 
का चरणन फरने में घ्रह्म शब्द का व्यवहार किया है इसलिए ब्रह्म का 
अप्रधानत्व कभी नहीं उक्त होता, आनन्दमय के अन्यान्य अघयवाँ का 
चरन करने में भो आनन्द अथवा आनन्द के पर्य्याययाची अन्यशब्दो 
का व्यवहार किया गया है, उससे आनन्द अप्रधान नहाँ किया 
गया है; तद्रूप पुच्छ के वणन में भौ जह्म शब्द का व्यवहार होने के हेतु 
ब्रह्म अप्रधान नहीं किया गया है। पुच्छ के अङ्ग होने पर भी अन्यान्य 
अङ्गौ के आश्रय होने के कारण इसे प्रधान अंग ही कहा है। रर “प्रतिष्ठा” 
शब्द के द्वारा भी सगुण पदार्थ ही प्रतीत होता है; जिस पर प्रतिष्ठित है, 
उस वस्तु में आधेय वस्तु को धारण करने की सामर्थ्य अवश्य है; आधेय 
वस्तु के आधार रूप से स्थित होने की योग्यता इस आधार में न रहने से 
किस प्रकार आधेय के धारण करेगा ? अतपच इस प्रतिष्ठा शब्द के द्वारा 
भी ब्रह्म की पकान्त नियुशता सिद्ध नहीं होती । 
ते जिज्ञासा हो सकती है कि, अन्यान्य अचयर्चों के घर्णन में आनन्द- 
घाचक शब्द का व्यवहार करके, पुच्छचर्णनास्थळ में “'प्रह्म” शब्द व्यवहार 
करने का क्या विशेष उद्देश्य हो सकता है ? इस स्थल में भी थानन्दघाची 
किसी शब्द का प्रयाग क्‍यों नहीं हुआ १ इसका उत्तर यह है कि, आनन्द 
की आनन्दरूष में जो स्थिति है घह क्षांन-सापेक्ष है; आनन्द का योध न 
रहने से उस आनन्द को आनन्द नहीं कह सकते । चीनी मीठी है, किन्तु 
स्वयं अचेतन द्वोने के कारण वह मित्व चीनी के सम्बन्ध में नहीं है, ऐसा 
कहना होगा । मनुष्य उसी मिएत्व का अनुसव करता है, इसी लिप चीनी 
की जो मिएता हे, वह इसी अनुभवद्वाय गम्य है; अनुभव न रहने से घद 


त 
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भी नहीं के तुल्य है । अतएव ब्रह्म की जो आनन्दरूपता है, वह उसकी 
शानरूपता की अपेक्षा करके स्थित होती है । ब्रह्म चिदानन्दरूप है--केषल 
आनन्दरूप नहीं हे । मन्त्र में ब्रह्म को पहले ज्ञानस्वरूप ( चिन्मय-ईत्तिता ) 
और श्रनन्त कहकर वर्णन किया हे; ब्राह्मणभाग में विस्तारक्रम से उसके 
ज्ञान के चिषयरूप से उसके निज स्वरूपस्थ अनन्त आनन्द की चिद्यमानता 
व्याख्यात हुई है। अनन्त जगत्‌ के उपादानभूत आनन्द के अनन्तत्व द्वारा 
ही मन्‍्त्रोक्त अनन्त शब्द्‌ की सार्थकता होती है; मन्त्रोक्त अनन्त पदकी ही 
व्याख्या ब्राह्मणभाग में “आनन्दमय” शब्द के द्वारा की गई है; एपं शान 
( चिद्ठूपता ) ही, जिसके निमित्त उसका स्वरुपस्थ अनन्त आनन्द आन- 
न्दरूप से उपपन्न होता है, प्रतिष्टा-स्थान है, उसी को पुच्छ कहकर श्रुति ने 
व्याख्या की है। श्रतएव इस प्रकार की घरीन! सार्थक सिद्ध दोती है। 
पव आनन्दमय के पुच्छ का निर्देश करने के लिप, इस आनन्दमय से अभिन्न 
शानमय ब्रह्म के उल्लेख द्वारा, किसी प्रकार इस ब्रह्म की अप्रधातता सिद्ध 
नहीं होती है। ब्र केवळ श्रानन्दात्मक नहीं है-धह चिदानन्द-रूप है, 
प्च उसका स्वरूपस्थ आनन्द चित्‌ पर प्रतिष्ठित है, यही श्रुति का 
तात्पथ्ये है। 


प्रथम सूत्र में जो व्रह्मस्वरूपविषयक जिशासा उक्त हुई है, उसी 
जिज्ञासा का उत्तर द्वितीय सूत्र से २० सूत्र पय्यैन्त भगवान्‌ सूत्रकार ने दिया 
है। द्वितीय सूत्र में इस श्रनन्त जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और लय के एकमात्र 


कारण-रूप से ब्रह्म का निर्देश इुआ दै--एतदूद्वारा ब्रह्म ग्रद्धेत, सर्वशक्ति- 
१६ 
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मान, सद्वस्तु दै, यह अवधारित हुआ है। तृतीय और चतुर्थ सूत्रों में 
शाख ही ब्रह्म के सम्बन्ध में एकमात्र प्रमाण है, यह अवधारित हुथा है । 
पञ्चम से लेकर दवादश सूत्र पय्येन्त ब्रह्म के “इक्षिता” (द्रष्टा, शाता, अनु- 
भवकरत्ता ) रुप से घन करके भगवान्‌ सूत्रकार ने ब्रह्म की चिद्रपता 
निद्धोरित की है, एवं घ्रयोदश से लेकर २० सूत्र पथ्येन्त ब्रह्म फा अनन्ता- 
नन्द्रूपत्व घरुन किया गया है । अतएव इन सूत्रोक्त उपदेशों का सम्मि- 
लित फल यह है कि, बह्म सच्चिदानन्दस्वरूप है, घह सवेश, सर्वशक्ति- 
मान्‌, एक अहेत पदार्थ है; अनन्तरूपी जगत्‌ उसी का ईक्षणशक्तिसूलक, 
उसके स्वरूपस्थ आनन्दरूप उपादान से प्रकाशित हुआ है; अपने स्वरू- 
पस्थ आनन्द को श्वनन्तरूप से अनुभव करने के निमित्त अपनी चित शक्ति 
की [ईत्तणशक्ति की] मानो अनन्त चित्कणरूप शाखाचिरुतार करके घह 
इस आनन्द का अनन्त प्रकार से आस्चादन करता है। ये चित्कण ही 
जीव नाम से आण्यात हैं। अतपच ब्रह्म अरूपी होकर भी सर्थरूपी है; 
इतिहास, पुराण आदि में वेदव्यास ने वेदान्त के संक्षिप्त उपदेशों का विस्तृत 
रूप से घर्णुन किया है, उनमें ब्रह्म का यही रूप सर्व वित हुआ हे |, 
यथा विष्णुपुराण में जिसके प्रामाणिक होने में कोई मतभेद नहीं हे, ्रहम- 
स्वरुप का घरीन करते हुए ग्रन्थकार ने पेसा कहा हे, यथाः-- 
विप्णुपुराण अ्रएमाँश ७म अध्याय ; £ 


आश्रयश्चेतसो बह्म, दिघा तच्च स्वभावतः। 
भूप | मूर्त्ामूत्तश्च परशञ्चापरमेष च ॥ ४७ ॥ 


x टे x x 


वेदान्तदशन । 
१ अ०, १ पाद्‌, २० सू० ] [1४७1 
अमू्तं घह्मणो रूपं यत्‌ सदित्युव्यते बुधैः । 
समस्ताः शक्तयाश्चेता नृप | यत्र प्रतिष्ठिताः ॥ ६६॥ 
तद्विशवरूप-रूपं चै रूपमन्यद्धरेमैहत्‌ । 
समर्तशक्तिरूपाणि तत्‌ करोति जनेश्‍वर ॥ ७० ॥ 
उक्त ४७ संख्यक श्लोक में पुराण-फर्ता ने कहा है कि, मूर्त आर 
अमूर्तं ये दो प्रकार के रह के रूप हैं। इस एलोक की रीका में श्रौघर 
स्वामी ने कहा हैः--''मूत्त' मूत्तिमत्‌ , अ्रमूर्त तद्वद्ितम्‌। तरपुनः प्रत्येक 
एरश्चापरञ्चेति द्विधा; नत्र परममूत्त निशं ब्रह्म; श्रपरञ्चा मूत्त पडणुणेश्वर- 
रूपम्‌ ।” अर्थात्‌ ४७ शलोक में कहा गया है कि, ब्रहम के मूर्त [ मूर्तिमान्‌] 
प्ये श्रमूत्ते ( रूपविहीन ) जो दो स्वरूप हैं, उनमें प्रत्येक 'पर' और 
“अपर भेद से दो प्रकार काहँ। उनमें 'पर अमू्त रूप "निश ण 
ब्रह्म” शब्दवाच्य है; “अपर असूर्तं” रूप ही पडेश्वय्यै-युक्त ईश्वर’ 
रूप है। , 
इस “निणुंण ब्रह्म” को ही ६६ सेख्यक शलोक में 'खत्‌' शभ्द्वाच्य 
पर-अमूत्तरुप कह कर पहले निर्देश करके, उसमें जो सर्वशक्तिमत्ता नित्य 
प्रतिष्टित है, उसका पुराण कर्ता ने स्पष्ट रूप से वरन किया दै । इस 
सर्वशक्तिमद्भाव से ही उसकी ईश्वर संज्ञा होती हे, घी उसका अपर 
अमूत भाव हे! एवं ७० संख्यक शलोक में कह है कि, महत्‌ विश्वरूप 
उसका अन्यतर अर्थात्‌ परमूत्तं रूप है; इस रूप से ही सव व्यष्टिशक्तिमय 
पृथक पृथक रूपसमूह प्रकाशित होते हैँ, [ जो उसका “'श्रपरमूर्चरुष” 
हँ ] इसी चार प्रकार में [ १ ] अनन्त व्यप्टिकप [२ ] विराट रूप (यही 
उभय मूर्त हे); एवं [३1] अमूक्त ईशवररूप और [४] अमूत्त 


वेढान्तदश न । 

[११० [१ अ०, + पाढु, २० सू० 
ही अविद्या है; जगत्‌ का जो च्रहारूप कहकर शान है, घह अविद्या नहीं 
है; यह इसी ग्रन्थ की भूमिका में सप्रमाए विशेष रूप से प्रदर्शित दुआ हैं। 

अतपच यही सत्‌ सिद्धान्त है कि, अक्ल का एकान्त निर्गुणत्व झार 
निष्क्रियत्व चेदान्त का अभिप्रेत नहीं है । वह जगद्रपी, जीवंरूपी, एवं 
गुणातीत चिदानन्दमय सद्गपी है। भाष्यकार का एकान्त निर्मृणत्वचाद 
सर्वशास्न झार युक्ति के विरुद्ध हे । 

इति ब्रह्मण श्रानन्दमयरस्व-निरूपणाधिकरणम्‌ ) 

इस चण में छांदाग्यादि उपनिषदो में विद्दुत ब्रह्मोपासना-विषयफ 
वाक्यों का अचलम्पन करके, सिद्ध जीव प्रभूति के जगत्‌-फारणत्व-चिप- 
यक जो सत्र आपत्तियाँ हो सकती हैं, उनका क्रम से खण्डन करने में, 
एव नाना खिङ्गावळध्वन में पक ब्रह्म की ही उपासना हो जो श्रुति ने 
नाना प्रकार से घर्णन किया है, उसके प्रदर्शन करने में सूत्रकार प्रवृत्त 
होते हैं। प्रथमतः उद्गीथ-उपासना के सम्बन्ध मे छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 
निम्नलिखित वाक्य देखे जाते हैं, यथाः-- 

“अथ थ पपोउस्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो दृश्यते हिरणयश्मश्र- 
हिंरणयकेश आप्रणखात्‌ सर्व पव सुवणेः” 1 

“तस्य यथा कप्यास पुएडरीकमेवमक्तिणी, तस्यादिति नाम, स एप 
सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः; उदेति ह यै सर्वेभ्यः पाप्मभ्यो य पय घेद्‌ ।” 

व्जस्यर्क च सास च गेष्णौ, नस्मादुदूगीय,-स्तस्पार्वेवोदूगातैर्तस्य 
हि गाता, स एप ये चातुप्मात्‌ परांचा खोकास्तेपां चेष्टे देवकामानां 
चेत्य्रिदैवतम्‌। (छांदोग्य प्रथम प्रपाठक पष्ठ जएड)...... 


चेदान्तदशान । 
१ ०, १ पाद, २० सूऽ ] [१५१] 

“चक्तुरेवर्गात्मा साम, तदेतदेतस्यागुच्यध्यूढं साम, तस्माद्वच्यध्यूढ॑ 
साम भीयते। चचुरेच सात्मामस्तत्‌ साम ।......अथ य पपोऊडन्तरद्िरि 
पुरुपो दृश्यत्ते सेच कक तत्‌ साम तदुकथं तदूयज्ञुस्तदूधहा; तस्यैतस्य 
तदेव रूपं, यदमुष्य रूपं, याचमुप्य गेष्णो, तौ गेष्णौ यक्षाम तन्नाम!” 
( छान्दाग्य प्रथम प्रपाठक सप्तम खण्ड ) 

( द्यान्दाग्य थति ने घह्म की उदूयोथोपासना वर्गीन के प्रसंग में 
प्रथम प्रपाठक के पप्ठखर्ड के आरम्भ मै पृथ्वी, अद्मि, आकाश, स्वगे, 
नक्षत्र, चन्द्रमा आर आदित्य की यथाकम से ऋकसामत्य-रूप में उपा- 
सना की व्यवस्था करके, पश्चात्‌ कद्दा है ):-- 

अ्रस्याथेः--जो हिरण्मय ( ज्योतिमैय ) पुरुष आदित्यमएडल के 
अभ्यन्तर (समाहितचित्त निम्मेंळ उपासक द्वारा) दृष्ट हाता है, उसी 
हिरण्मय पुरुष का शमश्रु हिरएमय, केश हिरण्मय, उसका नखपय्येन्ट 
सर्वाङ्ग ही हिरण्मय है । 

उसकी दोनों आसवे रक्तवर्ण पुएडरीक तुल्य हैं, (कपिप्रृष फे निम्न भाग 
मै जो रक्तवणं स्थान है, जिस पर कपि उपवेशन करता है, इसी शर्थ में 
कप्यास, तद्वन्‌ रक्तवणे; अथवा रक्तवणे कमल की भाँति रक्तवण हैं, उसका 
नाम “उत्‌”, धद्द सब पाप ( विकार ) से उदित ( भुक्त ) है; अतपच चह 
उत है, जो उपासक यह जानता है घह सब पापों से मुक्त हाता है! 

पूर्वोक्त एथिव्यादि आदित्यपस्येन्त गीतपर्व सव उसके ऋक्‌ और 
साम हैं (पृथिवी अग्नि इत्यादि जो ऋक्‌ और साम रूप में गीत होते हैं, घे 
सब उसी के रूप हैं) अ्रतपच (जिस कारण उसका नाम “उत्‌” है एवं ऋकफ 

और साम उसी के गान हैं, अतपव ) चही उद्गीथ है; अतणव उद्गाता भी 


वेदान्तद्शन । 

[ १९२] [१ श्र», १ पाद्‌, २० सू० 
चही है “उत्‌” नामक जे चह है, उसका गाता (गानफत्ता) है, इसी 
निमित्त उद्गाता है। चही “उत्‌” नामक देवता आदित्य और तदूदेध्य- 
स्थित लोकों का नियामक, एवं तत्तदेवताओं का भोगदाता पालन: 
कत्ता] भी है। आदित्यादि देवगण का चह नियामक और पालक है 
इसी लिए घह अधिदेवत है ! : 

चत्त ही ऋफ है, आत्मा (चक्तःप्रतिष्ठ आत्मा) साम है; यही सामरूप 
आत्मा ऋकरूप चच पर अधिरूदू [ तदुपरि प्रतिष्ठित ] है; अतपध 
ऋक्‌ के ऊपर स्थापित होकर खामगीत होता है। चक्ष ही साम का 
“सा? अश है, एवं आत्मा '"अम” अश है; अतपघ-चच् और आत्मा, 
ये दोनो साम शब्द के वाच्य हे) ...... इन दोनों नेन्नों के बीच में जो 
पुरुष ( समाहितचित्त उदगीथोपासक साधक द्वारा ) दृष्ट होता हे; 
चह ऋक्‌, वह साम, यह उक्थ, यह यञ्चः, एवं चह ब्रह्म ( चेद ) है 
आदित्यांतगंत पुरुष के जो रूप वणित हुए हैं, वे सय इस चल, 
के अभ्यन्तरस्थ पुरुष के ही रूप हे; पूर्वोक्त पृथिश्यादि रूपों में गीत ऋक 
आगर साममय जो सघ रूप '्रादित्यांतगत पुरुष के सम्बन्ध में गीत होते 
हैं. थे सभी इसी आत्मा के गान हैं । आदित्यांतर्गत पुरुष का जो “उस” 
नाम है, बह “उत्तूर भी इसी का नाम हैं। 

इन सब श्तिधाक्यों की ओर लक्ष्य करके आपत्ति हा सकती है कि 
आदित्यान्तर्गत आर चक्ष के अतगेत ओ पुरुष है, जिसे ब्रह्म कहा है, घह 
अछत प्रस्ताव में जीव है-ब्रह्म नहीँ; कारण श्रुति ने “ह्विरणयशमश्रुः ` 
हिरण्यकेश आप्रणखात्‌ सब एवं सुवणः” ' तस्य यथा कप्याखं 
पुण्डरीकमेचमक्तिणी” इत्यादि घास्यों में आदित्य और चच के अन्तर्गत 


वेदान्तदर्शन । 
$ ग्रॅ, १ पाद्‌, २१ सू ] [१११] 
उपास्य पुरुष के विशेष विशेष रूप घर्णन किये गये हैं । थे ब्रह्म के घर्णन 
कमी हो नहँ सकते; अथ च घद सर्वनियन्ता कहकर उक्त श्रुति में वर्णित 
हुआ है; सुवराँ, सुष्टिस्थिति-ल्य-कर्ता कह कर जो ब्रहम श्रुति में कथित 
हुआ है, घह जीवविशेष हो सकता है। इस श्रापत्तिके उत्तर में सूत्र- 
फार फहते हैँ:-- 
शम अ०, शम पाद, २१ सूत्र । अन्तस्तद्धम्माँफदेशात्‌ ॥ 
भाप्य--श्रादित्याउवणोरन्वरस्थो मुमुन्नध्येयो हि परमात्मैच, न तु 
जीवविशेषः; कुतस्तस्यैवापद्त पाप्मत्वसर्वात्मत्वादीनां धर्म्माणामुपदेशात्‌। 
व्याख्याः--आदित्य और चदा के अन्तर स्थित जो पुरुष ममुक्षश्रो के 
उपास्यरूप से उक्त हुआ है, वह ब्रह्म [ जीव नहीं ] है; कारण, निष्पापत्व 
सर्वांत्मकत्य, देवादि समस्त प्रधान जीवो का भी नियन्तृत्व प्रभृति गुण 
उस पुरुष के हैं, ऐसा उक्त श्रुति ने वर्णन किया है। परन्तु सब औीर्वो 
का नियन्ता और सर्वव्यापी कहने से घह ब्रह्ञ है, जीव हो नहीं सकता; 
ये सत्र धम जीवातीत, ब्रह्म केही धम्म हे । 
इसके द्वारा स्पष्ट सिद्ध होता है कि आदित्य और चत्त इत्यादि के 
अन्तर्गतरूप में, एवं सर्वेश सर्वव्यापी, जगत्कर्ता जगश्चियन्ता इत्यादि रूपों 
में (इन उभयविधरूपों में ), श्रुति ने एक साथ अझ की ही उपासना की 
व्यवस्था की है; यह आदित्यान्तरस्थ पुरुष ही विकारातीत ब्रह्म है। “स 
एप सर्वेभ्यः पाप्मभ्यः उदित” [ वह पापसम्बन्ध-रदित है ], इस प्रकार 
जान कर जो उसकी उपासना करेगा, वह स्वयं सम्पूर्ण शुद्धि अर्थात्‌ 
मुक्तिकाम फरेगा [ “उदेति ह वै सर्वेभ्यः पाप्मभ्यो य एवं बेद” ]; सुतरां 


उपनिषडुक्त ब्रह्म की उपासना केचळ निर्गुण उपासना नहीं है 1 
२० 


वेदान्तदशन | 
[१२४] [ १ अ०, १ पाद्‌, २२-२३ सू० 
, श्म श्र०, श्म पाद, २२ सूत्र । मेदव्यपदेशाच्चान्यः । 
[ सेदव्यपदेशात्‌--च--श्रन्यः, जीवात्‌ श्रन्यः ब्रह्म इति ] 
भाष्य-आदित्यादिजीवघरों दन्यो ऽस्ति परमात्मा, कुतः ? "आदित्ये 
तिष्ठनि"-त्यादिना भेदव्यपदेशात्‌ 
व्याख्याः--बृहदारण्यक श्रुति मै आदित्यादि शरीराभिमानी जीवो से 
तदंतरस्थ पुरुष भिन्न है, ऐसा उपदेश है। शुतियाँ परस्परविरुद्ध नहों दो 
सकतीं, सुतरां छांदोग्य का उद्यीथोपासनाक्त आदित्यांतरस्थ पुरुष 
ब्रह्म ह,-जीच नहीं । बृहदारण्यक का श्रुति-धाक्य नीचे उद्धृत 
हुआ है।-- 
“य आदित्ये तिप्ठन्नादित्यादंतरों, यमादित्यों न वेद, यस्यादित्यः शारीरं, 
य आदित्यमन्तरो यमयत्येष, त श्रात्मान्तर्य्याम्यस्रतः”, (बृद्ददारण्यक 
तृतीय अध्याय सप्तम ब्राह्मण) । 
अ्रस्थाथः--जो आदित्य में रहकर भी आदित्य फे अतर्वत है, जिसे 
आदित्य भी नहीं जानता, जिसका शरीर श्रादित्य है, जा आदित्य के 
भीतर रहकर आदित्य के! नियमित करता है ( आदित्य का परिचालक 
है), घरी तुम्हारा जिक्षासित आत्मा श्रेतर्य्यासी ओर श्रत है। 
इति श्रादित्याक्षणोरंतर्धितस्य प्रह्मरूपतानिरूपणाधिकरणम्‌ । 


शम अ०, श्म पाद, २३ सूत्र । आकाशस्तल्लिङ्ञात्‌। 
(आकाशः आकाशशब्दायेः पप्मात्मैच; कुतः ? तल्लिंगात्‌ , तस्य परमा- - 
त्मनः लिंगं सर्वभूतोत्पादकत्वादि, तस्मात्‌ , पर्मात्मांसाधारणधम्मांत्‌ ) । 


चेदान्तद्शंन । 
न [१२४] 
भाप्य-"'श्रस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाचे”-तत्राकाश- 
शब्दवाच्यः परमात्मा; कुतः ? “सर्वाणि ह घा इमानि भूतान्याकाशादेचो- 
सपद्यन्ते? इति सर्यै््टुत्वादि तल्लिङ्गात्‌ । 
व्याख्या- छान्दोग्य उपनिषद्‌ के प्रथम प्रपाठक फे नवम खण्ड में जी 
आकाश ही समस्त लोकों फी गति कहकर उक्त हुआ है, उस आकाश 
शब्द से ब्रह्म ही ज्ञात होता है; कारण उक्त वाक्य के पश्चात्‌ ही पर- 
मात्मा के सप्टृत्वादि लिंग इस आकाश में चर्तमान हैं, ऐसा श्रुति नै 
उल्लेख किया है। थुति यथाः 
“ञस्य ळोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच। सर्वाणि ह घा 
इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाश भ्र्यस्तं यन्त्याकाशो छोवैभ्यो 
ज्यायानाकाशः परायणम्‌? । [छान्दोग्य प्रथम प्रपाठक, नचम खण्ड] 
¢ इति थ्राकाशाउधिकरणम्‌ । 


१ झ०, १ पाद, २४ सू °] 


रम ०, १म पाद्‌, २४ सूत्र । अतपच प्राणः । 

भाष्य-_''सर्वाणि ह चा इमानि भूतानि प्राणमेव संविशन्ति प्राणम- 
भ्युजिहते” इत्यत्रापि संवेशनोदूगमनरूपादग्नह्मलिङ्गात्‌ परमात्मैच प्राणः । 

व्याख्याः--उदूगीथोपासना के वर्णन में छान्दीग्यथुति ने कहा है कि, 
सचराचर विश्‍व प्राण में लीन होता है, उख स्थळ में भी प्राण शब्द से 
ब्रह्म समझा जाता हे; कारण, इस श्रुति ने व्रहमावोधक लिंग (चिह्न, धम्म) 
प्राण के रहने का उल्लेख किया है। श्रुति यथाः 

*सर्वाशिद्द चा इमानि भूतानि आणमेचाभिसचिशन्ति आणमभ्युञ्जिहते 
सैषा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता” [ छान्दोग्य १म मे, ११श खण्ड ]! 

ऊँ 


ब 


घेदान्तदुर्शन । मी शि 
Rs [ १ अ०, १ पाद्‌, २९ सू 


[१५६] 


चराचर समस्त भूतग्राम प्राण में लीन दाता है, एवं प्राण से ही 
उत्पन्न हाता है, यह प्राण ही इस स्तघ का देवता है। जगत्‌ की सि ब्रह्म 
से दी होती है, एवं लय भी अहा में ही होता है, यह छान्दोग्य श्रुति ने पीछे 
व्याख्या की है; सुतरां इस स्थळ में कथित इन सब चिह के द्वारा घाण 
शब्द का ब्रह्म अर्थ ही सिद्ध होता है। 

इति प्राणाधिकरश॒म्‌ । 

शम अ०, १म पाद, २५ सूत्र ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌ ॥ 

( ज्योतिःशब्दवाय्यं व्रझैव, चरणाभिधानात्‌ सर्वभूतानि तस्य पक 
पाद इति वचनात्‌) 

भाष्य--" दिवो ज्योतिरिति ” ज्योतिम्रह्मेच, "पादोऽस्य सर्वाभू- 
तानी”-ति चरणाभिधानात्‌॥ 

व्याख्या -छान्दोग्य तृतीय प्रपाठक के १३ खण्ड में “दिवो ज्योतिः” 
इत्यादि वाक्यो में जो “ज्योतिः” शब्द है, बह भी ब्रह्ार्थ-चोधक है; क्योंकि 
पूर्व मे मंच भाग में यह सचराचर विश्‍व इस ज्योति का एक पाद कहकर 
घर्णित हुआ है। “दिवो ज्योतिः” इत्यादि थुतियां निम्नोदूध्त हुई हैं :-- 

“यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतः पृष्ठेपु समेतः एप्ठेषु 
अलुत्तमेपूत्तमेषु लोकेष्विदं चाव तद्यदिदमस्मिन्नन्तः पुरुषे ज्योतिस्तस्यैषा 
हिः? ] हे 
अस्यार्थः--यह स्वर्गळोक से श्रेष्ठ ओ ज्योतिः प्रदीस होती हे, यह 
समस्त विश्‍च के ऊपर (अतीत) है, संसार के समस्त प्राणिवर्यों के ऊपर हैं; 
यह ज्योतिः उत्तमाघम समस्त लोको में ही प्रविष्ट है; इस पुरुष [जीव] के 


क 


। टी वेदान्तदशोन । 
१ ०, $ पाद, २६ सू० ] है [ १९७] 
अभ्यन्तर जो ज्योतिः है, धद्द भी यही ज्योतिः है; इसके दारा ही समस्त 
प्रकाशित होते हैं । 
सूर का लक्षित मंत्रांश नीचे उदूधत होता है! 
"तावानस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च पूरुषः । 
पादोऽस्य सवामूतानि, त्रिपादस्याशतं दिचि ।” 
अस्यार्थः-[ “गायत्री घा इद्‌' सर्व? इत्यादि धाक्यान्त में गायत्री- 
छन्द्‌ के भूत, परथिवी, शरीर, और हृदय--इस चतुप्पादत्व एवं पड व्रत्य 
की पदले वर्णना करके श्रुति कहती है ] “इतना ही गायत्र्याख्य बह्म का 
माहात्म्य-चिस्तार है, पुरुष इससे श्रेष्ठ दै, स्थावर-जङ्गभात्मक समस्त भूत 
इसके पादस्वरूप हैं; यह त्रिपाद है, यदी त्रिपादाख्य पुरुष गायश्यात्मक 
ब्रह्म का अस्त है, स्वीय योतनात्मक स्वरूप में यह त्रिपाद अधस्थित है । 
[ अर्थात्‌ विश्वात्मक गायत्री को अतिकम करके भी बह श्रपनी महिमा से 
अवस्थित है, विश्व उसका एकपादःमात्र है ] । 

शम अ०, १म पाद, २६ सूत्र । छुन्दोऽभिधानान्नेति चेन्न तथा चेतो- 
5पेणनिगदात्तथादि दर्शनम्‌ । 

[ छन्दः, गायत्र्याख्यछुन्दः--श्भिघानात्‌ कथनात्‌, न, चरणधतिने 
ब्रह्मपरा, इति चेत्‌, यदि शङ्कयते; न, तन्न; कुतः १ तथा चेतः--शर्पणनिग- 
दात्‌, गायत्रीशम्दधाच्ये ब्रह्मणि चित्तसमाधानस्य अभिधानात्‌ ; तथाहि 
दर्शन, तथैव दृष्टान्तः “एतं होच बह्द्चा” इत्यादिः] 

भाष्य-पूर्वबाक्ये गायञ्याख्यछुन्दोभिधानात्‌ तत्परा चरणश्रुति- 
सस्तु, न भह्मपरेति चेन्न, गुणयोगात्‌ गायत्रीशन्दाभिधेये भगवति चेतो5पे- 
णाभिधानात दएश्य विराद्शन्दः प्रकृतपरः । 


वेदान्तदशन । बै हाई 

[१९८] टे [ १ थ०, $ पाद, २७ सू० 

व्याख्या--पूर्वोक्त “पादोऽस्य सर्वांभूतानि” [ ३ य अ०, १२ खण्ड ] 
इत्यादि घाक्यो के पूर्व “गायत्री वा इदं सम्‌” इत्यादि वाक्यो में गाय- 
ज्याख्य छन्दमान कथित हुआ है, इसलिए उसी गायत्री-छन्द के ही पादरूप 
में विश्व परवर्ती सन्त्र में वर्णित हुआ है, ऐसा शात होता है; अतपव प्रह्म 
उस मन्त्र का प्रतिपाद नहा है। यदि ऐसी आपत्ति हो, ता यह संगत नहीं 
है; कारण, गायजीशब्द्वाच्य ब्रह्म में चित्त-समाधान करने की व्यवस्था 
इस श्रुति ने की है; वह अन्य श्रुति में स्पषए्रूप से प्रदर्शित हुआ है। 
यथाः-- र, 

“वतं होच वहया महत्युकथे मीमांसन्त, एतमग्नावध्वर्य्यव, पतं 
महात्रत्ते छन्दोगा” इति । 

ऋग्वेदी लोप परमात्मा की महत्‌ उक्थरुप में उपासना किया करते 
हैं, यजुर्वेदी श्रध्यय्युगण अप्नि में उसकी उपासना करते हैं, एवं साम- 
घेदीय छान्दोगागण भी यक्ष में इसकी ही उपासना किया करते हैं, इत्यादि । 

विशेषतः प्रह्मसम्बन्ध में ही शास्त्र में विराटू-रूपत्व उक्त छुआ है। 
अतपच यह आपत्ति सङ्गत नहीं है । 

श्म अ०, रैम पाद, २७ सूज । भूतादिपादब्यपदेशोपपत्तश्चैवम्‌ । 

भुतादिपादव्यपदेश--उषपत्तेः--च--पवम्‌। भूत-पृथिवी-शरीर- 
हृदयाख्येः पादैश्चतुष्पदा गायचीति व्यपदेशस्य ब्रह्मण्येव उपपत्तेश्च । 

भाष्य-न केबळं तथा चेतोऽपणनिगदाद्गायत्री ब्रह्मेत्युच्यते, भूत- 
प्रथिचीशसीरहदयानां बरह्मणि भयवत्युपपत्तेश्यैवम्‌। 

ब्याख्याः -केवल चित्त-समाघान के उपदेश के कारण ही गायत्री फो 
ब्रह्म नाम से सिद्धान्त करना उचित है, पेसा नहीं; गायत्री फो ( भूत, 


= 


वेदान्तदेशन 1 
१ अ०, १ पाद, २८ सू० ] [१९९] 
पूथिवी, शरीर, और हृदय) चतुष्पाद-विशिष्ट कह कर उपदेश करने के 
कारण, एवं इन सव उक्तियो के ब्रह्म मै ही प्रयोज्य होने के कारण, ब्रह्म 
ही गायत्री शब्द द्वारा अभिहित इश्रा है ऐसा उपपन्न होता है । 
शम अ०, रैम पाद, २८ सूत्र। उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमयस्मिन्नप्य- 
विरोधात्‌ । 
( उपदेशभेदातू--व--इति. चेत्‌,--उभयस्मिन--अपि--अविरी- 
घात) । 
भाष्यः--पू्यैमधिकरणत्वेन, पुनरवधित्वेन (“निपाद्स्याश्वतं दिवि? 
इत्यत्र सप्षमीविभकत्या अधिकरणात्येन, पुनरपि “अतः परोदिवोज्योति- 
प्यते” इत्यन पञ्चम्या विभक्त्या अवधित्वेन ) चौनिद्दिश्यते इत्युपदेशः 
भेदान्न ब्रह्म प्रत्यभिशायते; इति च; कुतः? उभयत्रापि ब्रह्मण पकत्वस्या- 
विरोधात्‌ । 
व्याख्याः-परन्तु यदि कहो फि, पूर्धोक्त “जिपादस्थाझतं दिवि” 
स्थल में दिवू शब्द के सप्तमी विभक्त्यन्त रहने से, वह अधिकरणार्थ-शञापक 
है, एवं पश्चात्‌ उक्त “यदतः परो दिवो ज्योतिः” इत्यादि घाक्यां में दिव 
शब्द के पञ्चमी चिभकत्यन्त होने से घद्द अवधित्व (सीमा)-शापक है; अत- 
पच श्रुति में इस प्रकार उपदेश भेद रहने के कारण, उभयवाक्योक ब्रह्म एक 
नहीं है; यह आपत्ति संगत नहीं है; कारण, पूर्वापर श्रुति का पाठ करने 
से, ये दोनों भ्रृतियाँ अविरोध में एक परप्रह्म का प्रतिपादन फरती हैं 
` देखा प्रतिपन्न होता है। जैसे “वृक्तात्रे शयेनः? *'वूक्तात्‌ परतः शयेनः” 
इत्यादि स्थर्ला में एक ही श्येन उक्त होता है, बृत्तशम्द में एक यार सप्तमी 
पधं पुनः.पश्चमी विभक्ति फा योग रहने से अर्थ में कोई तारतम्य नहीं 


वैदान्तदशंन्‌ । 
[१६०] [ १ थर, १ पाद्‌, २६ सूळ 
होता; तद्रूप उक्त थुतिर्यो में भी अर्थ का कोई तारतम्य नहीं है। पक 


ब्रह्म ही उभय स्थलों में उक्त हुआ है। 
इति ज्योतिरधिकरणम्‌ । 


श्म अ०, १म पाद, २६ सूच। प्राएस्तथाउनुगमात्‌ । 
९ “।प्राणशब्दचाच्यं ब्रह्म विशेयम्‌। कुतः ? तथानुगमात्‌ पौर्वापर्येण 
पर्थ्यालोच्यमाने बाक्पे पदानां समुच्चयो ब्रह्मप्रतिपादनपर उपलभ्यते ) 
आप्य--प्राणो उस्मीत्यादिवाक्ये भ्राणादिशष्द्वाच्यः परमात्मा हितत- 
मत्यानन्तत्वादिधर्म्माणां परमात्मपरिग्रहेउवगमात्‌ । 
~ कौपीतकी-बआहमणोपनिपद्‌ के तृतीय अध्याय मै प्राणोपासना घन 
' में भाण का ही उपास्य नाम से निद्देश हुआ है; उक्त स्थल में भी प्राण शब्द 
ब्रह्मवाचक है; कारण, पूर्चा पर इन थुतिवाक्यौ की समालोचना द्वारा ब्रह्म 
ही इन घाक्यो के द्वारा प्रतिपन्न हुआ है, ऐसा सिद्धांत होता हे । कारण, 
द्विततमत्व, अनन्तत्व प्रति धर्म जो परमात्मचोधक हैं, उसका प्राण- 
सम्वन्ध में श्रुति ने उदलेख किया है । 
कौषीतकी उपनिषद्‌ के तृतीय अध्याय मै उल्लिखित है, कि दिघोदास- 
पुत्र प्रतईन ने युद्ध और पुरुषा्थप्रद्शन करके, इन्द्रथाम में गमन किया, 
पं इन्द्र ने उस पर सन्तु होकर घर-आर्थना की श्रजुमति दी। उस 
समय प्रतद्देन ने कह्दा,--“त्वमेव मे वृणीप्य यत्‌ त्वँ मनुप्याय दिततमं 
मन्यसे” 1 ( मनुप्प के पक्त में दिततम जो श्राप समभते हो, घदी घर मुझे 
दीजिए )1 पश्चात्‌ इन्द्र ने कद्दा, “मामेच विजानीहेतदेवाहं मनुप्याय 
हिततम' मन्ये” ( हमारा स्वरूप ज्ञाना, यही मनुष्य के पक्ष में हम दिततम 


र देदान्तदर्शन । 

१ धन, १ पादे, ३० सू० ] [१६१] 
समझते हे) | “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा त मामायुरम्टतमित्युवासस्व'' (हम प्राण 
हैं, हम प्रज्ञात्मा हैं, हमें आयुः एवं अम्दृुत जानकर उपासना करो; “रणेन 
छ्ेवास्मिल्लोके अम्दुतच्वमाप्नाति” (प्राण से ही जीव परलोक में म्ह" 
तत्व लाभ करता है) । इस इन्द्र-प्रतईन-संवाद में सर्वशेष में उक्त हुआ हे 
“स एप प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दाऽजरो$खूतः” चह प्राण ही प्रशात्मा, 
आनन्द, अजर और अस्त है। किन्तु ब्रह्मास्ति ही जीष के पक्ष में 
हिततम है; अजरत्व, अमरत्व, प्रभूति धम्मे प्राणवायु के नहीं हैं, एवं मुख्य 
प्राण के भी नहीं हैं; अजरत्व, 'अ्रखतत्व अभूति धाक्यो का व्रहा-सम्बन्ध में 
ही भ्रुति ने उल्लेख किया है; कारण, उसके ही ये धम्मे हैं; सुतरां इन 
धम्मों' के एवं अह्मप्राप्ति-रुप मोक्ष दी के मजुप्य के पक्ष में हिततम होने के 
कारण, उक्त श्रुति में उपास्यरूप से जा “प्राण” उपदिष्ट इआ है; उसी 
“प्राण” शब्द-द्वारा ब्रह्म का ही लघ्य हुआ है, ऐसा समभना दोगा । 

श्म आ० श्म पाद ३० सूत्र। न धक्त॒रात्मोषदेशादिति चेद्ध्यात्म- 
सम्पन्धभूमा हास्मिन । | 

भाष्य-<प्राणादिशब्दवाच्यं ब्रह्म न भषति, कुतः? “मामेष चिज्ञा- 
नीहि” इति वक्तस्वरूपाभिन्नोपदेशादिति चेत्‌ ( यदि आशङ्क्यते; सा 
अनुपपन्ना; कुतः ! ) अस्मिन्‌ प्रकरणे परमात्मसम्बन्धस्य बाहुल्यमस्त्यतः 
प्राणेन्द्रादिषदाथेः परमात्मैव । 

व्याख्या--यदि कहो कि, ब्रह्म ्राणादिशम्द-घाच्य नहाँ है; कारण, 
चक्ता इन्द्र ने “मामेव विज्ञानीहि” (हमको दी जाना, यही मनुष्य के पत्त 
में हिततम हे) इत्यादि वायो मे अपने स्वरूप केर ही उपास्य रूप सें अवगत 


करने का विषय उपदेश किया हे, पेखा अन्नुमित दोता है, पेखा नहीं; 
री २१ 


प्रेहान्तदशैन । 

(१६२) [१ चन १ पाद, ३१-३२ सू० 
कारण, इस शअण्याय में परमाताविषयफ उपदेश ही अनेक हे । मातू-पितू- 
अध्रादि पाप कुछ भी इन्द्र फे उपासक को स्पशं नहीं करता, घह्‌ भाणा- 
पासक साधु कम्मे करके दृद्धि-प्राप्त, एवं श्रसाधु कम्म करके घाय-प्राप्त, 
नहीं दौता; घह प्राण ही लोगो के द्वारा साघु एवं असाघु कम्मै फरघाकर 
ऊदूध्यं एवं अधोलोके मे प्रेरित करना है, इत्यादि वाक्य केवळ सामान्य 
प्राण-सम्वन्थ मे व्यवहृत दुष हँ, पेसा कभी सिद्धान्त हा नहीं सकता; 
श्रतण्घ उक्त स्थल भें प्राण, इन्द्र इत्यादि शाब्द फा वाच्य ब्रह्म है । 

शम अ शभ पाद ३१ सू । शाखदस्ट्या तूपदेशो घामदेववत्‌ । 

( शाखरप्ट्या-तु--उपदेशः--घामदेघवत्‌ ) 

भाष्य-इन्द्रो दि सवैस्य ब्रह्मात्मकत्यमवधाय्ये “मामेच विज्ञानीहि” 
इति शाखरप्ट्वा युक्तमुक्तवान्‌। “तत्र कः शोकः को माह पकत्वमन्ुपश्यत'” 
इत्यादि शास्त्रम्‌ यथा “श्रहं मनुरभषं सूयैशच” इति वामदेव उक्तवान्‌, तद्वत्‌ । 

व्याख्या--''ज्ञो सवक णकब्रझरूप में देखता है, उसका शोक 
थवा मोह नहीं है” इत्यादि श्रुतिवार्क्या में श्रपने को घह्मरूप में भावना 
का उल्लेख है। बृहदारण्यक थुति ने इसका भी उल्लेख किया हे कि, 
चामदेच ऋषि ने पग्मात्मतर्व जानने के पश्चात्‌ कहा था शार जाना था 
कि “हम ही मज हैं, हम दी सूरये है” इत्यादि । इस शास्त्रीय दष्टान्त गे 
इन्द्र ने भी अपना और विश्व का परमात्मत्च चिन्तन करके ऐसा कहा - 
था कि, “मामेच चिजानीहि”। उनकी यह उक्ति वामदेव की उक्ति के 
सडशा छी जाननी द्वागी । अतएव उनकी यह उक्ति संगत हे । 

श्म आ० शम पाद ३२ सूत्र । जीवमुख्यप्राणलिङ्घान्नेति चेन्नोपासा- 


अविध्यादाश्रितत्वादिद्द तद्योगा"त्‌ । . 


वैदान्तदर्शन । 
१ अ०, १ पाद, ३२ सू० ] [1६३] 
( जीव-मुख्यमाण-लिङ्गात्‌-न, इति चेत्‌, न, उपासात्रेविध्यात्‌ः 
आशितत्वाद्‌ इह तद्योगात्‌ । इन्द्रःप्रतर्दन-सवादे जीवलिङ्गस्य (धर्म्मस्य) 
मुख्यप्राणलिङ्गस्य च दर्शनात्‌, न ब्रह्म तस्मिन्‌ श्रुतौ उपविष्ट इति चेत्‌; 
तन्न। कुतः? ब्रह्मोपासनायाः श्रैविध्यं सर्वेश्रुतिषु उक्तत्वाव्‌; श्रन्यत्रापि 
त्रिविधध्म्मेण ब्रह्माण उपासनम्‌ आश्रितम्‌; अत्रापि तद्योज्यते; 
सस्मात्‌ ब्रह्म एप प्रतिपन्नः ) 1 
कौषीतकी उपनिषदू के तृतीय अध्याय में इन्द-प्रतहन-संवाद में 
उक्त है, कि इन्द्र ने उसे उपास्य रूप में जानने का उपदेश करके उससे 
अपने सम्बन्ध में कहा था, "बिशीर्षाणं त्वाष्टूमहन” हम ही ने त्रिशीर्ष 
का और त्यष्ट्रपुत्र का विनाश किया था इत्यादि। इस घाक्यन्वारा 
स्पष्टरूप से देखा जाता हे कि, उन्होंने अपने के! जीवरूप में ही उपास्य 
कहा था; कारण जीवरूप में ही उन्होंने निशीर्ष रसति का वध किया था! 
और भी देखा जाता है कि, उन्होने कहा है--''न वाचं विजिज्ञासीत । 
बक्तारं विद्यात्‌” वाक्‍य का जानने का प्रयोजन नहीं है, जे। वक्ता हे उसी 
को जाने इस घाफ्य में धागीन्द्रिय के अ्रध्यदा जीव के जानने का दी 
उपदेश किया है । खुतरां इस इन्दर-प्रतद्दंन-सैवाद में जा इन्द्र का उपास्य- 
रुप में निर्देश किया गया है, उस इन्द्र को उक्त जीवसाधारण लिंग (धर्म्म) 
छारा जीवरूपी इन्द्र जानना उचित है। एवं च इस संवाद में उपास्य- , 
रूप में निदि प्राण के जा लिंग कथित हुए हैं, तदद्वारा मुख्य प्राण छी 
लक्षित हुआ हे, ऐसा ग्रोध होता है; कारण, इस संवाद में उक्त है कि, 
प्राण ही शरीर की रक्षा करता है, ओर उत्थापित करता हँ यथा-- 
“अस्मिन्‌ शरीरे पाण घसति तावदायुः” इस शरीर में जब तक -प्राण है, 


वेदान्तदर्शन । 

[१६४] [ $ श्र०, १ पाद, ३२ सू० 
तब तक आयु है इत्यादि । किन्तु यह सव मुख्य प्राण का कार्य है; 
अतपव उक्त श्रुति में कथित उक्त जीवचोधक धाक्य और मुख्यप्राण- 
बोधक वाक्य-द्वारा जीघरूपी इन्द्र श्रार मुख्यप्राण ही उपास्य रूप में उप 
दिष्ट हुए हैं, पेसा सिद्धान्त हाता है; ब्रह्म इस “इन्द्र” आर “प्राण” 
शब्द का वाच्य हैं, ऐसा प्रतिपन्न नहीं होता । यदि ऐसी आपत्ति 
की जाय, ता यह आपत्ति संगत नहीं है; कारण ब्रह्मोपासना का 
त्रिविधत्व है, यह धुत्यन्तर में भो उल्लिखित है। इस स्थल में भी तद- 
चुसार एक दी ब्रह्म की यह त्रिविध उपासना उल्लिखित हुई है। 

“ भाष्य--“न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌” “पिशीर्षाणं त्वाष्ट्र- 
महक्षिद्यादि जीवलिङ्गात्‌” “प्राण एव प्रशात्मेदं शरीरं परिणह्मोत्थापयती”- 
ति मुख्यप्राणलिगाञ्च नात्र ब्रह्मपरिग्रह इति चेन्न उपासिकतारतम्पेन 
ब्रह्मो पासनायास्रैविष्याजीवषर्गान्त्यामित्वेन प्राणाद्यचेत नान्तर्य्यांमित्येन 
तदुभयविळक्तणेन चान्यत्राश्चितत्वादिहापि तदयोगात्‌ । 

अस्याथैः-- भन घाचं चिजिज्ञासीत 1 ` चक्तार्र विद्यात्‌” “त्रिशीर्षाणं 
त्वाष्ट्रमहन” इत्यादि जीवधम्मै प्रतिपादक घाक्य एवं “प्राण एव प्रज्ञात्मेदं 
शरीर परिगृह्योत्यापयति” इत्यादि मुख्यप्राए धम्मै-प्रतिपादक वाक्य 

(जो इद्ध-प्रतईन-सघाद्‌ में उक्त हुए हैं ) उनके द्वारा देखा जाता है कि, 
उक्त संघाद में उपास्यरूप में ब्रह्म परिगृहीत नहीं हुआ है । ऐसी आशङ्का 

॥ होने पर कहते हें, कि घह प्रकृत नहीं है। उपासक के अधिकार के 
विषय में तारतम्य फे कारण प्रह्मोपासना त्रिविध हैः--जीववर्ग के 
अन्तर्य्यामिरूप से, भाणादि अचेतन पदार्थ के अन्तर्य्यामिरूप से, एवं 
तबुभयध्यतिरिक्त रूप से, यह त्रिचिघ,रूप प्रह्मोपासना अन्यत्र श्रुति में मी 


वेदान्तद्शंन । 

३ अ०, १ पाद, डर सूष] “ १६४] 
श्रवरूम्बित हुई है; तद्रूप इस श्रुति में भी यह जिविधत्य उपदिए हुआ 
है। अतण्व ब्रह्म ही इस स्थल में इन्द्र औए प्राण शब्द का वाच्य है ! 

इस सूत्र का रामानुजभाष्य भी निम्याकभाष्य के श्रसुर्प है। 
शादरसाप्य में अन्य एक प्रकार की व्याख्या पहले उज्लिसित हुई दे; 

अन्त में निम्त्रार्क-भाप्याबुरूप ही व्याख्या का शङ्कराचाय्य ने भी 'अनु- 

मोदन किया है। शाइरमाष्य का कुछ अश नीचे उद्धृत इुश्राः-- 

न्‌ ब्रह्मवाक्ये पि जीतव्रमुख्यप्राणलिङ्ग' विरुध्यते । कथम्‌ ? उपासना- 
प्रेविध्यात्‌; त्रिविधमिदद ग्रह्मण उपासनं चिवल्तितम्‌--प्राणधम्मेण, प्रक्षाः 
धर्भेण, स्वधर्म्मेण च । “तजायुरस्रृतमित्युपास्व आयुः प्राण इति”, 
“इद्‌ शरीरं परिशृह्योत्यापयति तस्मादेतदेवोक्थसुपासीत” इति च प्राण- 
धर्म्मः | ` 'प्रशया वाचं समारुह्य वाचा सर्वाणि नामान्याप्रोति’ इत्यादिः 
प्रशाधस्मै;। 'स एप प्राण एवं भ्रज्ञात्मा' इत्यादि झथधम्मै' । तस्प्राद- 
ब्रह्मण पथैतदुपाधिद्वयधम्मेण स्वधम्म्रेण चैकसुपासनं त्रिविधं यिवत्ति- 
तम्‌! अन्यत्रापि मनोमयः प्राणशरीर इत्यादाबुपाधिधम्पेण ब्रह्मण उपा- 
सनमाश्चितम्‌ । इहापि तद्योज्यते । वाक्यस्यो पक्रमो पसेहाराभ्यामेकार्थैत्या- 
घगमात्‌ प्राणप्र्ञाब्रह्मलिङ्गावगमाच्च 1 ,तस्मादब्रह्मघाक्यमेतदिति सिद्धम्‌।” 

अस्याथे:--धुतिवाक्य की बह्मपरता जो उक्त हुई है, बह जीवधम्मे 
शार सुख्य्राणधम्म के उल्लेख-दारा वाधित नहीं होगी; जीच और मुख्य" 
आणचोधक घाक्य तद्विरुद्ध नहों हैं। कारण, ब्रह्मोपाल्ना का त्रिविधत्व 
'है, इस इन्द्र-त ईन-संघाद मै भी वह तीन मकार से वित हुई है--प्राण- 
धर्म मे उपासना, प्रशाधम्मै में उपासना, पर्वं स्वधर्म में उपासना! 
“तत्रायुरस्तमित्युपासस्स्व, आयुः आण इति” “इदं शरीरं परिशद्योत्या- 


देदान्तदशंन । 
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पयति” “तस्मादेतदेवोकूथमुपासीत” इत्यादि वाक्यों में प्राण्धम्म उल्लि 
खित हुआ है।... ..“प्रशया घाचं समारुह्य' इत्यादि वाक्यो में प्रशाधर्म 


उल्लिखित हुश्रा है। “स एप प्राण पव प्रज्ञात्मा” इत्यादि धाक्यो में घह्म- 
धर्म्म उक्त हुआ है । अतपव इस उपाथिद्वयधम्म ( प्रशा और प्राणरुप 
उपाधिद्ययात्मक धम्म ) और स्वघर्म्म द्वारा ब्रह्म की ही पफ उपासना 
त्रिविध रुप से उक्त हुई है। अन्य भी श्रति में मनोमय और प्राणमय 
शरीर इत्यादि उपाधिधम्म में प्रहा की उपासना कथित हुई है। 
(छान्दोग्य ) । घाफ्य के आरम्भ और शेष के दारा एक ही अर्थ प्रतिपन्न 
होता ऐ, इसलिए, पवं प्राण, प्रशा और घहा इन तीनों के धर्म्म के उपदिष्ट 
होने के कारण, इस स्थल में भी उसकी योजना करनी उचित है। अत- 
पघ ग्रह ही इन्द्र और प्राण शब्द फा घाच्य है, यह सिद्ध होता है। 

अन्यत्र श्रुतियाँ में ब्रह्मोपासना का जो प्रिविधत्व प्रदर्शित है, पद 
निम्प्राकशिप्य थ्रो श्रीनियासाचाय्येरूत घेदान्त-कौरुनुम-नामक व्याथ्यान 
में उत्तम रुप से प्रदर्शित दुआ है, पद नीचे प्रदर्शित हुआ हूँ। तैत्तिरीय 
श्रत्युफ्त प्रझोपासनाविपयक घाक्य पहले उल्लिखित हुए एँ, उनके प्रति 
लघ्य करके श्री श्रीनियासाचारर्य कहते हैँ:-- 

सत्य प्ानमनन्तं घ्रा, आनन्दो ग्रहोति स्वरुपेण उपास्यन्धम्‌ । 
तत्सप्रा नदेवानुध्राविशन्‌। तदुनुपविरय सच्यत्पज्वाभघल्‌ । निक्तं 
चागिरकतञ्च निलयन्ानिलयगञ्च यिज्ञान ्ायिजानञ्चो न चिदचिद्‌ 
न्तरात्मतया घ तस्योपास्यरधमा 7 ˆ र्त ` 

आम्या: --ैत्तिरीय श्रुति मेः मग 

सहा" ये राय पाफ्य प्रद फे रथमप 


निम्यों 
का वग 


० 


मेदाम्तदशग । 
१ ध, १ पाद, १२ सू" ] [१६०] 
ब्रह्म के विश्वातीत स्वरूप का घगीन किया है), पर्घयिध स्वरूप का 
भ्यान अ्रझोपासना का पक शग है। ''तत्खष्टा तदेवानुप्राविशत्‌ तदु 
विशय सञ्चत्यच्चामवत्‌ निरुक्तश्चानिरक्तश्न निळ्यनञ्चानिलयनञ्च विशा- 
नञ्चाविशानञ्च” इत्यादि वाक्यों में चेतन और अचेनात्मक चिव का अरन्त- 
रात्मा-रूप में, एवं सर्वात्मक-रूप में बह्म की उपासना का विधान किया गथा 


हँ । इसी भाँति ब्रझोपासना का त्रिविधत्व सर्वत्र श्रुति में दए होता है । 
इति प्राणेन्द्राधिकरणम्‌ । 


ब्रह्मसूत्र के प्रथम अध्याय के प्रथम पाद की व्याख्या हुई। इसके 
द्वितीय से २० शा सूतपर्येन्त व्याख्यानं में प्रदर्शित हुआ दै कि, प्रह्म- 
विषथक श्रुतियों के, विचार के द्वारा श्रोभगवान वेदव्यास ने अतिपन्न 
किया है कि, चेतनायेतन चराचर विश्व ब्रह्म से उत्पत्ति, स्थिति और 
लयन्त्राप्त होता है; एवं यह विश्‍व ब्रह्म में ही प्रतिष्टित, उसी का एकाँश- 
स्वरूप हे; घह्म इस विश्व से अतीत भी हे, घही अतीतरुपही उसका 
स्वरूप कहकर उक्त होता हे, इसी श्रतीत-रूप में भी अप्रकद भाष से वह 
नित्य सर्वेज्ञ आर सर्वशक्तिमान्‌ है; पञ्च इस अतीत-रूप में चेतनाचेतग 
समग्र विश्‍व, सर्वविधि गुणों, सर्वविधि शक्तियों, सर्वविध काय्याँ के 
उसके स्वरूपभुक्त होने के कारण, गुण और गुणी नाम से, उस अवस्था 
में, कोई भेद नहीं है; अतणच स्वरूप में घह पूर्णाद्वेत, गुणातीत, नित्यमुक्त 
शद्ध श्रपापविद्धस्वभाव है । परन्तु जगत्‌ का सृष्टि-स्थिति-छय-व्यापार भी 
उसका नित्य-धमै है, आकस्मिक नहीं हे; यह नित्य ही उसके श्रंगीभूत 
है; अतपव वह सशक्तिक सगुण भी है। सुतरां उसके सम्पूर्ण स्वरुप के 
प्रति लक्ष्य करने से, घद्द निर्युण और सगुण उभयरुपी उपपन्न होता है । 


यैवान्तदर्शन । 
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ब्रह्मोपासना-चिषयक जो सूत्र इस पाद में श्रीमगवान घेद्न्यास ने 
सन्निषेशित फिये हैं, उन सयका उपसंहार फरके, सर्वशेष सूत्र में घ्रझो- 
पासना फा त्रिचिधत्व उन्होंने स्पष्टाक्षर मे स्थापन किया है! चेतना- 
चेतन सयका श्रन्तरय्यांमी और नियन्तृरुप में उसका चिन्तन प्रथमांग है; 
सर्वात्मक-रूप में चिन्तन द्वितीयांग, प्च तदुभयातीतःरूप में चिन्तन 
उसकी उपासना का तृतीयांग है; इन्दी त्रिविध अंगों में ब्रह्मोभासना पूर्ण 
द्वोती है। उक्त सूत्र फे पूर्वोद्धत व्याख्यान में धीमच्छङ्कराचार्य्य ने भी फहा 
है, “प्रह्मण॒ "7 '**“एकमुपासन विविध चिवच्षितम्‌” प्रह्म की पकही 
उपासना फे त्रिविध अग हैं। सूय्यै की उपासना में सूय्यै के ज्योतिम्मेय 
पिण्ड और प्रकाशादि शक्ति, एवं तक्चिहित्त जीवचैतन्य, एथ' एतदुभया- 
तीत सवेश सर्वशक्तिमान नित्य शुद्ध घह्मरूप, इन तीनों फो एक धह्मप्रुद्धि 
में उपासना करनी होगी । इस प्रकार की उपासना के द्वारा साधक 
अग्द॒तत्व लाभ करता है, यही श्रुति का उपदेश है। छर्न्दो में भेष्ट गायत्री 
है; अतपए्व गायत्री की भी इसी प्रकार ब्रह्मदुद्धि से उपासना करनी 
होगी । गायत्री के पृथिव्यादि पाद समस्त ही ब्रह्मा हैं, गायत्री-निप्ठ पुरुष 
ब्रह्म है, पचे सर्व-नियन्ता ब्रह्म है; अतपव गायत्री की उपासना ब्रह्मोपा- 
सना है, तदूद्वारा उपासक अम्दृतत्व लाभ करता है; इसे श्रुति ने स्पष्टा- 
क्षौ में प्रकाशित किया है। देघताओं का भी अधिपति इन्द्र है; इसकी 
अपरिसीम शक्ति, जिसका थुति ने पूर्वे ही घर्णन किया है, अहा का ही 
पेश्वस्ये है; इसी अपरिसीम शक्तिशाली इन्द्र की ब्रह्मस्वरूप से उपासना 
करनी होगी । देह का परिचालक जो प्राण है, धद इन्द्र का ही सूति-चिशेष 
है, इस प्राण ओर इन्द्र की ब्रह्मरूप से उपासना करनी चाहिए । इनकी 


| बैदान्तद्शन । 
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महिमा-वर्णन से ब्रह्म की ही महिमा वर्णित होती है। इस महिमां के वण 
और चिन्तन से मानघचित्त स्वभावतः ब्रह्म के धति थाङए होता है; पेसी 
महिमा जिसकी है, जे हमारे प्राणरूप में समस्त इन्द्ियवृत्ति का अधिनायक 
है, इन्द्र-रूप में दुप्काय्येकारी का शासन-कर्ता है, वह अवश्य हमारा 
भजनीय है। खुतरां चेववाचेतन अधिठात में रह्म का चिन्तन तत्पति 
म्रेममक्ति-सञ्चार का अमोघ उपाय है । श्रुति ने इन दोनो अङ्गौ के उपदेश 
` के साथ साथ पुनः कहा है, ब्रह्म भरत, अजर, नित्य-शुद्ध-स्वभाव एवं 
आनन्दमय है; अतपच इन त्रिविध अङ्गां मे ब्रहझोपासना परिपूर्ण होती 
, है। अधिकारी-मेद से किसी के एक आङ्ग में, किसी के अपर अरङ्ग 
में, किसी के साँग में साधन प्रतिष्ठित हाता है। जिसका 
एक ग में ही साधन आरम्म होता है चह भी क्रमशः सर्वाङ्गसाधनत्म 
होकर अम्मतत्व लाम करता है । यही भक्तिमार्ग है; एवं यही मार्ग बह्मसूत् 

* मे उपदिष्ट हुआ है । ज्ञानमार्ग के साधन के सहित भक्तिमार्ग के साधन के 
भप्रभेद का विषय इस क्ण मे विशेपरूप से उपलब्ध होगा । शानयोगी 
साधक अपने को मुक्तस्वमाच ब्रह्म सममे, यदी ज्ञानयोग का सार है। 
सांख्य के मत से दृश्यमान संसार गुणात्मक दै, शंकराचार्य के मत से 
यह मायामात्र है; दोनों के मत से जगत्‌ अनात्मा है, इसी से त्याज्य है। 
इसी लिए उसके प्रति तीव वैराग्य भी शानयोग का पुष्टिकारक अंग है। 
इसी से यह ज्ञानयोग पूर्ण ्हझ्लोपासना का एक अंशमा है। भक्तियोगी 
साघक भी अपने को ब्रह्मांश ही सममते हैं; और ब्रह्मांश ही वतळाते हैं। 
किन्तु बरह्म की सत्ता उपासक की सत्ता से ही पर्याप्त नहीं है । प्रह्म व्यापक- 
स्वभाव हे, उपासक व्यापफस्वभाव नही है, ब्रह्म का.अंश मात्र है; और ब्रह्म 

- २२ 


धैद्वान्तदर्शन । 
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की नियति के अधीन है, यह वैद्व्यास ने आगे भली भाँति प्रमाणित कर 
दिया है। पश्च ब्रह्म सर्वगुण-सम्पन्न है। भक्त यह सव विचार करके 
स्वमावतः ही ब्रह्म के प्रति प्रेम करेगा । इसी प्रेम की वृद्धि के साथ ही साथ 
भक्त के स्वतन्त्र सस्कार वहत शीघ्र चिलीन दो जायँगै । संसार में भी यह 
देखा जाता है कि, प्रेम ही पाथेक्य चुद्धि के लोप हाने का अव्यथ उपाय है। 
प्रेम में ही स्त्री-पुरुष एक हो जाते हैं, पिता-पुत्र एक हो जाते हैं, मित्र मित्र 
पक हो जाते हैं, सम्पूर्ण रूप से भेद्‌-बुद्धि का नाश ही प्रेम की पराकाप्ठा 
है। घह्म के अनन्त गुणी के चिन्तन से उसके प्रति जा प्रेम उपजात होता 
है घही भक्ति है। सुतरां भक्तिमार्ग का साधन सरस है, रार 
ज्ञान-मार्गे का साधन नीरस हे । 

उपासना-प्रणाली का उपदेश करके भी श्रीवेदव्यास ने पूर्व-प्रतिपा- 
दित द्वेताद्वेवत्व सिद्धान्त ही निश्चित किया है । उपासना के पहले दो 
अंग ब्रह्म के समुणधर्म-शापक हें । तृतीय अंग गुणातीत तथा जीवातीत ˆ 
चतलाता है । ब्रह्म सगुण भी है और निगुण भी है; ब्रह्म के इन दो रूपों 
के होने से उसकी पूण उपासना भी उक्त उभय-धमे विशिष्ट है; यही वात 
भगवान वेदन्यास ने प्रथम पाद के अन्तिम सूत्र में कही है। 

प्रथम पाद में मरह्मसुअधणित समस्त चिपयों की अवतारणा की गई है। 
जीघष-तच्त्व, जगत्तत्व, ब्रह्मतत्त्व, उपासनातस्घ इन सभो के आभास का इस 
प्रथम पाद में वेदव्यास ने घर्णन किया है। ग्रन्थ फे अवशिष्टांश में श्रति, 


स्मृति और युक्तितर्क-दारा इन समस्त तत्त्वो का विशदरूप से घन होगा! 
इति वेदान्तदुशने ्रथमाऽध्यावे प्रथमपादः समास; 1 
डॅ* तस्सत्‌ ¦ 


क 


वेदान्तदर्शन 


आदी पैन 
प्रथम अध्याय--छ्वितीय पाद्‌ ! 
प्रथम पाद में श्रुति से ब्रह्म का शान होता है, यह साधारण रूप से 
कहा गया है। परन्तु भिन्न भिन्न उपासनाओं का घणेन करने मे श्रुति नाना 
प्रकार के वार्क्यो का व्यवहार करती है, उस विषय में शंका हो सकती है 
कि तत्तद्वाक्यों का प्रतिपाद्य ब्रह्म नहीं है । उन सब श्रुति-धार्क्यों का 
विचार करके ही धीभगवान्‌ घेदव्यास ने इस प्रथमाध्याय के द्वितीय 
रार तृतीय पादों में सिद्धान्त किया है कि, ब्रह्म ही उन सम्पूर्ण चार्य्यो का 
प्रतिपाद्य है । यदि भलो भाँति उपनिषदौ का अभ्यास न होगा ता इन दो 
पारदो के सूत्रोक्त विचार पूणरुप से समम में नहीं आयेंगे ? साधारणतया 
इतना समभ लेना श्रावश्यक है कि, उपनिषदो में ब्रह्म छी उपास्य कह्‌ कर 
निर्णीत हुआ है । जितने प्रकार क्री उपासना-प्रणालियों का बर्णन है, उन 
समस्त का ब्रह्म ही लद्य है; श्रुति उसी के अनेक प्रकार से श्रनेक विभूतिंयों 
के द्वारा उपास्य कह कर निश्चित करती है। यदि श्रुतियों के सम्पूर्ण रूप 
से उद्धत करके सूत्रों की व्याख्या की जाय, तो प्रन्थ बहुत बढ़ जायगा; 
इसलिए सब श्तियों के थोड़े थोड़े अंशों को उद्धत करके सूप्राथों' की 
व्याख्या की जायगी | i है 

परन्तु ्रह्म का सगुणत्य चेद्व्यास का स्थिर सिद्धान्त ै---उसका 
निरवच्छिन्न निर्गुणत्व इनका सिद्धान्त नहाँ है, इसको दिखलाने कै लिए 


छः 


वेदान्तदरशन ! 
[१७२] [ १ ग्र. २ पाद्‌, १ सूत्र 
प्रथमाध्याय के प्रथम पाद के विचार का फळ शांकरभाष्य में द्वितीय पाद्‌ 
के प्रारम्भ में जिस प्रकार उक्त है, वह यहाँ उद्धुत करते हुँ+-- 
प्रथमपादे ज्ञन्मायस्य यत इव्याकाशादेः समस्तस्य जगतो अन्मादि- 
कारणं ब्रह्मेत्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य ब्रह्मणो व्याप्तित्व॑, 
निव्यत्बं, सैज्ञत्व॑, सर्वात्म ऊत्वमित्रेवजातीयकेः धर्म उक्त एवं भवति। 
अर्थान्तरप्रसिद्धानां केपांचिच्छन्दानां ब्रह्मचिषयत्ते हेतुप्रतिपादनेन कानि- 
चिद्वाक्यानि सन्दिह्यमानानि घ्रह्मपरतया निर्णोतानि 1” 
अस्यार्थः--प्रथम पाद में “जन्माद्यस्य यतः” सूत्र-द्वात आकाशादि 
समस्त जगत्‌ का कारण जो ब्रह्म है उसी का चरणन है। समस्त जगतः 
कारण ब्रह्म मै सर्वेव्यापित्व, नित्यत्व, सर्वशत्य, सर्वात्मकत्व, प्रभृति 
जातीय धमों' का रहना भी उक्त है। शरुति-प्रतिपाद्रित किसी किसी शब्द 
फा, जिनका अन्य अर्था' में प्रयोग प्रसिद्ध है, उन श्रतियों में ब्रह्म फे अर्थ 
मेँ प्रयोग होना, ओर सन्दिग्धार्थक किसी किसी श्रति-चाफ्य का भी अहम 
के अर्थे में प्रयोग होना निदेश किया गया है । 
अतपच शङ्कसचाय की व्याख्या से भी यद्दी सिद्धान्त हुआ कि, घेद- 
व्यास ने ब्रह्म के सर्वशक्तिमत्व, खर्चेव्यापित्व सर्चात्मकत्व आदि धर्मो' का 
प्रथम पाद्‌ में उपदेश किया है । द्वितीय पाद के प्रथम भाग में भी वेदव्यास 
ने ब्रह्म के सयसकरपत्वादि उणा का घर्णन किया हैँ! अतएथ उसको 
निरघच्छि निर्गुण और निःशक्तिक कह्‌ कर वर्णन करना 
घेदव्यास और थति का अभीष्ट नहा हँ, यह अस्वीकार करना 


अखसम्मघ छ । 
१ अ० २ पाद्‌ १ सूत्र । सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 1 


वेदान्तद्शं न । > § 
१ अ०, २ पाद्‌, १ सू० ] [१७३] 
भाष्यः-“'खवं' खरिवदं र्म तजालानीति शान्त उपासीत” इत्यु 
पक्रम्य शूयते “मनोमयः प्राणशरीर इति” । अब मनोमयत्वेगिपास्यः खबं- 
कारणभूतः परमात्मा गुह्यते न प्रत्यगात्मा; कुतः ? सवेंपु वेदान्तेषु 
असिद्धस्य परमात्मन एव पूर्वत्र सर्व खल्विदं बरहमेत्यायुपदेशात्‌” । 
शांकरभाप्य-छान्दोग्ये इदमाम्नायते “सर्व खल्विदं ब्रह्म, तज्जलानिति 
शान्त उपासीत । श्रथ खलु क्रतुमयः पुरुषो, यथाक्रतुरस्मिँललोके पुरुषी 
भवति, तथेतः मेत्य भवति; स कतुं कुर्वीत ॥ १॥ मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूपः” इत्यादि । तत्र संशयः--किमिह मनोमयत्वादिभिश्रेमेः शारीर 
आत्मोपास्यत्वेनोापदिशयत आददोस्विदूत्रह्मेति। कि तावत्‌ प्राप्तम्‌? 
शारीर इति 1.........इत्येचं आप्ते ब्रुमः--परमेव ब्रह्मे .. .. ..उपास्यम्‌ । 
कुतः ? सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ यत्‌ सवेषु घेदाम्तेषु सिद्धं घम, त्रह्मशज्दस्य 
चालम्वनं जगत्कारणम्‌, इह च सर्व' खहिविदं ब्रह्मेति घाक्योपक्मे शरुतं, 
तदेव मनोमयत्वादिधमेविशिष्टमुपदिश्यत इति युक्तम्‌ ।” 
अस्यार्थः छान्दोग्य उपनिषद (३ श्र० १४ ख०) में, ऐसी उक्ति ˆ 
हैः--यद समस्त ही ब्रह्म है, यह समस्त ही तज्ञ है ( उससे पैदा हुआ 
है) तन् है ( उसी मै लय हो जाता है ) तदन है ( उसी में निवास करता 
है, उसी के दारा परिचालित होता है.) । यह समझ कर शान्त ( अर्थात्‌ - 
कामकोधादि-विकाररदित और में तू घुद्धि-रहित ) होकर उपासना 
फरे! और भी कहा है कि, पुरुष ऋतुमय है ( पुरुष घ्येयगुणविशिष्ट 
होता है; कतु = उपासना, ध्यान ); इख लोक में पुरुष जिस प्रकार क्रतु- 
सम्पन्न होता है, इस लोक से गमन करने पर भी उसको उसी रकारं 
का रुप भाप्त होता है। इस लिए पुरुष कतु करे । मनोमय आणशरीर ज्योती- 


क 


वेदान्तदर्शन । 

[१०४] [॥ श्रर २ पाद, २ सूत्र 
रूप ध्यान करे | इस स्थान. पर यह संशय होता है कि, पया अति मने- 
मयत्वादि धर्मविशिष्ट शरीरस्थ जीवात्मा की ही उपासना का उपदेश 
करती है, थवा ब्रह्म की ही उपासना का उपदेश करती है। पहले यही 
प्रतीत होता है कि, शरीरस्थ जीवात्मा की ही उपासना का उपदेश है; 
यह शंका होने पर उसके उत्तर में हम कहते हैं, परब्रह्म ही मनामयत्वादि 
धर्मों के द्वारा उपास्यरुप में निश्चित हुआ है, कारण “सर्वत्र प्रसिद्धो- 
पदेशात्‌” । 

समस्त चेदान्त में प्रह्मशब्द का घाच्य जगत्कारण कहकर जो ब्रह्म 
प्रसिद्ध है, इस स्थळ पर वाक्य के प्रारम्भ में “सर्व' खल्विदं ब्रह” वाक्य 
में उसी ब्रह्म का उल्लेख है । अतएव वही मनोमयत्वादिघमैचिशिएरूप से 
घर्णित हुआ है, यही विशुद्ध भीमांसा है ! 

१ अ०२ पाद २ सूत्र । विवज्षितगुणापपत्तेश्च । 

भाष्य--''मनोमयः प्राणशरीराभारूपः सत्यसंकल्प” इत्यादीनां 
विवत्तितानां मनोमयत्वसत्यसंकट्पत्वादीनां युणानां घ्रह्मण्येबापपरत्तेश्‍च । 

शाङ्कस्भाप्य में कहा है--तदिह ये चिवक्षिता गुणा उपासनायाधुपा- 
देयत्वेनापदिष्टाः सत्यसंकल्पप्रश्ृतयः, ते परस्मिन्‌ व्रहाण्युपपद्यन्ते । सत्य- 
संकल्पत्वं हि सृष्टिस्थितिसहारेरप्रतिवन्धंशक्तित्वात परमात्मनोउघकलह्प्यते। 
पप्मात्मगुणत्वेन च, "य आत्माउपहतवाप्मा” इत्यत्र “सत्यकामः सत्य- 
संकटपः” इति श्रतम्‌ । '“आकाशात्मा” इत्यादिना आकाशवदा- 
त्माउस्थेल्थः, सर्वगतत्वादिभिध मैं : सम्मवत्याकारोन साम्यं र्मणः ) # 


के उद्ष्टत करने का यह अभिप्राय है कि, भगवान्‌ 
राचाय्ये ने भी इसी भाति की है, सूत्र 


क यहाँ पर शाङ्करभाष्य 
बढुडयासकृत इन सद सूत्रा की ब्याख्या शक 


k बैदान्तदुर्शन । 

३ ४०, २ पाद्‌, ३ सूत्र ] [१०२९] 

अस्पाथे:--उक्त छांदोग्य श्रृति मे घर्णित सव्यसंकल्पत्व पर्ति 
ज्ञा समस्त गुण उपासना फे लिए ग्रहण करने के योग्य कहे हैं, वे समस्त 
परब्नह्म में ही उपपन्न होते हें 1 सृष्टि, स्थिति और संद्दार के विषय में 
अप्रतिहत-शक्तिमत्ता के कारण परमात्मा के सम्बन्ध में ही ''सत्यसकटपत्व 
 मनामयत्व ) कहिवत हे! सकता है । श्रुति मै “य आत्माऽपहतपाप्मा”, 
वाक्य मे जिस आत्मा का अपाप-विद्धत्व कहा गया है, उसी आत्मा में 
परमात्म सम्बन्धी सत्यकामत्व सत्यसंकल्पत्व युश का.रहना भी श्रुति 
ही चर्णित करती है। श्रुति जिस “आकाशात्मा” शब्द का व्यवहार करती 
है उसका अर्धे है “आकाश की भाँति सर्वव्यापी उसका रूप दै” | सर्वगत- 
त्वादि धम्मौं में आकाश के साथ ब्रह्म की ही तुलना हो सकती है। यही 
श्रुति का अभिप्राय है । 

१ आ० २ पाद्‌ ३ सूच । अमुपफ्सेस्तु न शारीरः! 

श्रौनिम्वाक्रेभाऱ्य -मनोमयत्वादिगुणकः पर पव, न जीवस्तस्मिन्‌ 
मनोामयन्वसत्यसंकल्पत्वाद्यनुपपत्तेः ॥ 

शाङ्करभाप्य--पूर्षेण सूजेण ब्रह्मणि विचक्षितानां युणाना्नुपपत्तिरुक्ता; 
अनेन "शारीरे तेपाम्रन्नपपत्तिरु्यते । तु-शब्दोऽवधारणार्थः । ब्रह्म- 
चोक्तेन न्यायेन मनोमयत्वादिगुणः, न तु शारीरो जीवो मनोमयत्वादिगुणः । 


की व्याख्या में कोई भी अन्तर नहीं हे । परन्तु इन सब सूत्रों के द्वारा स्पष्ट ही फोल- 
कता है कि, मझ का केवळ नियुशत्व ही वेदान्त में और बहासूत्र में वर्णित नहीं है; 
एचन्च जीव बन्य की भाति विशु नहीं है, यद भी स्पष्ट रूप से बणित है । इसके 


द्वारा यह भी प्रतिपन्न हाता है कि, येदान्तद्शंन में भक्तिमार्ग ही वेदन्यास-द्वारा 
उपदिष्ट हुआ हे । - | 


पैदान्तदर्शन । 0 
[१७६] [ १ शरण, २ पाद, ४ सूः 
“यत्कारणं” ० सत्यसंकल्प” “आकाशात्मा” “आवाक्यऽनादरो' 
#“ज्यायान्‌ पृथिव्या” इति चैवं ज्ञातीयका गुणा न शारीरे थाकस्येनाप 
पद्यन्ते । 

अस्यार्थः पूर्वे स्र भे कहा गया हे कि, श्रुतिवाक््येक्त गुणसमूह 
ब्रह्म के सम्बन्ध में उपपन्न होते हें, इस सूत्र में कहा जाता है कि, शारीर 
जीवात्मा में उन सत्र गुर्णो की उपपत्ति नहीं होती । सूत्रोक्त “तु” शब्द 
अघधारणार्थक है। ब्रह्म ही पूर्वोक्त कारण से मनामयत्वादियुणचिशिए 
नाम से उक्त हुआ है, शारीर जीव तद्विशिष्ट नहीं है। क्योंकि सत्य- 
संकल्प, आकाशात्मा, अवाकी, अनादर ( अकाम ), एथिवी से: श्रेष्ठ, 
श्रुत्युक्त ये सव पं पतज्ातीय और गुण शारीर जीवात्मा में प्रत्यक्तीभूत 
नहीं होते । 

( आकाशात्मा कहने से सर्वव्यापी शात होता है, धह जीव फा नहीं 
है, पेखा इस सूत्र में स्पष्टरूप से कहा गया है; सुतरां, इसके द्वारा जीय 
का स्वरूपगत विमुत्य निवारित हुआ, ऐसा सममना चाहिए; अतपच 
शङ्कराचार्य ने जा जीव को विभुस्वभाव कह कर पश्चात्‌ व्याख्या की है, ' 
चह वेदव्यास का सिद्धान्त नहीं है। , 

१ अ० २ पाद्‌ ४ सूत्र 1 कर्म्मकत्‌ व्यपदेशाच्च । 

शीनिम्वार्कभाष्य-इतोऽप्यन मनामयादिपद्वाच्यो न शारीरः । 
«एतमितः परेत्य सम्भवितास्मी”-ति कम्मैकत व्यपदेशात्‌ । £ 

शाङ्करभाप्यः--* पतमितः प्रेत्याउमिसम्भवितास्मि” इति शारीरस्य” 
कत्‌ व्येनापासकत्येन व्यपदेशात्‌, परमात्मनः कमेत्वेनापास्यत्वेन प्राप्य 
त्वेन च व्यपदेशात्‌ ।” ८ 


क 


वैदान्तद्शेन । त है 
१ श्र०, २ पाद, २,६ सू० ] [ १७०] 
न श्रस्याथै।--/हमने इस लोक को परित्याग करके इसको ( अपने 
उपास्य को ) प्राप्त किया है” इस वाक्य में शारीर जीव का उपासक-रूप 
से कतृ त्व उपदेश है, एवं “पतं” पद्वाच्य परमात्मा का कर्मत्व, 
उपास्यत्य, और प्राप्यत्व रूप से उपदेश है। "अतणव शारीर जीवात्मा 
उक्त श्रुति का प्रतिपाद्य नहीं है, परमात्मा ही उपास्य रूप से उपदिष्ट है। 
१ आ० २ पाद ५ खूब । शाब्दविशेषात्‌। 
भाष्य--मनेमयत्वा दिगुणकः शारीरादन्यः परमात्मा “पप मे आत्मा- 
न्तह्वेदये” इति जीवपरमात्मनोः पष्ठीप्रथमान्तशब्द्विशेषात्‌। 
अस्याथैः-र्‍थुति ने कहा है “एप मे आत्मान्तं दये” यह आत्मा 
हमारे हदय में है; इस स्थळ में जीव के सम्बन्ध में पण्री विभक्ति का योग 
करके “मे” शब्द उक्त हुआ है; एवं उपास्य आत्मा को प्रथशाविभवत्यन्त 
करके निर्देश किया है। इस प्रकार विशेष करके शब्द अयोग होने से 
थुतिवा्योक्त मनोमयत्वादि गुण जीव के सम्बन्ध में उक्त नहीं हुए हे - 
परमात्मा के सम्बन्ध मै ही उक्त हुए हैं, ऐसा आनना होगा । 
१ अ° २ पाद ६ सूत्र । स्मृतेश्च । 
: धीनिम्तार्कमाप्यः-“ईश्वरः सर्वभूतानां हद्देशरोड छुन तिष्ठती”-ति 
स्मृतेश्च जीचपरमात्मनोमेंदाऽस्ति । 
शाँकरभाप्यः--“स्ञ्रतिश्च शारीरपरमात्मनोमेदे दशयति, “इश्वरः 
सर्वभूतानां हद्द शो छन तिष्टति । श्रामयन्न सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि 
मायया” इत्याद्या । 
अस्यार्थः - स्मृति ने भी स्पष्टरूप से जीवात्मा ग्रार परमात्मा का मेद- 
प्रद्शीन किया है । यथाः--भ्रोमद्भगवद्गोता में उक्त है, "हे अर्जुन ] 
३३ 


। यदन्नं 
[| १०५३ [ १ प्र», २ पो० ७,मसू' 
इंश्वर सब प्राणियों के हृदय मे अधस्थान करता है, चह इद्देश में रहकर 
साया-द्वारा जीवों के यम्त्रारुढ़ पुत्तलिका की भाँति घुमाया करता है 


इत्यादि! 
१ अ० २ पाद ७ सूँच । श्रर्भकाकस्त्वातदून्यषदेशाच्च नेति चेन्न 


निचाय्यत्वादेव व्योमवच्च । 

( अर्भक -अओकस --त्वात्‌--तत्--व्यपदेशाच्च--न, इति चेत्‌, न; 
निचाय्यत्वात्‌ एवं -व्योमचत्‌ च । ( अर्भकं = अदय; ओकः = स्थाने यस्य 
स, तस्य भावः तत्त्वं, तस्मात्‌ = अरभकौकस्त्वात्‌ ) । 

भाष्य+---एप मे आत्मा हृदये” ( ३० आ० १७४ख० ) इत्यल्पायतन- 
त्वात्‌; “श्रणीयान, त्रीहेर्वा” इत्यल्पत्वव्यपदेशाच्चात्र न ब्रह्मेति चेत्‌ नैव, 
तथात्वेन घह्मण इहोापास्यत्वात्‌ इहते।उल्पत्वन्तु गवाच्ठव्योमधत संगः 
“च्छते ) 
अस्यार्थः - “यह आत्मा हमारे हृदय में” इस श्रुतिबाक्य में आत्मा का 
अत्पायतनत्व थीधगम्य होता हे; “आत्मा ब्रीहि की अपेक्षा भी ज्र हे” 
यह रुपए उपदेश भी उसी के सम्बन्ध में है; तदद्वारा आत्मा का अस्पत्व ही 
उपदि हुआ है! किन्तु प्रह विभुस्वमाव है; श्रतपच अझ इस श्षुति के 
उपदेश का चिपय हो नहीं सकत्ता। ऐसी आपत्ति संगत नहीं है । कारण, 
उक्त स्थल में उपासना के निमित्त ब्रह्म छुद्ररूप से ही उपदिष्ट हुआ हे! 
आकाश के अनन्त होने पर मी गचाद्षव्योम (गवाक्षस्थ आकाश) इत्यादि 
स्थळी में बृद्दत्‌ की अव्पत्व विवक्षा होती दै; तद्रूप विभु आत्मा का भी 


इस प्रकार छुद्रत्व उपदेश असंगत नहीं है। 
१ १ आ० २ पाद ८ सूत्र । सम्भोगप्राप्तिरिति चेत्न वैशेष्यात्‌। 


चेदान्त-दर्शन 1 

१ ग्र, २ पाद, ३ सू० ] [१५०६] 

भाप्य--“ सैह्द्यसम्प्रन्धात्‌ सुखदुःखसम्भोगमाधित्रह्मणोऽपि 
जीवस्येवेति चेन्नाय॑ दोपः, स्वळतकम्मेफलभोकतठृत्वेता उहतपाप्मत्वेन च 
जीवव्रह्मणो ऽत्ममतचिशेपात्‌ ।” 

शस्याथैः -सवके हृदय के साथ सम्त्न्ध-चिशिष्ट हाने के कारण, जीव 
की भाँति ब्रह्म का भो सुख-दुःख भोग सम्भव हा सकता है; ( परन्तु 
ब्रह का सुखढुःखादि“सम्बन्ध नहीं है, ऐसा श्रुति ने कहा है; सुतरां 
त्र उक्त चाक्य का प्रतिपाथ नहीं है) । यदि ऐसी आपत्ति करो, ता बह 
संगत नहीं है; ब्रह्म को हृदयस्थ वहने में कोई दाप नहीं होता । कारण, 
स्वछत-कम्मेफल भोक्तृत्व जीव को ही है; ब्रह्म सदैव निर्विकार (अपाप- 
विद्ध) है; जीव और ब्रह्म का इस प्रकार प्रभेद श्रुति ने ही वर्णन 
किया है। 

शाँकरमाप्य में भी सूत्र का इस प्रकार अर्थ किया गया है। यथा-- न 
तावत्‌ सर्वभ्नाणिह्दयखस्वन्याच्छारीरवदूनह्मणः सम्भौगप्रसगो वैशे- 
घ्यात” इत्यादि । 

इति मनेमयत्वादिधम्मेंण हृदिस्थितत्वेन च ब्रह्मण उपास्यत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । - 
“11 
१ अ० २ पाद्‌ & सूत्र | अत्ता चराचरग्रहणात्‌! 
भाष्य--“यस्य ब्रह्म च चत्रञ्च उभे भवत श्रोदन', सत्युय स्योपसेचनं 


क इत्या चेद यच स” इसत्रात्ता श्रीपुरुपोत्तमः। कुतः? सृत्यूपसेचनीद- 
नस्य अ्रह्मतन्रोपछलितचराचरात्मकस्य विश्वस्य ग्रहणात्‌ ! 


चेदान्तद्शन । प 
१ भ्०, २ पाद, ११-१२ सु० ] [ १८१) 
१ अ०, २ पाद, ११ सूच । गुहां प्रविष्ाचात्मानी दि तद्दशनात्‌! 
भाष्य--“ऋत' पिचन्तौ सुरुतस्य लोके, गुहां प्रविष्टा”-विल्यत्र 
गुहां भविष्टी श्रात्मानो हि चेतनौ हि जीवपरमात्मानौ वीध्यौ; कुतस्तदर्श- 
नात्तयोरेवास्मिन्‌ प्रकरणे गुहाप्रवेशव्यपदेशद्शनात्‌। “तं दुर्दरी' गृह” 
मनुप्रविए गुद्दाहितमि”-ति परमात्मनः “या प्राणेन सम्भवत्यदितिदेव- 
तामयी गुहां प्रबिश्य तिएन्ती सा भूतेमिव्येजायते”-ति जीवस्य। 
व्याख्याः--कठवल्ली मे “गुहां प्रविष्टो” ( कठ १ अ० ३ बल्ली) 
इत्यादि घाक्यो में “गुहा में अविष्ट” कह कर जो आत्मद्भय की कथा 
उल्लिखित है, उन्हॉ दोनों आत्माओं को परमात्मा और जीवात्मा समझना 
होगा; कारण इस प्रकरण में जीवात्मा और परमात्मा इन दोनो को ही 
ग़ुद्दाप्रविष् कह कर घर्शन किया है। यथा--'त' दुर्दश गूढमचप्रविष्ट' 
गुहाहितम” इत्यादि घार्क्यो में परमात्मा का, एवं “या प्राणिन गुहाँ विश्य 
तिष्ठन्ती” इत्यादि वाक्यौ मे जीवात्मा को शुह्माप्रविष्ठ कहकर श्रुति ने 
घरीन किया है। 
१ श्र० २ पाद १२ सूत्र । विशेषणाच्च ! 
भाप्य--जीवपरयोरेवात्र गहाप्रविष्ठतवेन परिग्रहः; यतेउस्मिन्‌ प्रकरण 
“त्रह्मयश देवमीडय' विदित्वा निचाय्येमां शान्तिमत्यन्तसेति?, “यः सेतुरी- 
* जानाना”-मिद्यादिषु -तयोरेवोपास्यापासकभावेन वेद्यत्ववेतृत्वादिना ध 
विशेषितत्वाच्च । 
अस्यार्थः--परमात्मा झार जीवात्मा ही “गुद्दाप्रविष्” वाक्य का अर्थ 
है, इसका और भी कारण यह है कि, उक्त श्रुति में "'ब्रह्मयक्ष देवमीड्यं 
विदित्वा निचाय्येमां शान्तिमत्मन्तमेति,” “यः सेतुरीजानानां” [३ घ०] 


चेदान्तदर्शन । 
[ १८०] [१ भ्र० २ पाद, १० सूत्र 
अस्याथैः--कठश्रति में इस प्रकार उक्ति है; यथाः-- 
“यस्य ब्रह्म च क्षत्रश्न उभे भवत 'य्रोदनम्‌। ८ 
मृत्युर्यस्योपसेचन क इत्था वेद यत्र सः” । (१श्र०, २घढ्ली-) 
ब्राह्मण एवं क्षत्रिय जिसका अन्न हे, सत्यु जिसका उपसेचन-मात्र 
है ( घृतादि वस्तुएँ जो अन्न में मिलाकर खाई जाती हैं, तद्रूप उपसेचन- 
त्र है ); उसका स्वरूप क्या है, एव' उसकी स्थिति कहाँ है, उसे कौन 
जान सकता है ? 
इस वाक्य में जो अत्ता अर्थात्‌ भक्षक नाम से उक्त हुआ है, घह 
ब्रह्म है; कारण, मृत्यु को भी उपसेचनमात्र कहने से ब्रह्मत्तत्रोपलक्षित 
चराचर समस्त विश्व को वह ग्रहण ( आत्मसात्‌ ) करता है, ऐसा कहा 
गया; ब्रह्म में ही जगत्‌ लीन होता है; सुतरां इसका अत्ता (भक्षक ) 
घ्रह्मही है। 
१ श्र० २ पाद्‌ ० खू० । प्रकरणाय | 
भाष्य--अत्ता भगवान्‌ पुरुषोत्तमः “*महान्त॑ विभु"-मिति तस्यैव 
प्रकृतत्वाच्च । 
ब्याख्या--फठेपनिषदू के जिस प्रकरण में (प्रथम प्रकरण की द्वितीय 
बक्षी में ) यद वाक्य उक्त है, चह अरह्मचिषयक प्रक्ररण है; खुतरां ब्रह्म 
ही इस घाफ्य का पतिपाद्य हे, उक्त प्रकरण के प्रतिपाच आत्मा की पदले 
“महान्तं चिभु” कह फर व्याख्या करके “यमेवैष खुणुते तेन लभ्यः” 
इत्यादि घाक्यों में धति ने परमात्मा का ही सुस्पष्ट रूप से उपदेश किया 
है ॥ थरतएणव परमात्मा ही उक्त चाक्य फा कथित श्रत्ता (्‌ मत्तणुकरत्तों ) है 1 
दति त्रसणोऽसुग्व-निस्पणाधिर ग्णम्‌। 


वेदान्तदशन । * 

१ श्र०, २ पाद, ११-१२ सू" ] [ १८५] 
१ अ, २ पाद्‌, ११ सूत्र । गुहां प्रविशावात्मानौ हि तद्दर्शनात्‌। 
भाष्य--“ऋत' पिघन्तो सुरतस्य लोके, गुहां प्रविष्टा'वित्यत् 

यहां प्रविष्टौ आत्मानो हि चेतनौ हि जीवपरमात्मानी वोध्यौ; कुतस्तद्वरां- 

नात्तयोरेधास्मिन्‌ प्रकरसे गुद्दाप्रवेशव्यपदेशदशेनात्‌। "तं दुर्देशे गूढ- 
मनुप्रधिए शुहाहितमि”-ति परमात्मनः “या प्राणेन सम्भवत्यद्ततिदेव- 
तामयी गुहाँ रविश्य तिष्ठन्ती सा भूतेभिर्व्यजायते”-ति जीधस्य। 
व्याख्याः--कठचल्ली में “शुद्दा प्रविष्ठो” ( कठ १ अ० ३ बल्ली) 
इत्यादि घार्क्या में "'गुहा मै भविष्ट” कह कर जो आत्मद्य की कथा 
'उल्लिखित है, उन्हीं दोनों आत्माओं को परमात्मा और जीवात्मा समझना 
होगा; कारण इस प्रकरण में जीवात्मा धरार परमात्मा इन दोनों काही 
गुद्दाप्रचिष्ट कह कर घर्णन किया है। यथा--“त' दुर्दश गृढमचप्विए 
गुहाहितम्‌” इत्यादि वाक्यों मै परमात्मा को, एवं “या प्राणेन गुहां प्रविश्य 
तिष्ठन्ती” इत्यादि वाक्यों मे जीवात्मा को गुहाप्रविए कहकर श्रुति ने 
चर्णन किया है । 
१ अ० २ पाद १२ सूत्र । विशेपणाच्च । 
भाप्य--जीवपरयोरेवात्र शुद्दाप्रचिषए्त्येन परिग्रहः; यता स्मिन्‌ प्रकरण 
“द्रह्मयशं देचमीञ्यः विदित्वा निचाय्येमां शन्तिमत्यन्तमेति”, यः सेतुरी- 
` ज्ञानाना”-मित्यादिषु तयोरेवोपास्योपासकभावेन वेद्यत्ववेठत्वादिना ध 
विशेपितत्वाच्च । 
अस्याथे:--परमात्मा और जीवात्मा ही 'घुहाप्रविष्ट'! चाक्य का अर्थ 
है, इसका झर भी कारण यह है कि, उक्त श्रुति में "'ब्रह्मयश देवमीडय 
विदित्वा निचाय्येमां शान्तिमत्यन्तमेति,” “यः सेतुसीज्ञानानां” [ ३ घ०] 


ह वेदान्तद्शन । 
[१८२] [ $ श्र, २ पाद, १३ सू० 
इत्यादि चाक्यो में एक का वेद्यत्व, दूसरे का वेत्तृत्व, एक को उपास्यत्व, 
दूसरे का उपासकत्व इत्यादि विशेषणों के द्वारा दोनों का भेद प्रदर्शित 
किया गया है। ' 

इति जीवपरयोगुंहागतत्व-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


पिक छ 


१ अः २ पाद्‌ १३ सूत्र । अन्तर उपपत्तेः । 

भाप्य--“य पपोऽन्तरत्तिणि पुदपो इश्यते” इत्यक्षिण्यन्तरः पुरुषोत्तम 
पघ नान्यः; कुतः ? “एप आत्मेति होवाच पतदम्तमभयमेतदूव्रक्षेति,” 
“पतं सेयद्वाम इत्या चच्तते” इत्यात्मत्घाभयत्वादीनां संयद्वामत्यादीनां च 
पुरपोत्तमे पवोपपत्तेः । 

अस्यार्थः -छान्दोग्यशचुति में उपक्रोशल-वियाअकरण (४ झ० १४ ख०) 
मे उक्त है कि “य एपोऽ त रेक्षिणि पुरुपो इश्यते” (नेत्र के भीतर ज़ 
पुरुष दृष्ट होता है) । इस स्थल में भी चल्नु स्भ्यन्तरस्थ पुरुष ब्रह्म दै, जीव 
नहीं; कारण, उक्त थुतिवाफ्य में इख चच्चु रभ्यन्तरस्थ पुरुष के आत्मत्व, 
अमयत्व, असुतत्व, सयद्वामत्वादि म्रह्म गुण-सम्पन्न कहकर उल्लेख किया 
है, ये धाक्य जीवसम्बन्ध में प्रयुक्त दो नहीं सफते। धुति यथाः-- 
“एच आत्मेति होवाच, एतद्सतमभयमेतदूब्रहझे ति” एवं "एतं संयद्वाम 
इत्याचचते पतं हि सर्वाणि घामान्यभिसयन्ति” इत्यादि धाकयो मे उसका 
इस श्रति ने संयडाम | मंगलनिधान ], घामनी-भामनी-शक्ति-सम्पश्न 
[ जीव फा शोमन फम्मकारी, कर्म्मफलदाता सर्वश्रकाशक इत्यादि ] रूपों 


से घर्णान किया दै 


वेदान्तदशान, । 
६. अः, २ पाद, १४-१६ सू० ] [१5३] 
१ अः २ पाद्‌ १४ सूत्र। स्थानादिव्यपदेशाञ्च । 
भार्‍्य--परमात्मना “यश्यक्तपि तिष्ठन्नि”त्यादिश्चत्या स्थानादेव्यंपदे- 
शाद्चाचतिपुरुपः ख एव । , 
व्याख्यान इदद० ३ अ० ] “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌, यश्चञ्चुपि तिष्ठन्‌ 
तस्योदिति नाम हिरण्यश्मश्र” [ जो पृथ्वी में अचस्थान करता है, जो चल 
में अवस्थान करता हे, उत्‌ जिसका नाम है, जो दिरण्यमयश्म्चुचिशिए हैँ] 
इत्यादि श्ुतियों में भी अक्ल के ध्यान के लिप स्थान नाम अर रूप उपदिष्ट 
डुए हैं, ऐसा देखा जाता है । श्रतपच इस स्थल में भी ब्रह्म को चत्तुरभ्यन्त- 
रस्थ पुरुष कदने में दोप नहं हाता है । 
१ आ० २ पाद्‌ १५ सूत्र 1. सुखविशिष्टाभिधानादेव च। 
भाष्य--श्रत्तिगतः पर एच “क॑ ब्रह्म ख घ्रह्मे”-ति सुखविशिष्टाभि 
घानाच्च । 
ब्याख्याः--''प्राणी ब्रह्म, के ब्रह्म” ( छां० ४ आ० १० ख० ) इत्यादि 
चावर्यों में अक्षिगत'पुरुष को प्राणस्वरूप, सुखस्वरूप, [ आनन्दमय] 
इत्यादि रूपों से अभिहित किया है; किन्तु जीव सुखमय नहीं है-जीच दुःख . 
में निपतित है; खुतरां उक्त स्थल में अक्षिगत पुरुष परमात्मा दी है । 
| १ अ०२ पाद १६ सूत्र । अतपव च तदूत्रक्ष 1 
भाष्य--तत्‌ क॑ ब्रह्मेति सुखविशिष्टं ब्रह्मे, कुतः ? 'यद्वाव क॑ तदेव 
खे, यदेच खे, तदेव क”-मितिपरस्परयैशिष्ट्यप्रतिपादकवाक्यादेच च । 
व्याख्याः--उक्त श्रति में इस प्रकार चाक्य भी हे, यथा ''यद्वाव के, 
तदेव खं, यदेव खे तदेव कम? [ जो सुख-स्वरूप हे, वदी आकाश-स्घरूप है. 
जो आकाश-स्वरुप है बद्दी सुख-स्वरूप है ] । अतपच सुख-विशिष्ट आत्मा 


वैदान्तद्शेन । 
[१८४] [१ भ्र, २ पांद, १७ सू 
के आकाश की भाँति सर्वव्यापक कहने से घह सुखमय आत्मा जीवात्मा 
से विभिन्न परब्रह्म है । 
१आ० २ पाद १७ सूत्र । श्रुतोपनिपत्कगत्यमिघानाचच ॥ 
[ श्रुतोपनिपत्कस्य--गति--अभिधानात्‌ [ कथनात्‌ ] 
भाप्य-श्रुतोपनिपद्येन तस्य श्रुतोपनिपत्कस्य या गतिर्देचयानाख्या 
“अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचस्यंण श्रद्धया चिद्ययात्मानमन्तिष्यादित्य- 
मभिजायन्ते एतद्वै प्राणानामायतनमेतदस्ृतमभयमेतत्परायणमेत स्मान्न 
पुनरावर्तते” इति थुस्यन्तरे प्रसिद्धा “तस्या पथे तेऽच्चिंप- 
मेवाभिसम्भवन्ती”'-त्यादिना गतेरभिधानाञादयन्तरः पुरुषः 
पुरुषोत्तम एवं 1 " 
अस्याथैः--( उपनिपीदति परमात्मानं घ्रापयति या परमात्मविद्या सा 
उपनिषत्‌; श्रुता उपनिपत्‌ येन = श्रुतोपनिपत्कस्तेन ) रहस्य के साथ उप- 
निषदू-वेत्ता पुरुष के सम्बन्ध में श्रुत्यन्तर में [ प्रश्‍नोपनिपत्‌ १ म प्र १०म 
घाः ] “अश्रथोत्तरेण तपसा” इत्यादि वाक्या में जो गतिप्राप्ति प्रसिद्ध है, 
उसी गति का “तस्या एवेह” इत्यादि घाक्यों के द्वारा [ छा० ४१५ ख० ] 
अचिपुरुप फे सम्बन्ध में भी उपदेश होने के कारण यह अत्तिस्थ पुरुष 
परमात्मा उपपन्न होता है। 
इस सूत्र फा सम्पूर्ण शांकरमाप्य नीचे उद्धृत है । 
इतश्चाक्षिस्थानः पुरुपः पस्मेश्वरी, यस्मात्‌ थुतापनिपत्कस्य श्रुतः 
रहस्यविज्ञानस्य घ्रझविदी या गतिदेवयानास्या प्रसिद्धा थती, "अथोत्तरेण 
तपसा घह्मयर्येण श्रद्धया विद्ययात्मानमन्विप्यादित्यमभि ज्ञायन्ते, दत 


चैदान्तद््शन 1 
१ 'ग्र०, २ पादं, १७ सू०] [ १5१३ 
प्राणानामायतनमेतदस्ूृतमभयमेतत्‌ परायणयेतस्मान्न पुनरावर्तत इति ।” 
स्मृताचपि,— 
अग्निज्योतिरहः शकलः पएमासा उच्तरायणम्‌। 
तघ प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रहचिदो जनाः ॥ 

इति सैवेद्दात्तिपुरुषविदो ऽभिधीयमाना इश्यते । '“ग्रथ यदु चैवास्मिन्‌. 
शब्य॑ कुबैन्ति यदु च नाचिंपमेवामिसम्भवस्ति? इत्युपक्रम्य “आदित्या 
झन्द्रमसं चन्द्रमसो चिद्य॒तं, तत्पुरुपोउमानधः स एतान्‌ ब्रह्म गमयत्येष 
देवपथो महापथः, एतेन प्रतिपाद्यमाना इमं मानवमावर्ते ' नावर्तत इति? तदिह 
त्रह्मविद्विपयया प्रसिद्धया गत्याऽत्तिस्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते” । 

अस्यार्थः--चलुरभ्यन्तरस्थ पुरुष (जो त्रयोदश खूब के लक्षित 
छान्दोग्य थुति में उक्त इक्रा है बह ) परमेश्‍वर--परमात्मा है । कारण, 
रद्दस्यविश्ञानयुक्त घ्रह्मचित्‌ पुरुष का ( थुतोपनिपत्कस्य ) जो श्रृतिप्रसिद्ध 
देवयान-गति-प्राभि का उल्लेख है [ यथा श्रुति ने कहा हैः--“तपस्या, 
ब्रह्मचर्ये, श्रद्धा और विद्या-द्वारा श्रात्मा का शन्वेषण करके, आत्म-स्थरूप 
लाभ करने के निमित्त साधन करके, देहान्त में सूर्यलोक प्राप्त दाता है, 
बहाँ से ब्रलोक में गमन करता है ] यही जीव का शेष विश्राम-स्थान रै, 
यही थत (मोक्ष) है, परम अभय स्थान हे. ! इस स्थान को आस करे 

- पुरुष फिर संसार में नहौँ“आता !” इख प्रकार स्मृति ने भी कद्दा है!-- 
ब्रह्मवित्‌ पुरुष, श्रन्ति; ज्योति, अदः, थक्क, उत्तरायण, परमासस्वरूप देव- 
ताओ फो पाकर पश्चात्‌ ब्रह्म को प्राप्त होता हे । ) श्रक्षिपुर्षोपासक उस 
प्रसिद्ध गति का ही प्राप्त क'ता है, पेसा धुति ने उल्लेख किया है। यथा 
श्रुति ने कहा हैः--(डपासक की मृत्यु होने पर उसके कुटुम्बगण) “उसका 
२४ 


वेदान्तद्शंन । 
[३५६] [ १ अ०, २ पाद्‌, १५ सूर 
शाव-सस्कार करें या न करें, घह अ्रच्चि को (अग्नि देवता को) 
निश्चय ही भाप्त दोता है” इस प्रकार गति का चर्णन आरम्भ करके थुति ने 
इसके पश्चात्‌ दी कहा है, “वह पुरुष आदित्य से चन्द्रमा, चन्द्रमा से विद्युत्‌- 
लोक को प्रात होता है; तव अझलोकचाखी दिव्य-पुरुष उक्त उपासकों को 
ब्रह्मलोक में ले जाते हैं; इसी का नाम देवपथ और ब्रह्मपथ हे; इसके प्राप्त 
होने से, मानव का इस श्रावच्मान संसार में पुनरावत्तेन नहीं होता है 
(छा० ४ ० १५ ख०) । ब्रह्मी की जो यह प्रसिद्ध गति उक्त है, उसके 
अच्तिपुरपोपासक के सम्बन्ध में उक्त होने फे कारण, अत्ति-स्थित पुरष 
ब्रह्म कहकर निश्चित दता है । 
मन्तव्यः-इस स्थल में रच्य करना होगा कि, छाम्दोग्यादि-उपनिपढुक्त 
श्रक्तिपुषोपासना-अभृति भक्तिमार्गीय त्रिविध अंग-विशिष्ट ब्रह्मोपासना हैं, 
जो ब्रह्मसूत्र के प्रथमपाद के शेप सूत्र में व्याख्यात हुई हँ) उसके द्वारा जो 
मक्त लाम होता है, एवं ्रह्मक्षानी लोगो को देहान्त के अनन्तर जो देव- 
यान-गति-प्राप्ति दौती है, उसका भी बेदव्यासजी ने स्पष्टरूप से इसी सूत्र 
में घन किया है; पव इस खून के इसी रूप का मर्म है यह शंकराचार्य्यजी 
मे भी स्वरुत भाष्य में व्याख्यात किया है; सुतरां केवल शानमार्ग ही मोद 
प्रापफ कहकर जिनका अभिमत है, उनका मत आदरणीय नहीं है; प 
श्वीमच्यङ्कराचाय्यै ने आगे जो इन उभय दिपयों में विरुद्ध मत स्थापन 
करने की चेष्टा की है, घह भी प्राद्य द्ोने के योग्य नहीं है । निस्वार्कमाप्य 
में मी इस सूत्र की इसी रूप से व्याख्या की गई है। इसके सम्बन्ध में किसी 


व्याख्या का विरोध नहीं है ॥ 
१ झ० २ पाद, १८ सूत्र | 'अनयस्थितेरखम्मघाच्च नेतरः ॥ 


चैदान्तदशेन । 
१ ०, २ पाद, १६ सूत्र] [ १5५] 
भाष्य---अष्यन्तरः परमात्मेतरो न भवति, कुतस्तदितरस्य तत्र निय- 
सेनानवस्थितेरश्तत्वादेरु्तनासभवाच्च । 
व्याख्या--अत्तिपुरुष परमात्मा है; जीव, छायापुरुष, अथवा देवता 
नहीं है; कारण, अक्षि में जीव के अवस्थान का नियम नहीं है, (जीव सयैविध 
इन्द्रियों के साथ सम्यन्धविशिए है; छायापुरुष अतिविम्यरूपी है, उसकी 
स्थिति परिवत्तेनशील है; पवे सूव्यदेवता को भी रश्मि के द्वारा दी चक्ष ' 
मै अवस्थित कहकर श्रुति ने घणेन किया हैँ), एवं असृतत्वादि गुण भी 
इनके नहीं हैं; सुतरां अच्षिपुरुष अह है । 
इति ब्रह्मणो ऽ्ठिगतश्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
१, अ० २ पाद १६ सूत्र! श्रन्तयाम्यधिदैवादिलोकादिषु तदमें- 
व्यपदेशात्‌ ॥ 
भाष्य-*'यः पृथिव्यां तिष्ठिन्नि-त्युपक्रम्य “एप ते श्रात्माउन्त- 
याँमी”-ति पृथिव्यायधिदैवादिसवेपर्व्यायेछु ध्यमाणोऽन्तर्यामी परमा- 
त्मैव, कुतर्तद्वमैस्य सर्व नियन्तृत्वादेरिह व्यपदेशात्‌ । 
व्यास्या-बृद्ददारएयक् श्रुति के तृतीय अध्याय के सप्तम घाह्मण में 
“धयः पृथिव्यां तिष्ठन्‌” ( जो एथिवी मै अवस्थान करता है ), इस प्रकार 
झारम्म करके, “पष ते आत्मा अन्तर्यामी” ( यद आत्मा तुम्हारा अन्त- 
यामी है ) कह कर उपदेश किया गया है; एवं पीछे पर्यायक्रम से अप, 
अशनि, अन्तरिक्ष, घायु, स्वर्ग, आदित्य, दिक्‌, चन्द्र, तारका, आकाश, 
तेजः, सर्वविध प्राणिवगे, एवं समस्त इन्द्रियवर्ग-प्रभवति प्रत्येक वस्तु में 
स्थित पुरुप फो अधिदैव, अधिलोक, अर अध्यात्म भेद से वर्णन फरक, 
घद्दी पुरुप तुम्हारा अन्तर्यामी है, पेखा कह कर वाक्यशेष किया गया है! 


वेदान्तदशेन । 
[१८८] [ $ श्र०, २ पाद्‌, २०-२२ सूर 
इसी अधिदैव -एवं अघिलोकादि में अन्तर्यामिरूप से जो आत्मा वर्णित 
हुआ है, वह ब्रह्म है, जीव नहीं । कारण, इस आत्मा के सर्वनियन्तृत्वादि 
जो सकल धर्म उत श्रुति में उढ्लिखित हुए हैं, वे ब्रह्म के धर्म हैं 
जीव के नहीं । 
१ अ० २ पाद्‌, २० सूत्र। न च स्मात्तेमेतद्धर्माभिलापात्‌ ॥ 

भाष्य--न च प्रध।नमन्तर्यामिशाब्दवाच्य चेतनधर्माणां सर्वनियन्तृ- 

त्वसर्वद्वष्ट्रत्यादीनां चाभिलापात्‌ । 
व्याख्या -सांख्यस्छृत्युक्त प्रधान, उक्तस्थल में अन्तर्यामी शब्द का 

घाच्य नहीं है; कारण, अचेतन प्रधान को इस श्रन्तर्यामी शाब्द का 
चाच्य कहने से सवैनियन्तृत्व सैद्रप्ट्रत्व प्रभृति ज्ञो उसके सम्बन्ध में उक्त ` 
हुप हैं, उनके चेतन धर्मा' का अपलाप होता हे । 

१अ०२ पाद २१ सूत्र । न शारीरश्वोभये5पि हि भेदेमेनभधीयते । 
[न शारीरश्च; उभये अपि, हि (यतः) भेदेन पनम्‌ अधीयते] । 

भाष्य--न च जीबोऊन्तर्यामी, यतश्चनमन्तर्यामिणो भेदेन “यो 
बिज्ञाने तिप्ठन्नि/-ति काणघाः, “य॒ श्रात्मवी/-ति माध्यंदिनाश्चोभयेऽप्यः 
धीयते । न 

व्याख्या--इस स्थल में शारीर जीव भी अन्तर्यामी शब्द का घाच्य 
है. ऐसा नहीं कह सकते! 'फ्यौकि कागघ एवं माध्यन्दिन इन दोनों 
शाखाओं में 'या विज्ञाने? “य श्रात्मनि” इत्यादि घाफ्यौ में अन्तर्यामी 
से जीघ विभिन्न कह कर वर्णित हुआ है । 

इनि गहाणोीउन्तको मेस्व-निर 1 गाधिकरणस । 
१ झ० २ पाद, २२ सूज । आदश्यत्वादिगुणका धर्मोपतेः ॥ 


| वेदान्तदर्शन । 
१ अ०, २ पाद, २३,२४ सूत्र ] [१८९] 
“भाष्य--अथर्वणिकैरुदाहतः अदृश्यमित्यादिना,3दृश्यत्वादिशुणकः 
परमाच, कुतः ? “यः सर्वेश” इत्यादिना तद्धर्मोक्तेः । 
व्याख्या--श्रथर्थ देदीय मुणडकोापनिपद्‌ में प्रथम मुण्डक के प्रथम खण्ड 
में उक्त “यत्तदद्वेशयमग्राह्ममगोचमवर्णम” (यो श्रदश्य, अग्राह्य, अगोत्र, अवरी 
इत्यादि) घाक्यो में अरश्यत्वादि ग्रणचिशिष्ट कह कर जो उक्त हुआ हे, 
घही बरह्म है; क्योंकि, इस श्रुति ने आगे ''यः सर्वज्ञ” इत्यादि घाक्यों मे 
उसके सर्वशत्यादि-धर्मविशिष्ट कदा है। 
१ अ० २ पाद्‌, २३ सूत्र | विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याँ च नेतरौ ॥ 
[नि-इतरौ जीवः प्रधान च; विशेषशात्‌ (भूतयोनित्यादिविशेषणात्‌ न 
जीवः) “श्रक्ञरात्परतः परः” इति भेदव्यपदेशात्‌ न प्रधानं च । ] 
भाप्य~अधानजीव न भूतयोन्य्षरपदवाच्यो विशेषणमेदव्यपदैः 
शाभ्यां, “सबैगत”-मितिविशेपणब्यपदेशः, “भ्रक्तरात्परतः पर” इति 
भेदव्यपदेशश्च । हि 
व्याख्या--साँख्योक्त प्रधान अथवा जीव उक्त श्रु्युक्त भूतपेनि आर 
अक्षरप्रद का घाच्य नहीं है; क्योंकि “सर्वगत” चिशेपण-द्वारा जीवात्मा 
से, एवं “अक्षर से भी वह श्रेष्ठ है? [सू० २ ख०] इस चाक्‍्यद्यारा प्रधान 
से, श्रुति ने उसकी विभिन्नता दिखाई हे. 1 शांकरभाष्य मे मी इस सूच 
की इसी तरह व्याख्या की गई है ! 
१ श० २ पाद्‌, २४ सूत्र । रूपोपन्यासाच्च ॥ 
है ( उपन्यासात्‌ कथनात ) 
' भाष्य “अग्निमूर्ध”-स्याद्ना परमात्मनो रूपोपन्यासाच्य सेतरी। 


येदान्तदुर्शन । 
] १२०] [१ श्र, २ पाद्‌, २२५२६ सूत्र 
व्याख्या--“अग्निमूर्घा 'वक्षुपी चन्द्रसयौ”, [मू०२ खण्ड] [अशि इसका 
शिरप्रदेश, चन्द्र और सूय्यै इसके चत्तर््द॑य] इत्यादि घार्क्यो के द्वारा इस 
श्रुति ने इस पुरुष का रूप घर्णन किया है; वह परमात्मा के ही सम्बन्ध में 
प्रयुक्त हो सकता है; अतपच यह परमात्मा है, जीव नहीं । 
इति घह्मणोऽदश्यत्वादियुणनिरूप णाधिकरणम्‌ । 


१ अ० २ पाद्‌, २४ सूत्र ! वैश्वानरः साधारणशब्दविशेषात्‌ ॥ 
भाष्य--वैश्वानरः परमात्मैव, यतोऽग्नित्रह्लाधारणस्यापि चैश्वानर- 
शब्दुस्य भक्मपरिभ्दे युमूद्धेत्वायवयव-विधानेन विशेषाबगमात्‌ । 
व्याख्या-छान्दोग्यापनिपद्‌ में ( शम अध्याय में ) जो घेश्वानर-उपा- 
खना का उल्लेख है, उसी वैश्वानर-शब्द का घाच्य परमात्मा है; फ्योंकि, 
इस चैश्वानर-शब्द के प्रश्नि और ब्रह्म उभयवाचक होने पर भी “यमू- 
त्वादि (स्वर्गशिरस्त्व इत्यादि) विशेपणो के द्वारा उक्त स्थल में पर- 
मात्मा ही उपदिष्ट हुआ है, ऐसा सिद्ध हाता है।* 
१२ अ० २ पाद, २६ सूत्र । स्मय्येमाणमनुमानः स्यादिति ॥ 
भाप्य--परमात्मना हि चैश्वानरत्वे “यस्याग्निरास्यं चौमूद्धे!-स्यादि- 
स्वत्युक्तमपि रूपं निश्चायकं स्यात । 
व्याख्या--स्म्वति में भी यद्द सकलरूप ब्रह्म के ही कहकर उक्त हुए हैं, घही 
स्मृति अपनी मूल्भ्रुति के अर्थ का अनुमान फराती है, तद्वारा भी पैइवानर- 
शब्द का वाच्य परत्रह्म ही है, यही सिद्धान्त होता है। स्मृति यथाः-- 
“ह्या मूर्धानं यस्य विप्रा घदन्ति खं चे नाभिं चन्द्रसर्य्यी च नेत्रे । 
दिशः धोत्रे विद्धि पादौ त्षितिश्च सेऽचिन्त्यात्मा सवैभूतप्रणेता ॥” 


वेदान्तद्शेन । 

१ भ०, २ पाद, २७ सूत्र] हि [१६५] 

अस्यार्थः--ब्रह्मवादी प्राह्मणगण स्वर्ग को जिसका मस्तक, आकाश 
का जिसकी नाभि, चन्द्र पव॑ सूर्य्य को जिसके नेञ्रद्धय, समस्त दिशाओं को 
जिसके श्रोत्र कहकर वणन करते हैं, एवं एथिवी को जिसका पाद कह 
कर समभते हैं, घही आत्मा अचिन्त्य, एवं सकलभूतों फा स्रष्टा है। 
( ठीक इसी प्रकार झार भी स्मृति-वाक्‍्य हें । यथाः--''यस्याशिरास्यं 
धौमूदा, खे नामिश्चरणौ क्षितिः । सूथ्येश्चचु्दिशः भोत्र, तस्मे लोकात्मने 
नमः” इत्यादि । 

` १ ०२ पाद, २७ सूत्र | शाध्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्टानान्नेति चेन्न, तथा 
हष्ट्युपदेशादसम्भवात्‌ पुरुपमभिधीयते ॥ 

, शिल्द-आदिभ्यपः ( वैश्वानरशब्दादिम्यः ), अन्तःप्रतिष्ठानात्‌ ( अन्तः 
प्रतिष्ठानश्रवणाञ्च ), न ( वैश्वानरः परमात्मा ) इति चेत्‌, न; तथा-- 
( अस्मिन्‌ वैश्वानरे ) दष्टि-उपदेशात्‌ ( परमेश्वरडप्देसपदेशात्‌ ), अस- 
म्भवात्‌, पुरुषम्‌ अभिधीयते ( पुदुपत्वश्चवणाच्च वैश्वानरः परमात्मव ) |] 

भाष्य--जाठराप्नी वेश्‍वानरशम्दस्य रूढत्वादग्निचेताविधानात्‌ आशा 
हुत्याधारस्वस शीत नादन्तम्प्रतिष्ठानश्चवणाच्च न वेश्‍वानरः परमात्मा किन्तु 
ज्ञाठरासिरिति चेन्न; तथा तस्मिन्‌ जाठरे परमेश्‍वरडप्टेरुपदेशात्‌ परमात्मा- 
पारेम्रहामाचे द्युसूदधत्वाययसम्मवात्‌ पुरुपत्यथवणाञ्च वैश्वानरः परमा- 
त्मध। 

अस्याथः--वैश्वानर शब्द्‌ का स्वाभाविक 'अर्थ है जाठराम्नि एवं झप्ति 
शब्द्‌ जो कि इस शति में व्यवहृत हुआ दै, घद हृदय, गाईपत्य और मन 
यद भिविध अम्िघाचक है; एवं “प्रथममागच्छेत्‌” इत्यादि भाणाइतिवाक्यों 
में असि का आधारत्व भी कहा गया है। अतपव, इन्दी सव कारणों से, 


= 


वैदान्तदर्शन । 


[११२] [ $ थ०, २ पाद, २म-३० सूत्र 


पवं “पुढपे$न्त:प्रतिष्ठिततं वेद” इत्यादि वाक्या में इस चैश्वानर को पुरुष 
के भ्रन्तः-प्रतिष्ठित कहने से, उक्त थति मै वेश्‍वानर शब्द परमेश्‍वराधे में नहीं 
व्यवहृत हुआ है; यदि ऐसा कहे, तो वह संगत नहीं है। क्योंकि, इस 
श्रुति ने वेश्‍वानर उपाधि से परमेश्‍वर को ही डटि करने का उपदेश किया 
है; विशेषतः वैश्वानर शब्द से परमेश्‍वर न समझ कर जाठरग्नि समसने से 
“स्चग इसका शिर” इत्यादि जो समस्त वाक्य इस श्रुति में कहे गये हैं, थे 
असम्मष देते हैं; एवं च इल वैश्वानर को पुरुष कहकर श्रुति ने उल्लेख 
किया है; यथा “स एपोउगियेंश्वानरों यत्पुरुषः, स यो हैतमेवमगिनिं 
चैश्वानरं पुरुष पुरुषविधं पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं वेद” इति । अ्तपव उक्त 
स्थल में वैश्‍वानर शब्द पग्मात्मवाचक है। 
१ श्र» २ पाद, २८ सूज । अतएव न देवता भूतं च। 
भाष्य--उक्तहेनुभ्य एव न देवता भूतं च न गृह्यते वेश्‍यानरशब्देन । 
व्याख्या--पूर्वोक्त कारण से धैश्वानर को श्रम्मिनामक देवता अथवा 
अपग्निनामक भूत भी नहीं कह सकते । 
१ अ० २ पाद्‌, २६ सूत्र । सात्तादप्यविरोध्रं जैमिनिः ॥ 
भाष्य--बिश्वश्यालौ नरश्च सर्वात्मा भगवान्‌ वैश्वानर इति सात्तादु- 
पाख्य इत्यविरोध जैमिनिराचाय्योँ मन्यने । 
व्याख्या-विशवश्चासौ मयश्च इस प्रकार व्युत्यत्ति-द्वारा सर्घात्मा 
भगवान. ही धैशवानर शब्द के घाच्य हें, एवं चे साज्चातसम्बन्ध में ( जाड- 
राञ्चिसम्यन्ध व्यतिरेक में ) उपास्यरुप से उपदिए दृण हैं, पेखा कहने से 
इप्रतः भी काई बाययविशेध नहीं होता, ऐसा जैमिनि सुनि कहते हैँ । 
१ आ० २ पाद्‌, ३० सूत्र । अभिव्यफतेरित्याइमरथ्यः ॥ 


र 


> 


॥ वेदान्तदर्शन । _ 
"१ झ०, रै पाद, ३१-३२ सूत्र ] [१६३] 
(-अभिव्यक्तेः अभिन्यक्िनिमि्तम्‌, ० 
भाष्यः-उपासकान एमनन्यानामनुग्रहायानन्ता पि पेच्माव्सा तत्तद- 
चुरूपतया अभिव्यज्यते इति प्रादेशमात्रत्वमुपपद्यते इत्येवमभिव्यक्तेरित्या- 
३मरथ्यो सुनिस्मैन्यते । 
अस्याधः--आश्मस्थ्य सुनि ने कहा है, अनन्यमति उपासको के प्रति 
अनुप्रह के निमित्त परमात्मा अनन्त हाने पर भी विशेष विशेष रूप में प्रका- 
शित होता है; तथव बह्‌ प्रादेशमात्र हृदय में, प्रादेशमात्र-रूप में प्रकाशित 
होता हैं। इस कारण पूर्वोक्त श्रुतिवाक्यों में कोई इृष्टिविरोध नहीं है । 
१ अ० २ पाद, ३१ सून । श्रनुस्मतेवादारिः ॥ 
भाप्य-नू द्वादिपादान्तदेहकट्पनमदुस्मृतेरचुस्मरणार्थमिति घादरि- 
राचायो मन्यते । 
व्यास्या--चादारि सुनि ने कहा है, अनुस्प्रृति अर्थात्‌ ध्यान के 
निमित्त परमेश्‍वर को कभो प्रादेश-परिमाण, कमी शिरश्चरणादि श्रवयध- 
घिशिएरूप में श्रुति ने आदेश किया है। 
१ आ० २ पाद, ३२ सून । सम्पत्तेरिति जैमिनिस्तथादि दर्शयति ॥ 
भाप्य--बैश्वानरोपासकेन क्रियमाणार्‍या पैशवानरविद्यांगभूतमाणा- 
हतेरसिहोत्रत्वसम्पत्यथे' तेषासुरआदीनां येदयादित्वकरपनमिति जैमिनिरा- 
चार्यो मन्यते, ''तथेचाथ य पतदेवं विद्वान भिह्दोत्रं जुद्दोती”-त्यादिधति- 
देशंयति । क 
व्यास्या--वैश्वानर उपासना के थङ्घीभूत प्राणाहुति के अम्निद्दोच्रत्व 
सम्पादनार्थ धृति ने तहुपासकों के पत्त में उरः प्रभूति था फो उपास्य 
घैश्यानर आत्मा के सम्बन्ध में अपने में ही ध्यान करने का उपदेश : 
श्र 


वेदान्तदुर्शन । 
{ १२४] [ १4०, २ पाद, ३३ सूः 
है, इसको जैमिनि आचार्य मानते हैं। “जो विद्वान्‌ पुरुष इस प्रकार श्रनि 
होत्र याग करते है” इत्यादि घाक्यों में थुति ने उसका दी रदशन किया है ' 
शांकरभाप्य भें वाजसनेय-ब्राह्मणोक्त “घादेशमाचमिच ह वै देवाः सुचिदित। 
अभिसम्पन्ना” इत्यादि श्रुतियों फो उद्धृत कर इस सूच की व्याख्या की गई 
है । व्याख्या का खार एक हो है! घाजसमेय श्रुति में उक्त है कि, स्वर्ग से 
पृथिवीपर्यन्त वैश्वानर आत्मा का समस्तांग उपासक अपने सिर से 
चिघ्युकपर्यन्त प्रादेश-्पारिमित स्थान में ध्यान द्वारा सन्चिवेशित करके, 
उसकी निज शिरःप्रदेश को चिराटरूपो वैश्वानर के मस्तक स्वर्गरूप में, निज 
चक्षु को वैश्वानर के चश्च सूर्यरूप में, निज मुखविवर को आकाशरुप से 
इत्यादि क्रम सै धारणा करके उसके साथ अभेदभावापन्न होंगे; ध्येय घस्तु फे 
सहित पकरूपता होने को ही सम्पत्ति अथवा समापत्ति कहते हैं; इस रूप से 
सम्पत्ति के निमित्तपादेश-श्चुति उपदिष्ट हुई है। यही जैमिनि का अभिमत है। 
१ श्र २ पाद्‌, ३३ सूत्र । आमनन्ति चैनमस्मिन्‌ १ 
भाप्प--थसूद्धादिमन्तं वैश्वानरमस्मिन्दुपाखकदेहे पुरुषचिधमामवन्ति च! 
व्याख्या-¬(इस क्षण मै श्रोभगवान वेदव्यास पूर्वोक्त समस्त मतां का 
अशुमेदन करके कहते हैं)--शुति स्वयं “स यो हवतमेचमग्निं वैश्वानरं । 
पुष्षचिधम्‌ पुरुषे अन्तःप्रतिष्ठितं वेद” इत्यादि घाभ्यों में इस थमुर्द्धादि- 
विशिष्ट वेएचानर फा उपासक के श्रन्तःप्रचिए रूप से ध्यान करने का उपदेश 
किया है; अतपच यह प्रतिपन्न होता है फि, चैश्वानर-थुति परमह्मपोघक है। 
इत्ति ब्रह्मणो वेश्वानरस्व-निरूपाधिकरणम्‌ । 
हुति येदान्तद्शाने प्रथमाध्याये द्वितीयपादः समाप्तः । 
ॐ तत्सद्‌ 1 


वेदान्तदर्शन । 


प्रथम अध्याय--ठृत्तीय पाद्‌ । 


१ ० ३ पाद्‌, १ खुज। द्युभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ 
(धु -भू-आ्रादि-श्रायतनं, स्वशब्दात) 
भाष्य-"'यस्मिन्‌ चो”-रितिद्युभ्वाद्यायतने ब्रह्म स्वशब्दादूध्रह्मवाच- 
कात्मशष्दात्‌ । 
ब्याख्या--मुण्डकोापनिपद्‌ के दवितीय मुएडक में जो स्वगे-पथिवी- 
आदि श्रायतनविशिष्ट कहकर उल्लिखित हुआ है, वह ब्रह्म है; कारण, 
ब्रह्मवाचक आत्म-शध्द का इस श्रुति ने उसके सम्बन्ध मै प्रयोग किया दै । 
मुण्डक श्रुतिवाक्य यथाः-- 
यस्मिन्‌ थीः पुथिची चान्तरीक्षमातं 
मनः सह माणैशतर सर्दै- 
स्तमेवैकं विजानथात्मानमन्या 
घाचो विभुश्चथाउद्धतस्यैष सेतुः ।” 
अस्यार्थः स्वगे, पृथिवी, अन्तरित्त एवं समस्त इन्द्रियों के सहित 
मन जिससे व्याप्त हाकर है, उसी आत्मा को जाना, अन्य घाकयों के 
परित्याग करो, यह अद्वय आत्मा अस्रुत का (मोत का ) सोपान है ।' 


चेदान्तदेशेन ! 


[११६] 
१ अ० ३ पाद, २ सू्र। मुफ्तोपद्धप्यब्यपदेशात्‌ ॥ 


(मुक्तः उपसप्यँ प्राप्यं यद्ब्रह्म, तस्य व्यपदेशात्‌ कथनात्‌ दयु भ्वाद्या 
यतनं ब्रह्मेच) । 


[ १9०५, ३ पाद, २१३ सूः 


भाष्य--द्य भ्वाद्यायतर्न बहोच, कुतस्तदायतनस्यैध 'भ्यदा पश्यः 
पश्यते रुक्मवर्ण”-मित्यादिमुक्तेपसप्यव्यपदेशात्त | 
सुक्त पुरुष लोग भी उसको प्राप्त होते हैं, इस रूप से उपदेश उक्त 
श्रुति में रहने के कारश पूर्वोक्त स्वग-पथिव्यादि आयतनविशिष्ट पुरुष 
रहम है। तद्विषयक श्रुति यथाः 
“मिद्यते हृदयग्रन्थिश्छियन्ते सबेसेशयाः । 
क्तीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्दष्टे परावरे ।” 
“यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रे- 
ऊस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय । 
तथा यिद्वाज्ञामरूपाद्विसक्तः 
परात्पर पुरुषमुपैति दिव्यम्‌ ।” 
"यदा पद्यः पश्यते रुकमचयी' 
कतत्तांरमीशां पुरुषं ब्रह्मयोनिम्‌ ॥ 
तदा विद्वान्‌ पुए्यपापे विधूय 
निरऽ्जनः परमं साम्यसुपैति ।” 
१ ० ३ पाद्‌, ३ सूत्र । नाझुमानमतच्छन्दात्‌॥ 
भाध्य---नानुमानगस्यं प्रधान तदायतने, तद्दोधकशब्दामायात्‌ । 


* चेदान्तदशेन । 
१ य०, ३ पाद, ४-७ सूत्र] [res] 
- व्याख्या -सांख्यस्मृति का उल्लिखित अनुमानगम्य-प्रधान उक्त 
स्वर्ग-पृथिव्यादि आयतन-विशिए पदा नहीं हे; क्योकि नद्धीधक शब्द 
उक्त श्रुति में नहीं है । 
१ अ०३पद्‌ ४ सूत । प्राणश्च ॥ 
भाष्य--न प्राणशृदपि युस्वाद्यायतनं, कुतोऽतच्छन्दादेच । 
व्याख्या--प्राणभृत्‌ -जीव भो पूर्वोक्त स्वगे-पूथिन्यादि श्रायतन- 
विशिष्ट पदार्थ नहीं हे; क्योंकि तद्वोधक शब्द उक्त श्रुति में नहीं ह्य 
१ छ० ३ पाद्‌, ५ सूत्र । भेद्व्यपदेशाञ्च ॥ 
भाप्य- फिंच शातृक्षेयभावे सेदच्यपदेशादपि थुभ्याद्यायतनं न 
प्राणभत्‌ । 
व्याख्या--पूर्वोक्त स्वर्ग-पृथिव्यादि श्रायतन-विशिष्ट आत्मा को शेय 
एवं जीव को शाता कहकर उक्त श्रुति मे दो नो का मेद भ्रदशित होने पर भी, 
जीय उक्त आत्मा नहीं है । 
१ अ० ३ पाद, ६ सूच । प्रकरणात ॥ 
` भाष्य--परमात्मप्रकरणात्न द्भ्वाद्यायतनत्येन जीवपरिग्रदः 1 
ब्याण्या -जिस प्रकरण में पूर्वोक्त स्वर्गे-पृथिव्यादि आयतन-विशिष्ट 
आत्मा का उल्लेख हुआ है, घह प्रकरण भी परमात्मविषयक है! सुतरां 
उक्त धाक्य का प्रतिपाद्य जीवात्मा नहीं दैँ। 
१७०३ पाद्‌, ७ सूघ। स्थित्यदनाभ्यां च ॥ 
(स्थिति-अ्दनाभ्यां-चऽ अदनं = भक्षणं फलभोगः 1) 
भाप्य-द्वा सुपर्णेत्यादिमन्दें परमात्मनेउसोक्तृत्वेन स्थितेजीस्याऽ- 
दमाच्च न जीवात्मा धम्बाधायतनम्‌। 


वेदान्तदर्शन । & ५ 

१ अ०, ३ पाद, ३,१० सूत्र ] [१३३] 
थुत्युपदिष्ट भूमा को सम्प्रसाद के अतीत कहने से वह प्राण के अतीत 
कहा गया है + अतपच यह भूमा प्राण नहों है । 

१ श्०,३ पाद, & सूत्र। धर्मोपपत्तेश्च ॥ 

भाप्य--निरतिशयखुखरूपत्वाम्ृतत्वस्वमदिमापतिष्टितत्वादीनां पर- 
मात्मन्येवेपपत्तेश्च भूमा परमात्मैच । 

व्याख्या;--निरतिशय सुखरूपत्व, अ्रम्दृतत्थ, स्वमहिमाप्रतिष्ठितत्व 
इत्यादि धर्म, उक्त भूमा सम्बन्ध में इस श्रुति मे उपदिए हुए है, तत्समस्त 
धमे परमात्मा में ही उपपन्न होते हैं; अतपच परमात्मा ही भूमा- 
पदवाच्य है । 

इति ब्रह्मणो भूमात्व-निरूपणाधिर्करणम्‌ । 

१ ०३ पाद्‌, १० सूत्र । अन्षरमम्बरान्तश्वतेः ॥ 

(“ब्रह्मे “भरक्षरं” कुतः शस्वरम्‌ आकाशं तत्‌ अन्ते यस्य पूथिम्यादि- 
विकारजातस्य, तस्य पुथिव्याद्याकाशपर्थ्यन्तस्प धूतेर्धा रणात्‌” ) । 

भाष्य-अक्षरं ब्रह्म; कुतः ? काळनयवत्तिकार्य्यांधारतया निद्दि एस्या- 
काशस्य घारणात्‌ । 

ब्याख्या--बृहदारण्यकोक्त “अक्षर? शब्द का वाच्य अह दै; क्‍योंकि, 
निकाळ में प्रकाशित पृथिध्यादि का आधार जो आकाश है, उसका भी 
घारणकर्ता कह कंर उक्त श्रुति ने उसी अक्षर की वर्णना की हैं; यह सकल 
घमे बह्म-भिन्न ओर किसी में उपपन्न नहीं हाते । ( वृदददारण्यकोपनिषद्‌ के 
तृतीय 'अध्याय.के अएम आझण के पाठ करने से दी पतत्समस्त विचार 
वोधगम्य देंगे ।) 


वेदान्तदशेन । 

[१६८] [ १ थ्० ३ पाद्‌, ८ सूत्र 

व्यास्या--पूर्वोक्त थुति में "द्वा सुपर्णा” इत्यादि मन्वो में परमात्मा 
को श्रमोक्तूत्वमाव से (केवळ दर्शक-रूप से) स्थिति एवं जीवात्मा के फळ 
भोषतृत्य-रूप से उदलेख द्वारा दोनों का मेद प्रदर्शित हुः हे, तदद्धारा भी 
सिद्धान्त हाता है कि, पूर्व-कथित स्वर्ग-पूथिव्यादि आयतन-चिशिए 
आत्मा जीवात्मा नहीं है, परमात्मा है । 

इति ब्रह्मणो दयु म्वाद्यायतनस्वनि हपणाधिकरणम्‌ । 

१ श्र ३ पाद, ८ सूत्र । भूमा सम्प्रसादादभ्युयदेशात्‌ ॥ 

(भूमा, सम्प्रसादात्‌-श्रधि-उपदेशात्‌ सम्यक प्रसीदति अस्मिन्‌ 
इति सम्प्रसादः सुएुप्तं स्थानं; तस्मात्‌ अधि उपारि, तुरीयत्वेन उपदेशात्‌, 
“भूमा” शब्दवाच्या ब्रह्म इत्यर्थः । , 

भाष्य -परमाचाय्ये: श्रीकुमारेरस्मद्गुरबे थ्रोमन्नारदायापदिएो 
*“भूमात्येच बिजिज्ञासितच्य” इत्यत्र भूमा आणो न भवति किन्तु श्रीपुरुपो- 
त्तमः, कुतः ? प्राणादुपरि भून्न उपदेशात्‌ । 

अस्यार्थः-परमाचाय्यं ध्रोसनत्कुमारादि ऋषि ने हमारे गुरुदेव 
श्रीमन्नारद ऋषि को उपदेश किया था कहकर छान्दोग्यापनिपद्‌ में (७ म 
२३ ख") उल्लिखित है, यथा, “भूमात्वेच जिज्ञासितव्य, [जा भूमा (महत) 
है उसके तुम जाने ]; इस स्यछ में भूमा शब्द का वाच्य पाण नहीं है । 
किन्तु इस भूमा शब्द का वाच्य ्रीपुरुपोत्तम है; कारण, इस शति ने पाण के 
अपर (प्राण से अतीत रूप में) इस भूमा की स्थिति का उपदेश किया दे। 
सम्प्रसाद शब्द से सुपुत्ति स्थान सममा जाता दै, सुपुप्ति-अवस्था में प्राण 
ही जागरित रहता है; अतएव प्राण दी सुपुछि-स्थानीय है । सुतरां 


वेदान्तदेशन । 

१ श्र०, ३ पाद, ६,३० सूत्र | [१३९] 
भुत्युपविष्ठ भूमा का सम्प्रसाद्‌ के अतीत कहने से बह प्राण के अतीत 
कहा गया है । अतपच यह भूमा प्राण नहीं है। 

१ अ०, ३ पाद्‌, & सूर । धर्मापपत्तेश्व ॥ 

भाप्य--निरतिशयसुखरूपत्वाम्तत्वस्वमहिमाप्रतिण्टितत्वादीनां पर- 
मात्मन्येवेपपपत्तेश्‍च भूमा परमात्मैव । 

व्याख्याः--निरतिशय सुःवरूपत्व, अम्रतत्वब, स्वमहिमाप्रतिप्टितत्व 
इत्यादि धर्म, उक्त भूमा सम्वन्ध में इस श्रुति में उपदिषट हुए हैं, वत्समस्त 
घमै परमात्मा में दी उपपन्न होते हैं; अतपच परमात्मा घी भूमा- 
पद्वाच्य हे. 

इति ब्रह्मणो भूमास्व-निरूपशाधिकरणस्‌ । 

१ ० ३ पाद्‌, १० सूत्र । अन्तरमम्वरान्तश्चृतेः ॥ 

(“ब्रह्मैव “अक्षरे” कुतः अम्वरम्‌ आकाशं तत्‌ अन्ते यस्य पृथिव्यादिः 
विकारजातस्य, तस्य पुथिव्याद्याकाशपर््यन्तर्य थ्वृतेघारणात्‌” ) 1 

भाष्य--अक्तर॑ ब्रह्म; कुतः ? काळजयवक्तिकार्य्यांधारतया निवि स्याः 
काशस्य धारणात्‌ । 

व्याख्या--बृहदा रएयक्राक्त “अच्तर” शब्द का वाच्य ब्रह्म है; क्‍योंकि, 
निकाल में प्रकाशित पूथिव्यादि का आधार जो आकाश है, उसका भी 
थारणकत्ता कद्द केर उक्त श्रुति ने उसी अक्षर को घ्ना की हैं; यह सकल 
थमे प्रह्ममिन्न और किसी में उपपन्न नहों दाते । ( वृदददारणयकेपनिपद्‌ के 
तृतीय अध्याय के अष्टम ब्राह्मण के पाठ करने से दी पतत्समस्त विचार 
चोघगस्य दोगे ।) 


वैदान्तदर्शन । | 

[ २०० 1 [ $ अ० ३ पाद्‌, ११-१२ सूत्र 

१०३ पाद्‌, ११ सूअ। सा च प्रशासनात्‌ ॥ 

भाप्य--सा च धृतिः पुरुपोत्तमस्येव, कुतः ? “पतस्यचाच्तरस्य 
प्रशासने गागि सूर्य्याचन्द्रमसौ। विधृतो तिएत” इत्याज्ञापयितृत्वश्रवणात्‌ 

व्याख्या--वह ( पृथिव्यादि आकाशपय्यन्त ) छुति परमात्मा की 
दी है; क्योंकि, उक्त थुति ने कहा है कि, इसके प्रर्ट शासन-प्रभाव से सूर्य 
र चन्द्र चिश्ूत होकर अघस्थान करते हैं 1 ('“एतस्येवाक्षरस्य 
प्रशासने गागि सूय्यांचन्द्रमसौ विधृतौ तितः”) इस रूप से “प्रशासन 
का” उदलेख रहने से “श्रक्तर” शब्द परमात्मयोधक है । 

१ ० ३ पाद्‌, १२ सूज । अन्यभावव्यावुसेश्च ॥ 

भाष्य--अ्वत्र प्रधानस्य जीषस्य वा करशब्देन ग्रहणं नास्ति परमेवा- 
क्षरशब्दाथःः कुतः ? “तद्वा एतदक्तर गार्ग्वऽदृप्टं द्रप्ट्ट अधुतं ओद्‌ अमतं 
मन्तृ अविज्ञातं विद्वात्‌” इल्यन्यभावव्यावृत्तः । 

ब्याख्या -उक्त स्थळ में प्रधाव श्रथवा जीव, अक्षर शब्द का वाच्य 
नहीं दै; परब्रह्म दी उस अक्षर शब्द का वाच्य हुँ; कारण, उक्त श्रुति ने उस 
अच्तर फा जिस रूप से वणेन किया है, तदद्वारा उस श्रक्तर का प्रह्ममिन्नत्व 
निचारित हुआ दै, यथा-- 

“तद्धा पतदक्षरं गाग्येडप्ट द्रप्ट्रथुत॑ धोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञातृ 
चान्यद्तोऽस्ति दप्ट्नान्यदतोऽस्ति श्रोठू नान्यदतोऽस्ति मन्त्‌ नान्यद्‌- 
तोऊस्ति विशात्रे तस्मिन, चु खल्वक्तरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतशचेति”। 

अस्यार्थः-दे गागिं | यह अचर दए होने पर भो द्रष्टा, अश्रुत दाने 
पर भो श्रोता, अचिम्त्य दाने पर भी स्वयं मननफर्चा, अधिछात होने पर 


वैदान्तदर्शन । 
१ अ० ३ पाद्‌, १३ सूत्र ] [२०१] 
भी स्वयं चिज्ञाता है, उसके अतिरिक्त दरा, ओता, मननकर्त्ता आर विज्ञाता 
नहों है। हे गा्गि | उसी अक्षर पुरुष में आकाश भी श्गेतप्रोत है। 
इति ग्रह्मणो5क्षरत्वावधात्णाधिकरणम्‌ । 


१ भ्र० ३ पाद्‌, १३ सूत्र । इंक्षतिकमेव्यपदेशात्‌ सः ॥ 

[ “आमिद्यनेनैवाद्वतेण पर पुरुपममिधीयते ख... . पुरुषमीक्षते” 
इत्यन इक्तते; कमेस्थानीयः यः पुरुषः स व्रह्मोध, न तु द्विरएयगर्भ; कुतः 
“य्तच्छान्तमजरमम्रतमभयमित्यादिना तद्धमाणां ब्यपदेशात्‌ । 

ब्याख्या--प्रश्‍नायनिपद्‌ के पञ्चम प्रश्न में त्रिमाञ्राविशिष्ट ओकारः 
द्वारा ध्यान करके जिस पुरुष का ईच्चण किया जाता है, ऐसा कहकर 
(गुरु) पिप्पलाद्‌ ने (शिप्य) खत्यकाम को उपदेश किया था; उस ईक्षण- 
क्रिया का कमैस्थानीय पुरुष हिरण्यगर्भ ब्रह्मा नहों है,-परमात्मा दै; 
कारण, आगे उसी पुरुष के सम्बन्ध में श्रुति ने 'यच्तच्छान्तमजरमस्ूतमभयं 
परं चेति” इस वाक्‍य द्वारा घद्द परत्रह्म है, ऐसा उपदेश किया दै। ] 

भाष्य--पुरिशर्य पुरुषमीक्षते इती त्तेः कमै ब्रह्मणडान्तर्गतो बहालो- 
कस्थ ब्रह्मा न भवति, किन्तु स एव प्रकतासाधारणाप्राकतब्रह्मलोकेशः 
यः, स परमात्मेक्षितिकमै; कुतः ? यचच्छान्तमिद्यादिना तद्धर्माणां व्यप- 
देशात्‌ । 

अस्यार्थः-¬-* पुरिशय” इत्यादि वाक्या में जिस पुरुष के विषय में इच्षण 
की बात कही गई है, वह प्रह्माएडान्तर्गत ब्रझलोकस्थ ब्रह्मा नर्दी है, किन्तु 
परब्रह्म है, वह अप्राकृत बह्मलोकाधोश दै। कारण, "यचच्छान्त"- 


मित्यादि वाक्यो में परह के दी घर्मससूह उसके सम्वन्ध में वर्णित दण हैं । 
२६ 


चेदान्तदुशेन 1 
[ २०२] [१ श्र० ३ पाद, ,४-१४ सूत्र 
१ ० ३ पाद्‌, १४ सूत्र । दहरउत्तरेभ्यः ॥ 
(परमेश्वर एवं दृहराकाशों भवितुमर्हति, कुतः ? उत्तरेभ्यो घावय- 
शेपगतेभ्यो हेतुभ्यः इत्यथेः । ) 
भाष्य-“अस्मिन ब्रह्मपुरे दहर पुण्डरीकं वेश्म दहरोऽस्मिननन्तरा- 
काश” इति श्रुत्या प्रोक्तो दहराकाशः परमात्मा भवितुमईति, कुतः ? उत्त- 
रम्यो “याचान्‌ वाऊयमाकाशस्तावा नसो आन्तं दय आकाशः उभेऽस्मिन्‌ 
द्याचापूथिवी अन्तरेव समादिते। एप आत्माउपहतपाप्मा विजर” इत्यादिः 
भिर्वेच्यमाणा ये परमात्मासाधारणधरमास्तेभ्यो हेतुसूतेभ्यः । 
व्याख्या-छान्दोम्योपनिपद्‌ के ( = अ० ) “अस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दह्रं 
पुएडरीकं वेश्म दहरोउस्मिन्नन्तराकाशः” [ इस ब्रह्मपुर की देह में जो दहर 
( श्रुद्ध गत्ते ) खदश पद्माकार-गृह है, इस देहमध्यस्थ वही दहराकाश है ] 
इस वाक्य में उक्त दहराकाश शब्द्‌ का याच्य परमात्मा है; वह जीव अथवा 
भूताकाश नहीं है; क्योकि, उक्त प्रस्ताव के शेपमाग में उक्त है, “यावान्‌ 
चा अयमाकाशस्तावानसौ अन्त दय आकाशः, उभेऽस्मिन्‌ द्यावापृथिवी 
अन्तरेव समाहिते, एप आत्माऽपहतपाप्मा विजरः” इत्यादि (यह याह्याकाश 
यत्परिमित अर्थात्‌ जिस प्रकार सर्वव्यापी है, यह हृदयस्थ आकाश भी 
तत्परिमित है । पृथ्वी और स्पर्ग ये दोनो इसी के अन्तर में अचस्थित 
हैं। यह आत्मा अपापविद्ध, निम्मैछ, विजर है ), ये सब परमात्मा फे 
चर्म्म हे; खुतरां उक्त दहराक्काश शब्द का वाच्य परमात्मा है। 
१ झ० ३ पाद, १५ सूत्र। गतिशब्दाभ्यां तथा हि इष्ट' लिङ्गञ्च ॥ 
भाप्य--“सबोः प्रजा अ्हरदर्गच्छन्ती”-ति गतिः । “ब्रझळोकमिति 
शब्दस्ताभ्यां दृदरः पर इति निश्चोयते” 1 “खता सौम्य तदा सम्पन्नो 


वेदान्तदर्शन । 

अ०, ३ पाद, १४ सूत्र ] [ २०३] 
बती'!-ति प्रत्यहं गमन श्रत्यन्तरे तयैव दएम्‌; कम्मैधारय-समास परिग्रहे 
होघ लिङ्ग' शब्दसामर्थ्यञ्च | 

अस्याधै;--इमाः सर्वाः प्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोक न 
वन्दन्ति? । इति दृहराकाशवाक्ये “शहरहगेच्दन्ति” इति “गत्ति””, पत्त 
हालेकम्‌” इति "शब्द/-शच; ताभ्यां दृहराकाशः परमात्मेत्यवगम्यते; 
गीचानाम्‌ श्ररहः सपुध्षो व्रहागमनेन, “'ब्रह्मलोक”-शब्देन च, दद्दराकाशाः 
रमात्मैच । तथेव भरती. अन्यघापि दष्ट, “सता सोम्य तदा सम्पन्नो 
चति” इत्येबमादों । ब्रह्मलोकपदसपि परमात्मनि इए, यथा "एप 
हालोकः सम्राडिति? । तन्न खर्व्रजानामहरहर्गमनम्‌; ब्रह्मैच लोक इति 
रम्मधारयसमासेन; “पतम्‌? इति दहरार्थकपदसमानाधिकरणतया 
[दि अह्लोकशब्दश्य, दुदराकाशस्य परन्रहमत्वे लिङ्ग्च गमकञ्चेसथैः । 

व्याख्या--छांदोग्येपनिषदुक्त [ ८७० ३ खं० ] दहराकाश-चाक्य में 
स प्रकार उक्ति है--''ये सकल प्रज्ञाये प्रतिदिन ही इस [ दहराकाश- 
प ] ब्रह्मलोक में [ सुपुप्तिकाल में ] गमन किया करती हैं; अथ च वे 
से जानती नहीं” | इस गति, आर “ब्रझ्मळोक” शब्द द्वारा श्रुति ने 
ताया है कि, परमात्मा ही दहराकाश-शब्द का वाच्य है; अथात्‌ जीव 
यह सुषुक्तिकाळ मै बरह्म के प्राप्त होता है; इस प्रकार कहने से एवं 
'ग्रहलोक” शब्द का व्यवहार करने से, दएराकाशा-गाम्द का धाच्य पर- 
त्मा दै । छांदोग्य श्रुति में अन्यभ सी इस प्रकार सुपुसतिकाळ में जीव फे 
प में अवस्थान करने फे विषय का उल्लेख है, पेसा देखा जाता है। 
था--“दै सोस्य ! तत्काळ में [ खुपुभिकाळ में ] जीव ब्रह्म में सम्पन्न 
ता है” । इत्यादि । थति में परमात्मा के अर्थ में अलोक शब्द का भी 


वेदान्तदुर्शन 1 

[२०४] [१ अ०, ३ पाद्‌, १६-१७ सूत्र 
व्यवहार है। यथा... “पप ब्रह्मलोकः सम्राट” } श्रत्तपच ब्रह्म में ही प्रजा 
अहरहः सपुप्तिकाल में गमन करती हे । ब्रह्म एव लोकः इस अर्थ में समा- 
नाधिकरण कम्मेधारय समास करके “ब्रह्मलोक” शब्द निष्पन्न हुआ दै; 
पं पूर्वोक्त श्रुति में जो “पत” शब्द है, वह दहराकाश अर्थःवोधक है। 
सुतरां “ब्रह्मलोक” शब्द और उसका समासगत अर्थ, ये दोनों दहराकाश 
के भ्रह्मपाधकत्व-विपय में प्रमाण हैं । 


१ अ० ३ पाद. १६ सूत्र। तेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्दुपलब्धेः ॥ 

९ श्रतेः च “घ्रुति”-कथनात्‌ ब्रह्मच दृहराकाशः, श्रस्य ध्रतिरुपस्य 
महिम्नः अस्मिन्‌ परमेश्वरे अन्यत्रापि श्रुतो उपछब्धेः अन्यत्रापि परमेश्वरः 
चाक्ये श्रूयते तस्मात्‌, इति वाक्यार्थः ) 


भाष्य--“'स सेनुर्थिघृतिरेपां लोकानां” विधारकर्यं दहरस्य परमा- 
त्मत्वे सङ्गच्छते; अस्य च महिम्नो ज्ृत्याख्येऽस्मिन्‌ परमात्मन्येव "एतस्य 
वाउक्षरस्य मशासने गार्गि सुस्याँ चन्द्रमसौ विध्यतौ तिष्ठतः” इति थुत्यन्तरे 
उपलब्ध; । 
ब्याख्या-उक्त श्रुति में (८ अ० ४ ख०) उल्लेख है “स सेतुयिं- 
श्रुतिरेषां लोकानाम्‌?” इत्यादि ( यह लोक सकळ का विधारक सेुस्वरूप 
है ) यह विघारकत्व दद्दराकाश की परम्रहा-वाचकता प्रतिपन्न करता है। 
इसकी शृतिरूप महिमा की उपलब्धि परमेश्वर में दी हाती दै, इसका 
अपरापर ध्रतियाँ में भी उललेख हे, यथा--उृद्ददारण्यक में “पातस्य 
घाउन्ञरस्य प्रशासने गार्गि सूर्य्याचन्द्रमसेः विश्रुतो तितः” इत्यादि । 


१ आ० ३ पाद्‌, १७ सूत्र | प्रसिद्धेश्च ॥ 


येवान्तदशंन । 
१ ०, ३ पाद, १८-१६ सूत्र ] [२०२] 
भाष्य--'आकाशो ह यै नामरूपयानिधिहिता सर्वाणि ह वा इमानि 
भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते” इति परमात्मन्पप्याकाशशब्द्भसिद्धेशच दह” 
राकाशः परमात्मैव । 
व्यास्या--थूति में आकाश-शब्द का परमात्मा अर्थ प्रसिद्ध है; इस 
कारण भी दृदराकाश-शब्द का वाच्य परमात्मा है । श्रुति यथा, “सर्वाणि 
हृ चा इमानि भूतान्याकाशादेच समुत्पयन्ते” [छा० १ श्र० & ख०] इत्यादि । 
१ अ० ३ पाद्‌, १८ सूत्र ! इतरपरामर्शात्‌ स इति चेन्नासम्भवात्‌॥ 
(इतरस्य जीवस्य परामर्शात्‌ वाक्यशेपे उक्तत्वात्‌ सोऽपि दृहरः, 
इति चेत्‌, न; तद्वाक्याक्तधर्म्माणां जीवे असम्भवात्‌ ) 
भाप्य--"'पप सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय ........ १ इति 
दहर वाक्यमध्ये जीवस्यापि परामर्शाञ्जीचोऽस्तु दहर इति चेन्न अपहतपा 
प्मत्वादीनां पूर्वोक्तानां जीवेऽसम्भवात्‌ । 
ब्याख्या--दहरवाक्य के शेषभाग मे (८ अ ३ खण्ड ) श्रुति ने इस 
प्रकार उढ्लेख किया है, यथा,-- पप सम्प्रसादोउस्माच्छ्सीरात्‌ समुत्थाय 
परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते एप आत्मेति”? ( यह सुप्रसन्न 
जीघ इस शरीर से उठकर परम ज्योतिः को प्राप्त हाकर अपने रूप में निष्पन्न 
हेपता है; घह यही आत्मा है ) इस स्थळ में जीव की उक्ति रहने से जीव 
भी दहरशनब्दघाच्य हा सकता है; इस प्रकार आपत्ति हाने से, वद सङ्गत 
नहो है; कारण, उसके पूर्व में अपहतपाप्मत्वादि जो समस्त धम्मे उलि- 
खित हुप हैँ, चे जीव के पक्ष में सम्भच नहीं हैं । 
१ अ० ३ पाद, १६ सूच । उत्तराच्चेदाविभूतस्वरूपस्तु ॥ 
( उत्तरातू--चेत, आविर्भूतस्वरूपः--तु ) 


वेदान्तद्शन । 

[२०६] [ अ०, ३ पाद, २० सू० 

[ ठु शब्दः शक्भानिराशार्थः । उत्तरात्‌, ( जीवपरात्‌ प्रजञापतिवाक्यात्‌ 
जीवोऽपि 'अयहतपाप्मत्यादिधमेवत्‌ ) इति चेल्‌; ( तन्न ); कुतः ? अत्रापि 
आविर्भूतस्वहपे! जीवा विवच्यते; श्राविभूंतं स्वरूपमस्येत्याचिभूंत स्वरूपः 
यद्यस्य पारमार्थिकं स्वरूपं पर ब्रह्म तट्रपतयैन आवं व्याचष्टे, न जीवेन 
रूपेण ] । 

भाप्य--उत्तराज्जीयपरात्‌ प्रजञापतित्राक्याञ्जीवेऽप्यपहत पाप्मत्वादि- 
शुणाए्टकमवगम्यतेऽतः स पव दहराकाशोऽस्त्विति चेदुच्यते पूर्वोक्तणुण- 
युक्तो नित्याविभूतस्वरूपः परमात्मा दहर श्राविभूतस्वरूपो जीवस्तु न। 

व्याज्या--प्रजापति ने जा शेप उपदेश इन्द्र को दिया था; यथा, “पष 
सम्प्रसाद” इत्यादि, उससे जीव के भी अपहतपाप्मत्वादि गुण श्राचिमूत 
होने का उल्लेख रहने से जीघ ही का दहरपद्वाच्य होना संगत है; इस 
प्रकार आपत्ति होने से, यह सगत नहीं है; कारण, उक्त धर्मेसमूह जीव 
के स्वाभाविक नहीं हैं, चे उसकी मुक्तावस्था में आविभूत होते हैं; जीव , 
का जो परन्रह्मांगीभूत निर्मळ स्वरूप है उसी का थति ने इस स्थल भें 
समझाया है । श्रुति ने इस स्थल में उसके केवळ जीवभाव फा उल्लेख नहीं 
किया है! परमात्मा के ही अपहत्तपाप्मत्वादि गुण नित्य हँ; अतपच 
बह्दी उक्त स्थळ में लक्तित छुआ है। 

१ अ० ३ पाद्‌, २० सूत्र । शरन्यार्थश्च परामर्शः ॥ 

(चकारः “सम्भावनाया”; परामशः ““जीय-परामर्शः”} अन्यार्थः 
"परमात्मना जीवस्वरूपाविर्भाचदेनुत्यप्रदर्शनार्थः 1” ) 

भाप्य--जीवपरामरीः परमात्मने जीवस्व॒रुपाविर्भावद्देतुत्य- 


प्रदर्शनार्थः । 


वैदान्तद्शन । ६ 

१ अ०, ३ पाद्‌, २१-२३ सूत्र ] [२०० ] 

व्याख्या--उक्त वाक्य में जो जीव उक्त हुआ है; यह जीव के स्वरूपा- 
वेर्भांव का मूलीभूत जो परमात्मा है, उसके प्रदर्शन के निमित्त हुआ 
३ै। यही उक्त वाक्य का अथै है; जीवत्वमात्र प्रतिपादन करना इस 
पाक्य का अभिप्राय नहीं है। 

१ अ०३ पाद. २१ सूत्र । ्रस्पथृतेरिति चेत्तढुक्तम्‌ ॥ 

भाष्य--अल्पश्रतेर्न विमुरत्र आह्य इति चेत्‌, तत्‌ समाधानाय यद्ध- 
क्तव्यं तदुक्तं पुरस्तात्‌ । 

व्याख्या--ददर-शब्द का अर्थ अट्प-सूदम है; खतरा, विशु परमात्मा 
इसका वाव्य हो नहीं सकता; इस प्रकार आपत्ति होने से, इसका उत्तर 
पूर्व ही उक्त हुआ है। ( १म अध्याय के द्वितीय पाद फा सप्तम सूत्र 
दवष्न्य है )1 

१ श्० ३ पाद, २२ सूच। अनुरुतेस्तस्य च ॥ 

आप्य--तस्य नित्याचिर्भूतस्वरूपस्य *“तमेच भान्तमनुमाति सर्वम” 
इत्यडकुतेश्चाचुकर्ता जीघो नित्याविभूंतस्वरूपो दहरो न भवितुमईति। 

व्याख्या--“तमेव भान्तमचुभाति सर्वैम्‌” (बद्दी स्वप्रकाश जो स्वतः 
प्रकाशित है, जिसके पश्चात्‌ श्रन्य सव प्रकाशित हुआ हैँ) इत्यादि 
खुण्डक-थुत्युक्त (मु० २ ख० ३) वाक्य भें अपर सकल जीव परमात्मा का दी 
अनुसरण करते हैं, इत्यादि के उपदिष्ट होने के कारण, जीव उसका 
अडुसरणफत्ता मात्र है। अतपच जीव वह नित्याचिभू त-स्वरूप दहर 
नहीं दो सकता । 

१ आ० ३ पाद २३ सू्,। अपितु स्मर्य्यते ॥ 

भाष्य--अ्पि च "मम खाधम्म्यसायता” इति स्मर्यते । 


बेदान्तदर्शन । 
[२०८] [ १ भ्०, ३ पाद, २४-२९ सूत्र 
ब्याख्या-स्म्ति ने सी यही तथ्य प्रकाश किया है, यथा,--श्रीमञ्च- 
गवद्रीता--“बहदवो ज्ञानवरसा पूता मद्भावमागताः”, “मम साधम्यै- 
मागताः” इत्यादि ! 
इति ब्रह्मणो दृहराकाशत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
१ अ्र० २ पाद्‌, २४ सूत्र | शब्दादेव प्रमितः । 
भाष्य--प्रमितोल्भु्ठ परिमाणकः पुरुपोत्तम एव “ईशानो भूतभव्यस्ये”- 
तिशब्दात्‌ । 
ब्याख्या--कठोपनिपदुक्त श्रेगुप्ठमात्र पुरुष परमात्मा है; (प्रमितः 
अङ्ग, छपरिमाणकः पुरुपः यः कठोपनिपदि अभिद्धितः स परमात्मैवा 
शब्दात्‌ ईशानादिशब्दात्‌ ) कारण, उसी श्रुति ने उसके सम्बन्ध में कहा 
है,--“ईशानो-भूतभब्यस्य” (घद्द भूत ओर भविष्य का ईशान-- 
नियस्ता है ) । 
१ अ० ३ पाद, २५ सूत्र । हृद्यपेक्षया तु मनुप्याधिकारत्वात्‌ ॥ 
भाप्य--डपासकद्व्यपेत्तयाङ्गुछ्मात्रत्वमुपपयते । ननु जन्तुशरीरेपु 
हृदयस्थानियतपरिमाणत्वाचदपेदया5पि तथात्वं कथमत्राद्द मनुप्याधि- 
कारत्वात्‌ । 
ब्याख्या -परमात्मा के सर्वव्यापी होने पर भी, उपासक के हृदय में 
अचस्थान के प्रति ल्य करके, उसे अगुएमात्र कहते दे, किन्तु इसमें 
आपत्ति ह्यो सकती दै कि, प्राणी छोटे बड़े अनेक प्रकार के हे; सुतरां 
हृदय का भी परिमाण अनियत हे; अतणव केवल मञुप्य-्ृद्य के प्रति 
ळय करके उसके अयुष्ठपरिमाण कद्दकर श्रृति ने ब्याख्या की है, इस 


) 
वैदास्तद्र्शन । त 
१श्र०,'२ पाद, २६-२७ सूत्र ] भु [२०३] 
प्रकार उक्ति संगत नहीं है। इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--शास्त्र- 
पाठ में मनुष्य का ही अधिकार है; अतपच तूप कहा गया है । 
, इति ब्रह्मणो5डशुष्टमात्रत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ i 
४ साला 
१ अ० ३ पाद, २६ सूच । तदुपर्यपि घादरायणः सम्भवात्‌ ॥ 
'भाष्य--तस्मिन्‌ व्रह्मोपासने मनुष्याणामुपरिष्टादपि ये, देवादयो हि 
तेपामप्यधिकारोऽस्तीति भगवान्‌ घादरायणी मन्यते । 

, ,ब्याख्या-घादरायण (वेदव्यास) कहते हैं कि, ब्रह्मोपासना के विषय 
में मनुप्य के उपरिस्थ देवादि का भी अधिकार हे । 

» # अ० ३ पाद, २७ सूच! चिरोधः कम्मैणीति चेन्नानेकयतिपत्ते- 
दशनात्‌ - ॥ 
( कम्मैणि विरोधः, इति चेत्‌ , न; अनेकप्रतिपत्तेः दर्शनात्‌ ) 

, भाप्य---शरीर॑ विना ब्रो पासनाउपपरया तेपामचश्यं विश्रददवत्त्वमभ्युप- 
सन्तब्यं, तथात्वे तु कम्मेणि विरोध इति चेन्नायं दोपः, कुतः ? एफस्याप्य- 
नेकेपां देहानां युगपत्‌ पतिपत्तेदेशनात्‌! - । 

ब्याख्या--शरीर धारण के विना ब्रह्मोपासना 'यसम्मच है; थतयच 

' देवताओं को ब्रह्मोपासना फा अधिकार है ऐसा कहने से, उन छोगों का 
भी दस लोगों की भांति शरीर-विशिष्ट कद॒कर स्वीकार करना पड़ेगा; 
किन्तु देधताओं के शरीरी कद्दकर स्वीकार करो से, यागयछादि घेदविद्दित 
कर्मा' की प्रतिष्ठा नहीं रहती; असंख्य लोग सिभित्न स्थानों में यागयडादि 
कम्मै पक ही समय, में किया करते हैं; देहविशिष्ट होने से देचतागण विभिन्न 


_ स्थानों. पर युगपत्‌ किस प्रकार उपस्थित होंगे १ अतप उन लोगों का इम 
3७ र 


वैदाम्तेदर्सल । 
[२११३ [१ भर, हे पाद, २८ सूत्र 
लोगों की साति वेदधारी स्थीकार फरते से, यज्ञादि कर्मा' की सिद्धता के 
चिषय मै विराध उपस्थित होता हे; कारण, पक यक्ष-स्थाव पर उन लोगो 
की वत्तमानता रहने से, अपर स्थार्नो में उनकी अवत्तंमानता के हेतु, 
याशयक्षादि कम्मे निप्फल हो पड़ते हैँ + इस प्रकार आपत्ति होने से, वद 
संगत नहीं है; कारण, श्रुति ने एक ही के युगपत्‌ अनेक देह-धारण का 
उल्लेख किया हैँ । यथा, बुहृदास्णयक उपनिषद्‌ में देवताओं की: सख्या 
का चरन करते हुए थुति ने कहा है, देवताओं फी संख्या ३,६०६ हे, 
सदुपरान्त कदा दै, यह ३,६०६ देवता लोग ही ३३ देवताओं की सुत्तियां 
हैं। पुनः कदा है।-ये ३३ देवता ६ देवताओं के चिभूतिरूपान्तस हैँ 
इत्यादि । यागी लोग युगपत्‌ अनेक कलेवर धारण करः सकते हँ, यह 
श्रुति आर स्मरति में सर्वच प्रसिद्ध है; छुतरां जन्मसिद्ध देवतागण झक 
काल में बढ़त देह भ्रारुण कर सकेंगे, इसमें झर विचित्रता क्या है ? 
१ अ०.३ पाद्‌, २८ सून्र। शाब्द इति चेनातः प्रभवातू प्रत्यक्ताचु- 
मानएन्यास्‌ः | 
[ अतः शन्दादैय निव्याकृतिवाचकात्‌ अजापतिवुद्धधुद्वोधकात, 
अर्थस्य भवात “वेदेन नामकपे व्याकरोत्‌” "अनादिनिधना नित्या घायु- 
ल्छण स्वयम्भुचा। आदो वेदमयी विद्या यत्तः सर्वा पन्नत्तय/* इत्यादि 
प्रत्यक्षाजुमानाभ्यां ( श्रुतिसद्धतिभ्याम्‌ ) । वैदिकात्‌ शब्दात्‌ देवानां प्रभवः 
उत्पत्तिद्रभिचीयते श्त्या सुमत्या च इत्यथैः 1] 
भएप्य---देवादीना विप्रहवच्वस्वीकारे तद्वाचिनि वेदिके शन्दे विरोधः 
स्यात अर्थोत्पत्तें: प्राग्यिना शान्तरं च निरयंकत्वापत्तेरिति चेश्नायं चिरोधः। 
अतः शब्दादेव नित्याकृतिवाचकात्‌ प्रजापतियुद्भ्युद्धोधकादथृस्यः प्रभवात्‌ 


वेदान्तदशंन । 
३ भ०, ३ पाद, २म सूत्र ] ETE 
“वेदेन नामरूपे व्याकरोत्‌”, "श्रनादिनिथना 'नित्ये चागुत्संटो स्यः 
स्थुवा। आदौ वेदमयी विद्या थतः सर्वाः 'भवृत्तयः” इत्यादिधृतिस्सृति- 
भ्याम्‌। 
व्याख्या--( देवताओं के शरीर का रहना स्थीकार करने से इसके 
यश-बविरोधी न हाने पर भी ) देवताओं का चिप्रद्दवंत्त्व स्वीकार करने पर 
उनकी अनित्यता स्वीकार्य्य हाती है; कारण, देदघास सभी उत्पत्ति रोर 
ध्वंसशोल हैं। परन्तु वेदिक शब्द का नित्यत्व प्रतिपन्न है, एवं उसी शब्द 
के अर्थ के ( तत्प्रतिपाद देवता के ) सहित सम्बन्ध का भी नित्यत्व प्रति- 
पन्न है; किन्तु देवताओं का अनित्यत्व स्वीकृत होने से, वैदिक शब्द का अर्थ के 
सहित सम्वन्ध भी अनित्य हा पड़ता है; अथेमूते देवताओं की उत्पत्ति 
के पूर्व एवं उनके विनाश के उपरान्त वैदिक-शब्द का अर्थ-सम्वन्ध नहीं 
रता; सुतरां वैदिक शब्दसमूह अर्थेषवान्य हा जाते हैं। यह विरोध अनि- 
चार्य्य है; सुतरां देवताओं का शरीर रहना स्वीकार नहीं किया जा 
सकता । इस प्रकार आपत्ति दाने से, घह सङ्गत नहीं है । कारण, श्रुति ने 
शब्द से देषत्ाझ की उत्पत्ति फदी हे; शब्दसमूह नित्य आझतिवाचकं 
हैँ। प्रजापति ने सृष्टि करने के अभिमाय से शब्दों का स्मरण किंयां, तदू 
दारा उनको वुद्धि प्रबुद्ध हुई; उन्होंने देवताओं कीं उछि की। अतपव 
वैदिक शब्दों के स्मरण से जव देवताओं की सूएि की उक्ति है, तय देव- 
ताथाँ की अनित्यता-स्वीकार में कोई शब्द-विराध नहीं होता । समी शब्द 
अधम अग्रकाश रहते है; जव शब्द प्रकाश देते हैं; तय देवता मो. प्रकाशित 
दाते हैं। इसी प्रकार प्रकाश ओर अप्रकाशेमाव घाच्य घावक दोनों के 
हैं। शब्दों के प्रकाशित होने से दी जव देवसूततिया मकाशित दती दें; वय 


वेदान्तद्शंन । 

[२१२] [ १ ग्र, ३ पाद, २३-३० सूत्र 
देवमूचियों का आविमाव शार तिशेभाच [ उत्पत्ति और लय ] स्वीकार 
करने,से, शब्दों के आर तद्थैगत देवताओं के सम्बन्ध के नित्यत्व का 
व्याघात नहीं होता है। श्रुति आर स्मृति उभय द्वारा वेदिक शब्द से 
देवताओं की सृष्टि प्रमाणित होती है। श्रि यथा--“बेदेन नामरुपे व्याक- 
शित्त” । स्मृति यथा--“अनादिनिधना” इत्यादि । 

१ अ० ३ पाद, २६ सूत्र । श्रतपव निद्मत्वम्‌ । 

भाष्य परजापतेः सृष्टि; शब्दपूर्विका ऽतो देताघेद्स्य नित्यत्वम्‌ ॥ 

व्याइ्या—-प्रजापति की सृष्टि भी शब्दपूर्विका है; सुतरां चेद नित्य 
हूँ भ्रुति में भी उल्लिखित है-- 

-.. युग्रान्तेऽन्तर्हितान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्मदर्पेयः | 
लेभिरे तपसा पूर्वमचुञ्चाताः स्वयम्मुघा॥ 

(इतिद्दाख के सहित सच वेद प्रलयकाल में अन्तर्दित थे; मह्षियो ने 
तपस्या द्वारा स्वयम्भू की रुपा से उन समौ का लाभ किया था ) 1 

देवता लोग पच समस्त विशव इस घकार प्रलयकाल में अन्तरित 
होते हैं, पच पुनः सृष्टि के धादुर्भाव होने पर यथाकाल प्रकाशित देते हैँ । 
सम्पूर्ण विनाश किसी फा भी नहीं दै। सुतरां इस प्रकार अर्थ मे बैदिक 
शब्द और तदर्थ, पव दोनों का सम्बन्ध नित्य हैं। .. 

१ ० ३ पाद्‌, ३० सूत्र । समाननामरूपत्वाच्यावृत्तावप्यविराधो 
दशनात्‌ स्मृतेश्च ॥ 

[ समाननामरुपत्यात्‌-च, आदुत्तो--अपि-अविरोधः ]. - , 

भाप्य--पव॑ प्रारुतसृष्टिसंहारात्मिकायामावृचावपि न चिरोधः; 
कहठपादी सुज्यमानस्य फट्पान्तरातीतेन पदार्थेन तुस्यनामझ्पादिमरपात्‌ ; 


वेदान्तद्शंन । 
$ ग्र, ३ पाद्‌, ३१-३२ सूत्र ] [२१३] 
“सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकरपयंत्‌” इति दर्शनात, यथार्चाबुतु- 
लिङ्गानि नानारूपाणि पर्यये, दृश्यन्ते तानि तान्येव तथामावा युगादिपु 
इति स्मृतेः । 
व्याख्या-स्टृष्टि के पश्चात्‌ लय, 'लय के पश्चात्‌ सृष्टि, इसी 
प्रकार सृष्टि और लय सर्वदा आवत्तित होते हैं, यह सत्य है, किन्तु इख 
पर भी पूर्वोक्त सिद्धान्त में - कोई दोष नहों होता; कारण, पक कल्प की 
सृष्टि तत्पूर्वे करप की सृष्टि के' अनुरुप है, नामरूपादि समान ही रहते 
हैं। आतणव शब्द की निस्यता सिद्धान्त के सहित कोई चिरोध नहीं है । 
पूर्ववत्‌ जो खि दाती हे; वह ““सूय्योचन्द्रमसौ धाता यथापूेमकदप- 
यत्‌” पव “यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व' या ये वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै” 
इत्यादि थति-चाफ्यौ में प्रमाणित होता है; एवं “यथात्ताबुतुलिज्लानि” 
इत्यादि स्ख्ृतियाक्यां मे'भी बह सिद्ध होता है । ' 
१ ० ३ पाद्‌, ३१ सूत्र। मध्यादिप्यसम्भचादनधिकार जैमिनिः ॥ 
भाष्य-उपास्योपासकत्वाऽसम्भवात्‌ मध्वादिषु विद्या सूर्थ्यादीना- 
अनधिकार इति जैमिनिमेन्यते । 
ब्याख्या--छादोग्य उपनिपठुक्त मधुविद्या प्रथवति में सूर्थ्यादिःदेबता 
उपास्य हैं, इसलिए उनका पुनः इसी विद्या का उपासक दोना असम्भव 
है; तद्धेतु उक्त विद्या मै उनका श्रधिकार नहीं है, जैमिनि इस प्रकार 
कहते हैं। - . - £1 ०6 > 
१ आ० ३ पाद्‌, ३२ सूत्र । ज्योतिषि भावाच्य॥- ` 
भाष्य--ज्योतिषि प्रह्मणि तेपामुपासकत्वेन भावाच्च मध्वादिप्वनधि- 
कार इति पूर्वपक्षः। (-“तद्देवा जयोतिषां ज्योतिः” इत्यादि श्रुतेः) (` * 


वेदान्तदुशन । 
[२१२३ [ $ अ्र०, ३ पाद्‌, ३३-३४ सूत्र 
ब्याख्या--देघतागण स्वप्रकाश (ज्योतिरूप) ब्रह्म की ही उपासना 

करते हैं; सुतरां मध्वादि विद्या के विपय में (जिसके फल में बहुत्वादि- 
परासिःका उल्लेख है, एवं जिसमें सूर्यादि देवता उपास्यरूप से उक्त हैं, 
उसमें) सूस्यादि देवताओं का अधिकार नहीं हे; यह पूर्वपक्ष है। 

१ अ० ३ पाद, ३३ सूत्र। भावं तु चाद्रायणोउस्ति हि॥ 

भाष्य --“तत्र सिद्धान्तमाह, मध्वादिप्यपि सूय्येवस्थादीनामधिकार- 
सद्भाव वादरायणो मन्यते । हि यतस्तेपां स्वान्तर्या मिग्रझोपासनेव 
कढ्पान्तेऽपि स्वाधिकारप्रापिपूर्वेकब्रझ्झछिप्स(सम्भवो 5स्ति” । 

वयाख्या-उख विषय में सूचकार सिद्धान्त कहते हँ:--सूय्यै घु आदि 
देवताओं का मध्यादि-विद्या में भो अधिकार है, इस प्रकार वादरायण 
सिद्धान्त करते हें । कारण, स्वोय अन्‍न्तर्यामी-परमात्मा की उपासना 
द्वारा, कल्पान्त में भी स्वीय-श्रधिकार-प्राप्ति-पूर्वक, पूर्व-संस्कारवश तद्रूप 
ब्रह्मोपासना-विपय में उनकी लिप्सा उपजात द्दोती है। 

इति देचताधिकरणम्‌ । 


१ अ० ३ पाद्‌, ३४ सूत्र। युगस्य तदनादरधवणात्तदाद्रवणात्‌ 
सूच्यते दि ॥ 

(अस्य = जानश्रुतेः, शुक्‌ = शोकः; तदनाद्रथवणात्‌ = हं सप्रयुक्ता- 
नादरवाक्य्रवणातु; तदैव ब्रह्म रैक्कं प्रत्यादवणात्‌ गमनात्‌ रैक्को 
“पुद्ध"सम्बोधनेन शुक्‌ सञ्जाता इति सूच्यते) 

आध्य--छान्दो) ये मुमुक्षो शुस्म युकं शद्रपदमालोच्य शूद्रोऽपि घ्रह्म- 
वियायामधिक्रियते, इति त्राशङ्कनीयमस्य मुमुल्ोर्जानश्रतेद सप्रयुक्तानादुर- 


चैदान्तदृशन । 
१ अं०, ३ पाद, ४ सूत्र] 1२१३ ] 
घाक्यश्रवणात । तदैव युद्ध प्त्याद्यणात्‌ शक्‌ सञ्चाता इति यद्रेत 
सम्बोधनेन सूच्यते । 
व्याख्या - (ञांदोस्योपनिपद्‌ में सस्वगे-विद्याकथन गे चतुथे भपाठक 
के प्रथम खण्ड में इस प्रकार उक्ति है कि, जानथुति का प्रपौत्र रन्त 
धार्मिक राज्ञा था; रह नित्य अनेक अतिथियों का सत्कार करता था; 
उस पर सन्तुछ दाकर, उसकी मंगळ कामना के लिए, ऋषिछोग हंस-रूप 
मे पक दिन रात का उसके स्थान में राये; उनमें से एक हंस ने पहले उसके 
लिए प्रशंसासूचक वाक्य कहा; यह खुनकर अन्य प्रक ह्र ते उसकी 
निन्दा करके कहा "शाकडविशिए रेक्ष-ऋषि के तुल्य इसकी इस प्रकार 
प्रशंसा क्यों करते हो! यह किसी प्रकार श्रेष्ठ तही है!” ये सब बातें 
सुनकर राजा अतिशय शोक-सन्तपत छुरा; प्रातःकाल आदमौं भेजकर नाना 
स्थानों में अनुखन्प्रानः कराक्रर एक शकर के अधोमाग में स्वरितः रेक्ष- 
ऋषि का सन्धान पाकर, उनके निकट गया, एवं छः सौ गौ, कण्दहार, 
रथ इत्यादि उनके समीप में उपस्थित करके, इन सबके ऋषि को लेने के 
लिप प्रार्थना करके दा, ऋषे ! आप जिस विद्या को. उपासना करते हैं, 
अनुग्रह, करके हमें उसका उपदेशः कीजिए” ! , इंस-वाक्‍्य- सेः राजा 
अतिशय शोक प्राप्त दोएकर उनके निकड गया था, ऋषि ने ऐसा जात्रकर 
उसको प्रश्रमत; प्रत्याख्यान करके कदा “हे शद्ध ! ये सच वस्तुएं तुम्हारी 
दी रदे”; तब राजा ने अपनी कन्या, ग्राम इत्यादि उनके अर्पण किया; तब 
उसके ओत्सुक्य दशन से सन्तुष्ट देकर ऋषि ने उखे विद्या अर्पण की! 
इस आख्यायिका मै ऋषि ने राजा को. “गदर शब्द सरे सम्बोधन किया 
है ५. उख पर निभेर करके इस प्रकार' आपत्ति दो सकती है कि, यद्रो 


वैदान्तद्शन 1 
(२१६ ] [१ थ०, ३ पाद, ३२ सूत्र 
के भी उपनिपदुक्त व्रझोपासना का अधिकार है। इस प्रकार आपत्ति 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, -शूद्रजातीय लोगों के वेदोक्त. ब्रह्मोपाखना 
का अधिकार नहीं है; कारण, “शुद्र” शब्द का अर्थ उख स्थळ में शद 
जातीय छोग नहीं है; (“शोचतीति शुद्ध: शुचे्दृश्व” इति रक्‌ प्रत्यये 
घातोएच दीर्घे चकारस्य दकारः'' ) शद्रशब्द का अर्थ शोक प्राप्त है। 
यही सूत्र में कहते हैँ, यथा--हंस के अनाद्रचाक्य सुनने के कारण ज्ञान 
श्रुति के प्रपौत्र को अतिशय शोक हुआ था; इसी शोकसन्तप्त हृदय से 
यह अहमज्ञ ऋषि रेक् के निकट गया था; इसे योगवळ से ऋषि ने ज्ञान 
लिया था; अतपच उसे “शूद्र” श्रथांत्‌ शोका कहकर सम्बोधन किया 
था। अतप यह श्रुतिवाक्य शूद्रजातीय लोगो का वेदोक्त ब्रह्मोपासत्ञा में 
अधिकार, शापन नहीं करता। : ३ 35 795 
१ अ०, ३. पाद्‌,''३५ सूत्र । क्षत्रियत्वावगतेश्योत्तरत्र चेत्ररथेन 
लिज्लाव॥. .' १ 
(“उत्तर चेत्रर्थेन छत्रियेण अभिभ्रतारिनामकेन सहद समभिव्या- 

द्वारहपलिंगात्‌ जानथुतेः क्वत्रियत्वस्य श्रवगतेर्ने जानथुतिः शद्रः") । 

. भाष्य--/अथ ह, शौनकञ्च कापेयमभिप्रतारिणं च काक्षिसेनिं परिः 
चिप्यमाणो ब्रह्मचारी विभिक्षे” इत्यत्र चेत्रस्थेनाभिप्रतारिणा, क्त्रियेण 
सह समभिब्यादाररूपलिंगात्‌ जानथ्रतेः च्त्रियत्वस्याबगतेने जानथतिः 
शद्रः १. डु ~ ह.त प 

व्याख्या--इस आख्यायिका के शेप भाग में एकत्र भोजन-पसेग सें चित्र- 
स्थवंशीय. चत्रियजातोय अमिप्रतारि-नामक व्यक्ति के सममिव्याद्दार में 
जानभ्रुति का उल्लेख रहने के काथुरण, जानति का दाजियत्व मतिपादित 
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वेदान्तदृशान । 

१ ग्र, ३ पाद, ३६-३८ सूत्र ] [ २१०) 
होता है; अतपव वह शूद्रजञातीय नहीं है। श्रुति यथा--अथ ह” 
इत्यादि (पाचक कपिगोव्रीय शौनक ओर कक्षसेन-पुत्र अभिप्रतारी का 
परिवेषण करने के समय एक ब्रह्मचारी ने भिक्षा की प्रार्थना की )। 

१ अ०, ३ पाद, ३६ सूत्र । संस्कारपरामर्शात्‌ तदभावाभिलापाश् ॥ 

भाष्य-विद्याप्रदेशे ' त॑होपनिन्ये” इत्यादिनेपनयनसस्कारपरा- 
मर्शात्‌ “शद्रश्चतुथो वर्ण एकजातिने च संस्कारमहतीति” तदभावाभिला- 
पश्च चिद्यायां शूद्रो नाथिन्वियते ! 

व्याख्या--शूद्व के वेदोक्त प्रह्मवि्या का अधिकार नहीं है; कारण 
उसका उपनयन संस्कार नहीं हे, (थुति ने उपचयनसंस्कार-विशिष् 
व्यक्ति का दी ब्रह्मविद्या अर्पण करने की चिधि का उल्लेख किया है) 
एवश्व शद्ग के पक्ष में श्रुति ने उस संस्कार का निपेध किया है; यथा, 
“शूद्रश्चतुरथो वणं? इत्यादि (चतुथेवरी शूद्रजाति संस्कारयाम्य नहीं है) । 

१ श्र० ३ पाद २७ सूच। तदभावनिद्धोरणे च प्रचूत्ते॥ 

भाप्य--किश्च गौतमस्य जावालेः शूद्धत्वाभावनिणये सति तमुपनेतु- 
मबुशासिठु' मवृत्तेः शत्रस्थानधिकार एवात्र । 

ब्यास्या--छादोग्य भ्रुति ने कहा दै कि, गोतम ऋषि ने जब जावालि 
के पुत्र सत्यकाम के शद्रत्वाभाव का निद्धांरण किया, तव उसका उपनयन- ' 
संस्कार करके उसे शिष्यत्व में ग्रहण किया; अतपच शुद्ध का वेदोक्त उपा. 
सना का अधिकार नहा है। (जावालि का याख्यान छान्दोग्योपनिषद्‌ के 
चतुर्थ प्रपाठक के चतुर्थ खण्ड मै विद्वत है) । 


१ अआ० ३ पाद्‌ देम खूर । अ्रवयाध्ययनार्थप्रतिपेधात्‌ ॥ 
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[२१८] [ १ ० ३ पाद, ३६-४१ सूत्र 


भाप्य--शद्रो नाधिक्रियते “शुद्धसमीपे नाध्येतव्य”-मित्यादिना तस्य 
वेदश्रवणादिप्रतिषेधात्‌ । 

न्याख्या--श के लिए वेदश्रवण, वेदाध्ययन, तदर्थशान,--थे सभी 
श्रुत्ति में निपिद्ध हैं; सुतरां श्र का तद्विपयक अधिकार नहीं है । “शूद्रः 
समीपे नाध्येतव्यम” इत्यादिना प्रतिषेधः) । 

१ अ० ३ पादे ३६ सूत्र स्मृतेशश्‍च ॥ 

भाष्य--“न चास्योपदिशेद्धम्म-मित्या दिस्मृतेएच । 

व्याख्या--स्मूति में भी इस प्रकार प्रतिषेध है, यथा--''न चास्पाप- 
दिशेद्धम्मै, न चास्य ब्रतमादिशेत्‌” इत्यादि । 

इति शूद्रस्य त्र्मविद्यायामधिकाराभावनिरूपणाधिररणभ्‌ 1 

इस चण में प्रसगक्रम से उपस्थित अधिकार-विचार समापन करके 
पुनः थुत्यथै-विचार श्रारम्म हाता हे. । 

१ अ० ३ पाद ४० सूत्र । कम्पनात्‌ ॥ 

भाष्य -प्रमितः परः पुरुषः प्रतिपत्तःयः सर्येजगत्कम्पकत्वान्मददा- 
दिभ्यश्च । 

व्याख्याः--ऋठोपनिपदुक्त अशुष्ठमात्रषुरुषन्प्रकरण में (रुआ० ३च) - 
“यदिदं किञ्च जगत्‌ सर्व प्राण एजति निः्खृतम” इत्यादि वार्या में 
प्राणशब्दचाच्य अशुपरिमित पुरुष परमात्मा है; कारण, उसके सम्बन्ध में 
समस्त. जगत्‌ के कम्पकत्च, मदरत्व, भीतिजनकत्वादि का उल्लेख है । 

१ अ० ३ पाद, ४१ सूत्र । ज्योतिदेशेनात्‌ 1 

भाप्य--“तस्प्र भासे”-ति ज्योतिदृशनात्‌ प्रमितः पुरुपः परः । 


वेदान्तद्शन । 
१ अऽ, ३ पाद्‌, ४२-४३ सूत्र ] [३१६] 
व्याख्या--कठोपनिषद्‌ में द्वितीय अध्याय के द्वितीय खरड में अगु्- 
परिमितपुरुष-प्रकरण में उक्त प्राणवाक्य के पूर्व में "तमेव भान्तमनुभाति 
सर्व तस्य भासा सममिदं विभाति” ( श्य अ० रव ) इत्यादि वाक्यां में 
“मा! शन्द्चाच्य परमात्मसाधा रण ज्योतिधघेस्मै की उक्ति रहने के कारण 
यह अगुष्ठपरिमाणपुरुष-शब्द्‌ परमात्मवाचक है । 
इति प्रमिताधिकरणम्‌ । 


१ अ०३ पाद ४२ सूत्र । आकाशोउ्थोन्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ 

भाष्य--“आकाशो ह वै नामरुपयोबिवैहिते”-त्यत्राकाशशब्द्वाच्यः 
पुरुषो त्तमः । कुतः ? मुक्तात्मनः जीवात्‌ परमात्मनो नामरूपोपलक्षितनि- 
खिलनामरूपवद्वस्तुनिवोढुतयाऽर्थान्तरत्वेन व्यपदेशात्‌, मह्यत्वास्यृतत्या- 
दिव्यपदेशाद्य । है 
_ ब्याख्या--“आाकाशो ह यै नामरूपयोनिर्वेहिता” इस छान्दोग्योपनि- 
पढुक्त वाक्य में जो आकाशशब्द उक्त है, बह परमात्मवाचक है; कारण, 
इस स्थान मे निखिलनामरूपनिवोहकत्वादि गुणों के दारा सवैविध जीवी 
से इस आकाश का विभिन्नत्व ( जो नामरूपविशिष्ट है उससे पृथक्त्व ) 
उल्लिखित है। यथा, "ते यद्न्तरा तदघ्ह्मोेति” नामरूप जिससे भिन्न है 
बही रह है इत्यादि । एवं च इस आकाश के सम्बन्ध में घ्रह्मत्व, अम्दतत्व 
इत्यादि वाक्या का प्रयोग हुआ है । 

१ अ०३ पाद, ४३ सूत्र। सुपप्त्युत्कान्त्योभदेन ॥ 

भाष्य--अशात्‌ सर्वशस्य सुपुप्त्युत्कान्त्योभेंदेन व्यपदेशाव्य । 


वेदान्तदर्शन । 

[ २२०] [१ अ०, ३ पाद, ४४ सूत्र 

व्याख्या --वूहद्ररणयक् उपनिपद्‌ के पए प्रपाठक में जनक-याज्ञवट्फ्य- ` 
संवाद में जो पुरुष उक्त हुआ है, वह भी परमात्मा है; कारण, उक्त थुति 
ने जीवात्मा की सुपुप्ति आए उत्कान्ति का वर्णन करके, जीवात्मा से 
परमात्मा का भेद प्रदर्शित किया है। 

१ आ० ३ पाद, ४४ सूत्र। पत्यादिशब्देभ्यः ॥ 

भाष्य--''सर्वस्याधिपतिः” ““सर्वस्येशायः” इत्यादि गाब्देभ्या जीवा- 
दूभेदेन परमात्मनो व्यपदेशात्‌ एघाकाश इति स्थितम्‌। 

व्याख्या--“स सवेस्य वशी सर्वेस्येशानः सर्वेस्याधिपति” इत्यादि 
(३०४ अ० ४ त्रा०) श्रत्युक्त वाक्यों में “पति” प्रभति शब्दों के द्वारा जीव 
से पार्थेकय करके परमात्मा का उपदेश रहने के कारण परमात्मा ही 
आकाशशब्दवाच्य है, ऐसा उपपन्न होता है । क 


इति श्राकाशाधिकरणन्‌ । 
इति वेदान्तदर्शने प्रथमाध्याये ठृतीयपादः समाप्तः । 


ॐ तघ्सत । 


वेदान्तदर्शन । 


प्रथम अध्याय--चनतुर्थ पाद्‌ । 


द्वितीय और तृतीय पादों में छान्दोग्यप्रशृति उपनिपदुक्त उपासना" 
विषयक घाक्यों का जो ब्रह्म में ही समन्वय होता है, यह प्रदर्शित किया 
गया है। इस प्रकरण में कठ प्रशति उपनिषदों के जिन सब वार्फ्यों में 
दशयतः सांख्य मत के पोषक शब्द हैं, वे सभी ब्रह्मवाचक हैं, यद इन वाक्यौं 
के विचार दवारा प्रतिपादन करके,“इन सत्र वाफ्यों का जो ब्रह्म में ही सम- 
व्यय होता है, यह प्रदर्शित किया जायगा । 

१ 'अ० ४ पाद्‌, १सू्र। श्रानुमानिकमप्येकेपामिति येन्न, शरीरः 
रूपकचिन्यर्तणृदीतेदेशंयति च ॥ 

भाप्य--नच्चु “महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः पर” इत्यन फठशा- 
खायामाडुमानिकं प्रथानमपि शम्द्चदुपळभ्यते इति चेत्न; "रात्मानं रथिने 
चिद्धि शरीरं रथमेवे? त्यत्र शरीरस्य रथरूपकचिन्यरुतस्याव्यकशब्देन प्रह- 
जात ) इन्द्रियादीना घशीकरणमकारे प्रतिपादयन्‌ , रूएकपरिफल्पितअदण- 
मेव । दशयति च वाक्यशेषे ““यच्ड्धेदूर्वामनसि प्राशरुतदूयच्छैदूशानमात्मनि, 
शानमात्मनि महति तद्यच्छेच्छान्त आत्मनि” इति । 


बैदान्तदशन । 

[ २२२] [ १ 'अ०, ४ पाद, १ सूत्र 

व्यास्या--सांख्योक्त प्रधान श्बुमानगम्य होने पर भी, यह धुतिसिद्ध 
दी प्रतीत दोता है; कारण, कठोपनिषद्‌ के प्रथमाध्याय की तृतीय वल्ली में 
पेसी उक्ति है, यथाः-- “मद्दत; परमः्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः” ( महत्‌ से 
श्रेष्ठ अभ्यक्त, अव्यक्त से पुरुप थ्रेष्ट है ) । सांज्यशास्त्र में भी उपदिष्ट दुआ 
है कि, महत्तत्त्व से अव्यक्ता भक्ति (प्रधान) श्रेष्ठ है, एवं प्रति से पुरुष 
स्वतन्त्र-भ्रेष्ठ है; सुतरां यहद कठश्रुति सांख्याक्त महत्‌, अव्यक्त और पुरुष 
का उपदेश करती है ऐसा स्पष्ट ही बोध होता हे । इस धकार आपत्ति 
होने से, यह संगत नहीं है। कारण, इस वाकय के पूर्व ही कठशति ने कदा 
है, “आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु। वुद्धिन्तु सारथिं चिद्धि मनः 
प्र्रहमेच च” इत्यादि ( आत्मा को रथी-स्चरूप जानना, शरीर को रथ- 
स्वरूप जानना, एवं वुद्धि को सारथी ओर मन को प्रप्रह (लगाम)-स्वरूप 
जानना इत्यादि ) | इस स्थल में शरीर की रथ के सहित रूपक द्वारा 
तुलना की गई हे; यह रथ-स्वरूप शरीर ही परवर्ती अब्यक्त शब्द का 
घाच्य है, ऐसा उक्त वाक्यों को परस्पर मिलन करने से प्रतीयमान होता 
है; वुद्धि, मव, इन्द्रिय प्रभति के उक्त रूपक द्वारा शरीररूए रथ का 
सारथी, लगाम, घोड़ा इत्यादिरूप घर्णन करके, श्रुति मे इनको वशीभूत 
करने का उपाय प्रदर्शित करके, पूर्वोक "महतः परमव्यक्तम” इत्यादि 
चाक्यो का व्यवहार किया है, इससे यही घतीयमान होता है कि, अव्यक्त 
शब्द्‌ का वाच्य पूर्वोक्त रूपक-कल्पित शरीर ही है । पश्चात्‌ वाक्य शेप में 
श्रुति ने इसे ओर मी स्पएरूप से प्रदर्शित किया है। यथा, छरति ने कदा है-- 
“प्रावव्यक्ति चाक्य का मन में उपसंहार करे, मन का ज्ञानात्मा में, ज्ञान का 
मदत में ,ए्वं महत्‌ का शान्त थाव्मा में उपसंहार करे? 1 सांख्यमत में 


चैदान्तदुशन । 
१ अं०, ४ पाद्‌, २ सू ] [२२३] 


यह शेपोक्त वाक्य कभी संगत हो नहीं सकता; कारण, मदत्‌ उक्त मत में 
प्रकृति को ही प्राप्त होता है, शान्त आत्मा को प्राप्त नहीं होता।: 
- १ अ०४ पाद्‌ २ सूत्र । सूधमन्तु तदर्दत्वात्‌ ॥ 
* भाष्य--अव्यक्तशब्दः सूदमचचनएचेत्तदथेभूतं शरीरमपि सूच्मस्येव 
स्थूलावस्थापन्नत्वात्‌ । 


ऋ थी निम्बा्कशिप्य प्रोनिवासाचाय्यंकुत भाष्य में यह रूपक सुस्पष्ट रूप 
से ब्याख्यात दै । पाठकों की सुविधा के लिए उस व्याख्या का कियदूंश नीचे उद्धत 
किया जाता हेः-- हु 

“रमाने रथिने विद्वि, शारीरं रथमेव तु। बुद्धि त सारथि विद्धि, मनः 
प्रमहमेव च ॥ इन्द्रियाणि इयान्याहुविपयांस्तेघु योचरान्‌ । थारमेन्द्रियमनोयुक्त 
भोक््याहुर्मनीपिणः ॥... ....विज्ञानसरथियस्तु मनः द्रम्रवान्नरः । सोऽध्वनः 
परमाम्रोति तद्विष्णोः परमं पद”-मित्यनेन संस्रारमागस्य पारभूतं विष्णुपदं 
प्राप्तुमिच्छु भोक्ततया प्रधानभूतं रथित्वेन भोगायतनत्येन गुणभूतं तच्छरीरं 
रघर्येन च करानि वुद्धयादीनि यथासम्भवं सारथीत्यादिना श्र रूपयित्या ,..... 
अनन्तरं च रथादिरूपित-रारीरादिषु येभ्यो येपां वशीकाय्यतायां प्राधान्यं 
तान्युच्यन्तेः--“'ून्द्रियेभ्यः पराद्यर्धा अ्र्थेभ्यश्च परं मनः। मनसस्तु परा बुद्धि- 
यु द्वेरास्मा महान्‌ परः । मइतः प्रमब्यक्तमब्यक्तात्‌ पुरुषः परः । पुरुषान्न परं किन्तत्‌ 
सा काष्ठा सा परा गति’*रिति । अन्न पुरस्ताद थिएवा दिनेकाः पदार्था चियदितार्]यशात्‌ 


॥०१७६ ७, बै ५ ०००६५ ६ ० 8११ न 2. न. ॥ १११०. ९६. 
विपयसब्षिधाने दीन्द्रियाणां पुनः तेपु अवृत्तिदशनात्‌ । तेम्योडपि श्रग्नइरूपित मनः 
परस; मनसि विषयाप्रवणे विषयसच्रिघानस्याप्यकिधित्करत्वात्‌ ) तस्मादपि सारथिः 
रूपिता बुद्धि: परा; ग्रध्यवसायाभाये मनसाउप्यकिन्चित्कररवात । तर्या अपि रयिरूपित 
घारमा कचुखेन माधान्यात्‌ परः; सवस्यास्यास्मेच्छायत्तध्यान्‌ स एव मद्दानिति 
च पिशिष्यते । तत्तोऽपि रथरूपितं शरीर' परम्‌, जीवस्य स्वंसाधनशज्चीनां रारीराय- 
सस्यात्‌ । ततोऽपि स्मा संसाराप्यनः पारभूतः पुरुरः परः} पूयोकस्य स्वस्थ तद- 
चीनरबात्‌” । 


चेदान्तदृशंन । 
[ २२४] [ १ ग्र ४ पाद्‌, ३-४ सू० 
ब्याख्या--“अब्यक्त” शब्द सूचमपदथेवाचक हे; सुतरां स्थूळ 
शरीर को अव्यक्त कहना सम्भव नह है; इस प्रकार आपत्ति होने पर, 
इम कहते हैं कि, स्थूळ शारीर भी सूद्म दी का स्थूलावस्थामात्र है । स्थूळ 
सूदम से ही उत्पन्न होता है; अतपच श्रतिवाक्य के उक्त प्रकार अर्थ में 
कोई दोप नहो है । 
१ अ० ४ पाद्‌ ३ सूत्र । तदधीनत्वादर्थवत्‌ ॥ 
भाष्य--ओपनिपद्‌ प्रधानं परमकारणाधीनत्वादर्थवदानर्थङ्यं पराभि- 
तस्य तस्येति भेदः । , 
ब्याख्या-~उपनिपदुक्त प्रधान, परमकारण ईश्वराधोन होने के 
कारण, सष्टिरचनारूप प्रयोजन साधन कर सकता है (अर्थवत्‌ हाता दै); 
खुतरां साङ्ख्योक्त प्रकृति से यह भिन्न है,--एक नही; उपनिपदुक्त प्रकृति 
इश्वर की ही स्वरूपगत शक्ति है--पथक्‌ नहीं; सांख्योक्त प्रकति ईश्वर से 
भिन्न,--शचेतनस्वमाव है; सुतरां उसका स्वयं अर्थवत्‌ होना असम्भव 
है। दोनों में यही भेद है । 
१ श्र० ४ पाद्‌ ४ सूत्र । शेयत्वावचनाज्न ॥ 
भाप्य--चाब्यक्तशब्दस्तान्त्रिक-प्रधानचचनः नेयत्वावचनाञ्च । 
व्याण्या--पूर्वोक्त कठःश्रुति अव्यक्त का “ज्ञेय” कह कर उपदेश नहीं 
करती है; खुतरां यद अव्यक्त सांख्योक्त प्रधान नहीं है ( जो मूळ है, वही 
“नय है; जो विकार है, वह तो दए दी दो रहा है, सुतरां चद पेय नद 
है; विकार का जो मूळ दे, बद्दी अन्येएन्य-सेय है । सांख्य-मत में विकार- 
- योग्या प्रकृति दी जगत्‌ का मूल है। किन्तु इस स्थळ में श्रुति इसे जय 


चैदान्तदर्शन । 
१ थ०, ४ पाद, २-६ सूत्र ] [ २२४] 
कहकर निद्वेंश नहीं करती; शान्त आत्मा के ही सर्वेशेष कहकर उसने 
निर्देश किया है; खुतरां शेप झेंय वस्तु प्रकृति नहीं है । 
१ अ० पाद, ५ सूच। वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ॥ 
भाष्य--/अनायनन्त महतः पर घव, निचाय्य तं मृत्युमुखात्‌ 
प्रमुच्यते? इति श्रतेः प्रधानस्य शेयत्व 'बदतीति चेन्न। शेयत्वेन प्राज्ञः 
परमात्मा निदि एस्तत्प्रकरणात्‌ । 
व्यास्या-“'अचाद्यनन्तं मद्दत: परे भ्रव, निचाय्य तं खत्युमुखात्‌ 
प्रमुच्यते! ( कठ १ श्र० श्‍व० ) ( अनादि अनन्त महत्‌ से श्रेष्ठ उस घच 
वस्तु को श्रवगत करके साधक मुत्यु से मुक्त दोता है ); इस वाक्य से 
सांड्यमत में महत्‌ से श्रेष्ठ ( खूदम ) जो अव्यक्ता प्रकृति है, थुति ने उसको 
शेय वस्तु कह कर उल्लेख किया है; अतएध सांख्याक्त प्रधान श्रुतिः 
सिद्ध है। यदि ऐसा कहे, तो ठोक नहीं; प्राश्न परमात्मा ही शेयरूप से 
उक्त स्थल में उपदिए हुआ है, यह प्रकरण आद्यन्त' पढ़ने से ऐसा शात 
हाता है! “तद्विष्णोः परमं पदम”, “पुरुपान्न परं किञ्चित्‌” इत्यादि 
खाक्यो में परमात्मा दी शेय रूप से इस प्रकरण मै उपदिष्ट हुआ दै । 
१ अ०४ पाद, दे सूत्र । त्रयाणामंच चैयसुपन्याखः प्रश्नरच ॥ 
भाष्य-अस्यास्ुपनिषद्युपायोपेयोपगं त्रयाणासुपन्यासः प्रश्नश्च 
पूर्घापरवाक्यार्थचिचारेण ळभ्यते । आजुमानिकतर्वनिरुपणस्याबाव- 
काशो नास्ति! 
ब्याख्या--इस प्रकरण मे तोन विषय के प्रत्युत्तर और सीन विषय के 
मञ्च हैं; यथा, अशि, जीवात्मा और परमात्मा । प्रधान-चिषयक कोई प्रश्न 


न होने फे कारण, उत्तर भी प्रधान-विपयक नहीं है ! ( यमराज के निकट 
हि २६ 


सैदास्यदुसन 1 

[२२६] [1 प्र, ४ पाद, 3८ सूर 
नचिकेता फा अझियिपयफ भरन फटोपनियाई फे ५ अ० फी १ पल्ली 
में १३ इळोफ में उक्त जुआ है, पय इसी पढ्दै = इलोफ में 
ओपात्मा के गतिधिएय में प्रश्‍न उल्लिखित एमा दी. पर्ष द्वितीय घज्ली फे 
१४ शलोक में परमात्सा-चिषयफ प्रशन उत्चिसित दुआ द अन्य फिसी 
चिषय फा प्रश्‍न नहों है) 1 

१ 'य०५ पाद ७ सून । मददय ॥ 

भाष्य--सांस्थमंदच्छप्दो यु्ण्याम्यः वितोये तस्ये प्रत्युक्तोडपि ततो- 
ऊ्यप्राउपि “येदारमेतं पुरुषं महन्त” मित्यादियेदषचनेन यथा रश्यते 
तथाउध्यक्तशब्दः शरीरपरा स्त । 

य्यास्या--सां्यश्चाख में मदत-शम्द "युखि” नामक द्वितीय तत्त्व 
फा यतलाता ँ। किन्तु थत्युक्त "मदत्‌”-शप्द सांस्यफथित अचेतन 
महत्तरय का बोधफ नहा है। थति में 'बुद्धरात्मा महान्‌ परः” "'मदान्त 
विभरात्मानम” “चेदाहमेत पुरुषं महान्तम्‌” इत्यादि घाञ्यों में बुद्धि फे 
अतीत श्रात्मा मदत्‌ शब्द क दारा उक्त घुआ ४, साण्यसम्मत्त गचंतन 
मदत नहीं है। तद्धत्‌ अव्यक्त” शब्द भी सांण्येक्त भरुति-योघधफ नद्दाँ 
दवै, इसका अर्थ उक्त स्थल में शरीस्मात्र द्द 

इति कढोपनिणदुन्याम्यत्त-ाब्दुस्य शरीरयो धक्स्वनिर्पणाधिफरणम्‌ । 

"१ आ० ४ पाद = सूघ। चमसवद्विशेषात्‌॥ 

भाप्य--“थजामेका”-मित्यादि मन्त्रोक्ता मकृतिः स्खत्तिसिद्धा भवतु 
इति पूर्वपक्षे राद्धान्तं दर्शयति । मन्त्रोक्ताउन्ा ब्र्ात्मिफाऽस्तु | पूर्वः 
पच्चनिर्दारण विशेपाभावात्‌ “शग्रवांगूविळचमस”” इति मन्योक्त 


चमसवत्‌। 


वेदान्वदुशेन 1 न 
१ थ०, ष पाद, ३ सू० | [३३०३ 
व्याख्या- -शवेदाएचतरोपनिपद्‌ में चतुर्थाध्यायोत्त “श्रजञामेकाम” 
इत्यादि भन्त्रो मै जिस अजा प्रकति का उल्लेख हुआ है, बढ सांच्यस्सुत्युन् 
प्रकृति रुप से प्रतिपन्न होती है। इस प्रकार पर्रेपक्ष के दने खे, उसका 
सिद्धान्त सूजकार इस सूत्र दारा प्रदर्शित ऋग्े दै] उख ज्यो “दरवा” 
ब्रह्मात्मिका है (सांख्योक्त अचेतन पठि नई ई) 1 चार, नि ले चे” 
तन प्रकृति के निर्धारण करने के उपयोगी छिठ्ठो जवर का धडा अब्द 
के सम्वन्ध में उल्लेख नहीं किया हैं दृददारसमक के २ ऋष्याय दी ४ 
प्राह्मण के तृतीय भकरण में “अ्रतोगचिछक्क्च मिन्द में मुख? 
रूप-गत्तेविशिष्ठ चमस ] मन्त्र में वसन्त छन्द का आई विठय कही £ 
अतः किस प्रकार का चमछ, वद निटि च्या विट पा, समय शफ्द 
खे साधारण भक्तएखाधन बन्छु का झन गरळ दे; डळ कल्या प्रद्धति |, 
किन्ठु कोई विशेष चस्नु द्र ऋ न्ड व्याख्या दा; वेद्धप अवा 
शब्द का सी कोई विदेषय न नदे डे, कट डीम्ड ऋवेड कया चड 
कर निर्दिए नहीं दिवा डाटा: 


वेदान्तद्शन । 

[ २२८ ] [ १ भ्र, ४ पाद, १० सूत्र 
तच्छिर” इख वाक्यशेष द्वारा तदुक्त “चमस” का स्वरूप अवधारित 
हाता है; किन्तु अजा घाक्य में घ्रह्मात्मकता-योधक भी कुछ नहीं है । यदि 
ऐसा कहा जाय, तो उसके उत्तर मै सूत्रकार कहते हैं;--ज्यातिर्रह्रूप 
उपक्रम अर्थात्‌ प्रवत्तक-कारण है जिसका, इस पकार अजा ही पूर्वोक्त 
अजामन्त्र मे उक्त हुआ है? कारण, तद्रूप ही ग्राथविणशाखा में मुण्ड- 
कोपनिपदू में कीक्तित हुआ है । यथा '"तस्मादेतदूधह्म'' इत्यादि । (उस 
सबैज्ञ परमेश्वर से यह महत्‌ ब्रह्म एवं नामरूप और अन्न उपजात हुए हैं) । 

शांकरभाष्य मै किञ्चित विभिन्न रूप से यह सूत्र व्याख्यात हुआ है; 
किन्तु उभय व्याख्या का फल पक रूप है। शांकरभाप्य में “ज्योतिरुप- 
क्रम्य” शम्द द्वारा “परमेश्‍वर से उत्पन्न तेजः अप्‌ ओर पृथ्वी” यहद शर्थ 
किया गया है, एवं यह तेजःपभ्रति ही अज्ञामन्त्र में “जा” शब्द का 
वाच्य कहकर व्याख्यात हुआ है। छान्दोग्य में उक्त तेज का रक्तवर्णे, 
जळ फा शुक्षवर्ण एवं पृथ्वी का झष्णवण उपदिए हुथ है; अतः ये तेज- 
प्रभृति ही “लोहित, शक्ल धार रुप्णवणे” “अजा? मन्त्र के वाच्य कहकर 
भाष्य में निदि ए किये गये हैं । 

१ अ० ४ पाद्‌ १० सूत्र । कट्पनापदेशाञ्च मध्वादिवद्विरोधः ॥ 

(कल्पना फ्लप्तिः स्रष्टिस्तदुपदेशात्‌ , अधिरोधः, मध्वादिवत्‌ ) । 

भाष्यं ~ “ब्रह्मो पादानकत्वाऽजात्वयोरेकर्मन्‌ धर्मिणि न विरोधः । 

सूषमशक्तिमतो जगर्कारणान्‌ ब्रह्मणे विश्वख्प्ट्यपदेशावृद्धयं संगच्छते, 


मध्वादिघत्‌ । 
अस्यार्थः ~-अर्ात्मकत्व और अजात्व--इन दोनों धम्मो के एक दी 


घस्तु के सम्वन्ध में उक्त हाने के कारण कोई विरोध नहीं है। कारण, 


श्रेदान्वदशन । 
१ अ०, ४ पाद्‌, ११ सूत्र] [२२३] 
अझ नित्य ही उक्त अव्यक्त-सूदमश्क्तिःचिशिए है, उसी से जगत्‌ सृष्टि 
का उपदेश हुआ है। सुतरां इस सूक्मशक्ति का जात्व ( अजन्मत्व ) 
ओर ब्रह्मोपादानकत्व इन दोनों का एकत्र समाधान दाता है। जिस 
अकार मधुविधा में आदित्य के ही, उसकी कारणावस्था के प्रति लषय 
करके, श्रुति ने मधु कहकर उसकी बणेना की है, तद्रूप इस स्थल सें 
भी कारण-बह्म फे प्रति लक्ष्य करके जगदुत्पादिका शक्ति का अजा कह 
कर आख्यात किया है। यह अव्यक्त जो ब्रह्मशक्ति है, बह उक्त श्वेता 
एघेतरोपनिषद्‌ मै प्रथम हो उक्त हुआ है। यथा "देवात्मशक्तिम” 
इत्यादि वाक्यां में । 
इति वृद्ददारण्यकोक्त “श्रजाया'* बसश क्तित्व-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


१ अ० ४ पाद्‌ ११ सूत्र) न, संख्पापसंग्रहादपि नानाभावा- 
दतिरेकाच्च ॥ 

(न, प्रधानादिसांण्योक्ततत्त्वानां भ्रौतत्व॑ न सिद्धम्‌, संख्योपसंग्रहा- 
दपि संख्यया तत्त्वानां सकळनादपि; कुतः ? नानाभावात्‌ खांख्यतरवाचां 
सिन्नार्थत्यात्त; अतिरेकाच्च आधिक्याच्च ) । 

भाष्य --''न च यस्मिन्‌ पञ्चपञ्चज्ञना आकाशश्च प्रतिष्ठित?” इति 
संख्योपसंप्रह्दादपि प्रधानादीनां पञ्चविंशतिपदार्थानां श्रुतिसूलकत्यमस्ति, 
प्रधानस्यैकस्य थुतिवेद्यत्वे को विवाद, इति न वक्तव्यम्‌। कुतः ? नाना- 
भावात्‌, यस्मिन्निति श्रतिसिद्धे च्रह्मणि प्रतिएितानां पदार्थानां घह्मात्मक- 
त्यभतोत्या तान्तिकेभ्यः पृथकूत्वात्‌। आधारस्य ब्रह्मणो हि तथाका- 
शस्य चातिरेकत्वाच्च | 


वेदान्तदशेन ( - 
[३१०] [ १ च०, ४ पाद, १२ सूत्र 
श्रस्याथः--चुइदारण्यकोाक् “जिसमे पाँच पाँच जन और आकाश 
भतिष्ठित हैं”? (४ श्र० ४ मा०) इस वाक्य में सांस्योक्त सख्या के महण के 
कारण सांख्योक्त प्रधानादि पञ्चचिंशति पदार्थ का श्रुतिमूलकत्व सिद्धान्त 
हुआ। इस थुति ने जो एक प्रधान फा दी जगत्कार्णत्य प्रमाणित 
किया है, इस विषय में कोई विवाद हो नहों सकता । परन्तु उक्त श्रृति 
के आश्रय से इस प्रकार सिद्धान्त नहीं किया जा सकता; कारण उक्त 
वाक्य में “यस्मिन!” (जिसमें) पद है, उसका अर्थ भ्रुतिसिद्ध “ब्रह्म मे”; 
इस श्रुति ने इस ब्रह्म में प्रतिष्ठित पदार्थों का ब्रह्मात्मकत्व प्रतिपन्न किया 
है; सुतं सांख्योक्त तत्त्वसमूह से ( जिनका घ्रह्मात्मकत्व स्वीकृत 
नहीं है,) उक्त वाक्य के लषयोत पदार्थे विभिन्न कहकर प्रतिपन्न होते हैं । 
उक्त पदार्थो के आधारस्थानीय ब्रह्म, और आकाश, इस घाय में उक्त 
५पुड्च पञ्चजन” से अतिरिक्त कहकर उक्त वाक्य द्वारा प्रतिपन्न होते 
हैं; सुतरां सांख्य के पंचविंशति तत्त्वो से अधिक आर दो तत्त्व सिद्ध हो 
जाते हैं । (सांख्य का आकाशतच्च भी पञ्चविंशति तत्त्वों के अन्तर्गत 
है; छुतर्स घाक्याथे की खर्यता करके भो यदि इस आकाश की पञ्च- 
विंशति में गणना की जाय, तो भी सवका आ्राधारस्थावीय ओ बहा. 
ध्यस्मिन” शब्द द्वारा परिलक्तित हुआ है, उक्त वाफ्य का किसी 
प्रकार अर्थ करके उसके इस पञ्चविंशति संख्या में सुक्त नहीं कर 


सकते) । 
१ आ० ४ पाद्‌ १२ सूत्र) माणादयो चाक्यशेपात्‌ ॥ 


भाष्य--“प्राणस्य प्राणम्‌” इत्यादि वाक्यशेषात्‌ ते पन्चजनाः प्रास 
वोध्याः । 


वेदान्तदर्शन । 
१ अ०, ४ पाद्‌, १३-१४ सू० ] [२३१३ 
ब्याख्या -तद्वाक्योक्त “पञ्चजन” शब्द का अर्थ प्राणादि पञ्च; 
कारण, धाक्यशेप में यदी प्रदर्शित हुआ है। यथा--'प्राणस्य 
प्राएमुत चक्तुपश्चच्तरुत श्रोत्रस्थ श्रोत्रमन्नस्थान्न मनसो ये मना चिडुः” 
इत्यादि [ जो उपासकगण प्राण का प्राण, चक्षु का चक्ष, श्रोत्र का श्रोत्र 
अन्न का अन्न, और मन के मन के जानते हैं] इत्यादि । 
१ ० ४ पाद्‌ १३ सूत्र । ज्योतिपेकेपामसत्यन्ने ॥ 
ज्यितिपा,--ज्योतिःशब्देन पञ्चसंख्या पूरयते, पकेपाम्‌ अखति अन्मे; 
पकेपां कारधानां पाठे अन्नशब्दस्य अविद्यमानत्वे] । 
भाष्य---कारवानां वाक्यशेषे त्वसत्यन्ने उपक्रमगतेन ज्यातिपा पञ्चत्वं 
पूरणीयम्‌ ॥ 
व्याख्या --काणवशाखा के उक्त वाक्य में श्रन्नशन्द का पाठ नहीं है, 
उनके पाठ में प्रथम ही श्रधिकन्तु ज्योतिप्‌ शब्द है (यथा “तद्देवा ज्योतिषां 
ज्योतिः) तद्द्वारा काएयशाखा सें सी पञ्चसंख्या का पूरण दाता है । अत- 
यव सांख्योक्त पञ्चसंख्या ज्ञापन करना श्रुतिवाक्य का अभिय्राय नहीं है । 
१ अ० ४ पाद्‌ १४ सूत्र । कारणत्वेन चाकाशादिषु यथा व्यपदिष्टोकेः ॥ 
(छक्षणख्ादिषु ब्रह्मलक्षणं यथा व्यपदिप्डं, तथा आकाशादिवाक्येपु 
अपि कारणत्वेत उक्तम्‌, तस्मात श्रतिविरोधः ) | 
भाष्य--सर्व्चं सर्वशक्ति ब्रह्मेव सर्वेत्राकाशादिः स्रष्टिविषयक- 
घाक्येषु श्राह्मं, लन्चणसूजादिपु यत्प्रकारक ब्रह्म व्यपदिप्टं, तत््रकारकस्यै- 
चाकाशादित्वेन प्रतिपादितत्वात्‌ 
अस्यार्थः-सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ रह्म ही सर्वेत्र आ्रकाशादि-सम्बन्धीय 
सृष्टिविषयक चाफ्य का ग्राह्य है; कारण, घ के ऊच्षणन्यञ्चक सूनादि में 


| बेदान्तदशन । 
[२३२] [ १ य°, ४ पाद्‌, १, सूत्र 
उसके जो धर्म उपदिष्ट हुए हैं, वे सभी कार्यभूत आकाशादि मै कारणत्व 
आरोपित करके प्रतिपादित हुए हें । (अतपव भिन्न भिन्न उपलक्तण में ब्रह्म 
ही जगत्कारण कहकर सव थुतिर्यो में चरित है, उसके सम्वन्ध में भ्रति- 
चाक्याँ का कोई विरोध नहीं हे)) । 

इति वृहदारण्यकोत्त संस्यासंग्रहचच्नस्य सांख्योकतप्रधानविपय- 
साभाव-निरूपणाधिकरणम्‌ ! 

१ श्र०४ पाद, १५ सूत्र। समाकर्षात्‌॥ 

भाप्य-"सोाऽकामयत” इति प्रकृतस्य सत पच ब्रह्मणः "'श्रसद्वा 
इदम? इत्यत्र समाकर्षात्‌, "श्रादित्यो ब्रह्म” इति प्रकृतस्य ब्रह्मणः “असदे- 
वेदम” इत्य्र समाकपात्‌ । असच्छन्देन खप्डेः पूर्चे' नामरूपाविभागात्‌ 
तस्सम्वन्धितयाऽस्तित्वामावेन सट्टूपं ब्रह्मेचाभिधीयते। “तदेव तद्द्थ- 
द्यारुतमासीत्तन्नामरूपाभ्यामेघ व्याक्रियते” इत्यव्याळतशब्दोदितस्यात्तर- 
चाक्ये “ख पप इह प्रविष्ट आनखात्रेभ्यः” इत्यादौ समाकपोद्चेतनस्य 
प्रधातस्यान्तःप्रविश्य प्रशासितृत्वायसम्भवात्‌, तद्न्तरात्मभूतमव्याकृतं 
ब्रह्मेत्युच्यते । जगत्कारणप्रतिपादकेपु वाक्पेपु लक्षणसूत्रादिना निर्णीतं 
बह्मैच ग्राह्य, न ्रधानशंकागन्योऽपीति भावः । 

अस्याथेः--तैक्तिरीय उपुनिपद्‌ की द्वितीय वल्ली में कथित ““असद्वा 
इद्मप्न आसीस” इस घधाक्य में इसी थ्रृति में पूर्वकथित “सोकाम- 
यत” चास्योक्त सदघह दी श्रति के अर्थ द्वारा आकर्पित हुआ है; इसी 
प्रकार “असदेचेद्म्‌” छान्दोग्योक घाक्य में "आदित्यो ब्रह्म” इस वाक्येक्त 
ग्र अर्थ द्वारा आकर्षित छुआ है। पूर्वेक्त चाक्यस्थ “असत्‌” शम्द से 


. वेदान्तदशेन । 
१ अ०, ४ पाद, १६ खू० ] [२३३] 
रतना ही ज्ञात होता है कि, नामरूपविभागपूरवेक सृष्टि के पुवे में इस 
नामरूप के न रहने के कारण, इस सम्बन्ध में जगत्‌ न रहने फे सदश हो 
कर, केवल सत्स्वरूप ब्रह्मरूप में अवस्थित था । “उस समय जगत्‌ अब्या- 
छत था, पश्चात्‌ नामरूप से प्रकाशित हुआ” इस वाक्य मै अव्याकृत 
शब्द्‌ द्वारा जगत्‌ की सृष्टि की प्रागवस्था प्रथम वर्णित इई हे । तत्पश्चात्‌ 
शति ने कहा दै, “वह नखाग्रप्यैन्त इसके सर्वाङ्ग में भचिष्ट इथ”; इस 
घाक्य मेँ पूर्ववाक्योक्त श्रव्याकृत ( श्रप्रकाशित ) पदार्थ आकपित हुआ 
है | परन्तु खांख्योक्त प्रधान का इस प्रकार अन्तःपचेश-पूर्यक प्रशासन- 
कारये असम्भब है। अतपव जागतिक पदार्थं का अन्तरात्मभूत “अब्या- 
कृत” पदार्थे ब्रह्म कह कर दी उपपन्न होता है। अतपच ब्रह्म का लक्षण 
जिन सकल शरुतिवाफ्यों में स्पष्टरूप से चर्णित हुआ है, तदुक्त ब्रह्म दी 
जगत्कारण-प्रतिपादक वाक्या का अभिधेय हे, उसमें प्रधान की गन्ध 
भी नहीं है। 
इति असच्‌-शब्दस्य त्रझचोधकतानिरूषणाधिकरणम्‌ । 
१ अ०, ४ पाद, १६ सूच । जगद्वाचित्वात्‌ ॥ 
भाप्य-"या चै बालाके ! पतेपां पुरुषाणां कर्ता यस्वैतत्‌ फर्म" 
इति चाक्ये धर्म्मांधर्म्मकम्मेफलभोक्ता तन्त्रोक्तपु्पो वेद्तिव्यः इति न 
घक्तुँ शक्यं, परमात्मैवाच घेदितव्यत्वेन नि: कुतः ? “ब्रह्म ते 
चदाणि”? इति प्रह्णकरणपत्‌ । करियते यत्तत्‌ कर्ति कम्मेशब्दस्य 
जगद्वाचित्वात्‌, “पतदि''-त्यवेन सत्रैनाम्वा, प्रत्यक्षादिभमाणसिद्धस्य 
जगत उपस्थितत्वाच्च, तन्मोक्तपुरुपग्रकरणाभाधाञ्च 1 
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वैदान्तद्शन । 
[२३४1 [१ अ०, ४ पाद्‌, १७ सू० 
व्यास्या-कोपीतकी उपनिषद्‌ में ''यो बै वाळाके ! पतेपां पुरुपाणां 
कर्ता यस्यैठत्‌ कम्म” [ हे चालाकि | जो इन सव पुरुषों का कचो है, ये 
सय जिसके कम्मे हैं ] इस चाक्य का वाच्यचस्तु सांख्योक्त धर्म्माधर्म्मादि 
कर्म्मफल का भोक्ता पुरुष अवधारित होता है, पेसा कहा नहीं जा सकता; 
परन्तु परमात्मा दी इस स्थळ में वेदितव्य रूप से निदि ए हुआ है। कारण 
"ब्रह्म ते त्रचासि” (हम तुमको घर्म उपदेश करेंगे) इख घाक्य-द्वारा 
अकरण आरम्म हुआ है; एवं “क्रियते यत्तत्‌ कम्मै” इस व्युत्पत्ति द्वारा 
कम्मै-शब्द से इन श्रुतियों में जगत्‌ आमासित होता है; “पतत शब्द भो 
प्रत्यक्षादि-प्रमाश-सिद्ध जगत्‌ के सम्वन्ध में दी व्यवहृत होता है। एवं 
विशेषतः सांख्योक्त पुरुप के इस प्रकरण के उपदेश फा विषय न होगे से, 
परमात्मा ही इस स्थळ में उक्त हुआ है ऐसा समका पड़ेगा । 
१ अ०, ४ पाद्‌, १७ सूत्र । जीवपुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेचेदू- 
व्याख्यातम्‌ ॥ 
भाष्य--/एप घशत्मा प्लैरात्मभिमुङ्के” इति जीवलिङ्गात्‌ “श्रथा- 
स्मिन्‌ प्राणे पयैकधा भवति” इति सुख्यमाणलिङ्गाद् तदुन्यतरो ग्राह्यो न 
ब्रह्मेति चेत्‌ तद्व्याख्यातम्‌ भतदुनाधिकारे । जीवादिलिङ्गानि तत्र अह्मपर- 
त्वेन व्याख्यातानि; तद्वदेद्ापि ज्ञेयानीव्यर्थः । 
च्याउपा--वाक्यशेप में “एप मज्ञात्मा” इत्यादि चार्क्या में जीव को, 
र “अथास्मिन्‌ प्राणे” इत्यादि चाभ्यां में मुख्य प्राण का, उपदेश है; अव" 
एथ उक्त वाक्य का प्रतिपाय ब्रह्म नहीं. है, यदि पेसी आपत्ति करो, तो 
उसका उत्तर थमपाद के शेष सूत्र में प्रतद्दनाधिकार में व्याख्यात हुआ 
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हे! उक्त स्थान में जीवादिवाचक शब्दसमूह ब्रझ्वोधक हैं, इसकी व्याख्या 
की गई है; इस स्थल में भी तद्रूप ही समझना होगा । 
१ अ०, ४ पाद, १८ सूत्र। अन्यार्थे तु जैमिनिः, अइनव्याख्या- 
नाभ्यामपि, चैवमेके ॥ 


भाष्य--अस्मिन्‌ प्रकरणे जीवग्रहणमन्यार्थ', जीवव्यतिरिक्तत्रह्मयो- 
धार्थम्‌ इति जैमिनिर्मन्यते, “क्वैप एतद्वालाके | पुरुषो.४शयिष्ट, क्व घा 
पतदभूत्‌, कुत पतढ्गादि”-ति प्रश्नातू, “यदा सुप्तः स्वप्नं न केचन 
पश्यति अथास्मिन्‌ प्राणे एवैकधा भवति” इत्यादि प्रतिवचनात्‌ घाज्ञसनै- 
यिनोऽपि च एवमेव जीयव्यतिरिकं परमात्मानमामनन्ति । तचाऽपि प्रश्न- 
प्रतिवचने भवतः “क्वैप तदाभूत्‌ कुत एतद्गातू” इति अशनः । “थ एपोउ 
न्त दये आकाशस्तस्मिन्‌ शेते” इति प्रतिवचनम्‌ । 


ब्याख्याः--इख प्रकरण मै जो जीववोधक-शाभ्द की उक्ति है, वह 
अन्यार्थप्रतिपादक है, जीघाधिकरण में तद्व्यतिरिक्त ब्रह्मवो धार्थक है, यदद 
जैमिनि का वचन है; इसकी पतत्‌ प्रकरणोक्त पश्न (“क्वैप पतद्वालाके ! 
पुरुपोडशयिए” १--हे घालाकि ! यह पुरुष किस आश्रय सें खुछ था, 
इत्यादि प्रश्‍न) एवं इसके उत्तर ( "यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यति”--- 
जव सुश पुरुष किसी अकार का, स्वप्न नहीं देखता, इत्यादि उत्तरः) 
(कौपीत्षी उपनिषद्‌ चतुर्थ अध्याय ) द्वारा घे मीमांसा करते हैँ । ठीक 
इसी प्रकार प्रश्नोत्तर द्वारा वाजसनेयी लोग भी प्रह्ममोीमांसा करते हैं, 
ऐसा दर होता है। उसमें प्रश्न इस प्रकार हैं, यथा--“क्बैप , तदाभूत्‌” 
इत्यादि, एवं उत्तर 'प्य एप अन्तहंदये” इत्यादि हैं । (बृददारण्यकापनिपद्‌ 
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[२३६] [ १ श्र, ४ पाद्‌, ५३-२१ सूः 
द्वितीय श्रध्याय प्रथम ब्राह्मण अजातश, र वालाकिसेवाद 
द्वव्य है । ) 

१ अ०, ४ पाद्‌. १६ सूत्र। वाक्यान्वयात्‌ | , 

भाष्य--“आत्तमा घा अरे द्रएव्यः” इत्यादिना परमात्मा द्रश्‍न्यत्वेन 
ग्रा्ो+ वाक्यस्योपक्रमादिपर्य्यालेचिनया तत्रेचान्वयात्‌ । 

व्याख्याः-~“आत्मा चा अरे द्वएव्यः ्रोतच्यो मन्तव्या निदिध्यासितव्या 
भैघेयी”-त्यादि बृहदारण्यक फे द्वितीय अध्याय के चतुर्थ बाह्मण में उक्त 
घाक्य द्वारा परमात्मा ही उपदिए हुआ दै। पूर्वापर चाक्यों की समा- 
लोचना दवाय परमात्मा में दी ये सव वाक्य समन्वित होते हैं । 
` १ श्र०,४ पाद्‌. २० सूत्र । प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमाइमरथ्यः ॥ 

भाष्य--प्रतिशा-सिद्धश्रथम्‌ एकविशानेन सर्वचिज्ञानप्रतिश्ञासिद्धशर्थ, 
जीचस्य परमात्मकाय्येतया परमात्मानन्यत्वात्‌ तद्वाचकशब्देन परमात्मा” 
भिधानं गमकम्‌ इति आश्मस्थ्यो मन्यते स्म | 

व्याख्याः--पक के विज्ञान के द्वारा सर्वविषयक विज्ञान हाता है, 
,यढी प्रकरण की प्रतिज्ञा का साध्य-चिपय है; जीव परमात्मा का कार्य्य 
स्वरूप है, उससे अभिन्न है; अतपव जीववाचकशब्द इस स्थल में पए 
मात्मज्ञापक हे! प्रकरणोक्ते प्रतिज्ञा के प्रति लद्य करके यही सिद्धान्त 
हाता है कि, जीववाचक-शब्द परमात्मा का दी लिंग अर्थात्‌ श्ञापक है। 
-आश्मस्थ्य मुनि ऐसा कहते हैं । 
` ५१ अळ, ४ पाद्‌, २१ सूत्र । उत्क्रमिप्यत एवम्भावादितयौ- 


डुलछोमिः ॥ 
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भाष्य--शरीरात्‌ उत्क्रमिप्यता जीवस्य, एवम्भावात्‌ अमेदभाधात्‌ 
ब्रह्मणा सह भाषात, तच्छुम्देन ्रझाभिधीयते इत्योडलोमिः मन्यते स्म । 
ब्याख्या:--श्रौ डुलोमि मुनि का कथन है कि, शरीर से उत्कान्त 
जीघ का ब्रह्ममाव होता है, सुतरां उक्त जीवाची शब्द धस्तुतः बहा 
का दी बोध उत्पन्न कराता है। 
१ ०, ४ पाद्‌, २२ सून । अंवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥ 
भाष्य--जीवात्मनि स्वनियम्ये “अन्तःप्रथिष्ठ; शास्ता जनानाम्‌” 
इत्यादी प्रसिद्धस्य परमात्मनो नियन्तृत्येनावस्थितेहतोनिंयम्यपदेनोप- 
क्रमादौ नियन्तृपरिग्रह इति काशङ्ृत्स्ना मन्यते स्म । 
व्याख्या--अपनी नियन्तृत्वाधीनता में श्रचस्थित जीवात्मा में 
“न्तःप्रविष्ट? इत्यादि थुति-प्रमाणाचुसार परमात्मा के नियन्तृरूप से 
अवस्थिति के हेतु, नियम्य पद में नियन्ता का ही परिग्रह समना होगा, 
ऐसा काशकृत्स्न सुनि का बचन है | 
१ श्र०. ४ पाद, २३ सूच । प्रकतिरएच परतिज्ञादृष्टान्ताचुपरोधात्‌ ॥ 
भाष्य प्रकतिस्पादानकारणं चकारान्नरिमित्तकारणश परमात्मेच । 
उत त्वमादेशमप्राक्षो येनाथृतं थुतं भवत्यामतं मतं भवत्यचिज्ञातं विज्ञातं 
भवति? इति प्रतिज्ञायाः, “यथा सौस्य एकेन म्रत्पिएडेन सर्व खुएमयं 
विज्ञातं स्यात्‌? इति दष्टान्तस्य च सामञ्जस्यात्‌। 
('अनुपरो धात्‌, प्रतिश्षाइष्टान्तो न उपरध्येते, तद्धेतोः ) 
व्याख्या--त्रह्म जगत्‌ का केचल प्रकृति अर्थात्‌ उपादाव-कारण ही 
नद्द है; बह जगत्‌ का निमित्त-कारण भी है । इस प्रकार के सिद्धान्त में दी 
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[३३८] [ १ त्र, ४ पाद्‌, ३४-२४ सू० 
श्रुति की प्रतिक्षा आए दृष्टान्त का खामञ्चस्य होता हे; प्रतिक्षा, यथा 
"उत त्वमादेशमप्राक्ञो येनाथुतं थुतं भवत्यमतं मतं भवत्यविज्ञातं विज्ञातं 
भवति” > क्या तुमने उस उपदेश की जिशासा की है ( उसे पाया दै) 
जिसके द्वारा अश्रुत भी धुत होता है, अचिन्तित भी चिन्तित होता है, 
अज्ञात भी ज्ञात होता है ? दृष्टान्त यथा--*'यथा सौम्य | एकेन मृत्पिएडेन 
सै सूयमयं विशातं स्यात्‌” = है सौम्य | जिस प्रकार एक ही सृत्पिणड के 
विज्ञान से म्ुएमय समस्त वस्तुओं का विज्ञान दाता है, (छान्दोग्योप- 
निपद्‌ पठ प्रपाठक) । गुणात्मक जगत्‌ फे ज्ञान द्वारा ब्रह्म का शान नहीं 
हाता, एवं पुरुष का उपादान प्रकृति नहो है; अतपव ब्रह्म ही जो जगत्‌ 
का निमित्त और उपादान उभयविध कारण है, इसी को उक्त श्रुति ने 
प्रतिपन्न किया है । 
` १ अ०,४ पाद्‌, २४ सूत । श्रभिष्योपदेशात्‌॥ 
भाष्य--(अभिष्या सृ्टिसकल्पः) “तदैत्वतत वहू स्याम” इत्यादिना 
वदुपदेशात्‌ त्रह्मएः खप्टुत्यङृतित्ये वर्तेते । 
व्याख्या--"'स्चयं वहुत हँगा”, ब्रह्म ने इस रूप से ईक्षण किया था, 
ऐसा स्पष्ट रूप से श्रति ने उपदेश किया है, इससे जगत्‌ का निमित्त-कारण 
एवं प्रकृति (उपादानकारण) ब्रह्म है ऐसा ही सिद्धान्त होता है। 
१ थ०, ४ पाद्‌, २५ सूच । साद्वाच्चोभयाम्नानात्‌ ॥ 
(साच्ात्‌-च-उभय-अआस्नानात्‌ ) 
भाष्य--अह्मवर्न मह्म स वक्त आसीद्यतो द्यावापूथिचीनिष्ठतक्तर्म” 
नीपिणो मनसा” “पूच्छ्यते पतद्यदध्यतिष्ठदूशुवनानि घाय्यन्ि' ति निमि" 
तत्वमुपादानञ्च बरह्मणः आम्नानादूवहैची भयरूपम्‌ । 


वेदान्तदशेन 
१ ०, ४ पाद्‌, २६ सू ० ] [२३३] 
व्याख्या--श्रुति ने ब्रह्म के उमयविध कारणत्व का साक्षात्ससम्बन्ध 
में ही उपदेश किया है । अतएव तद्विपयक कोई सन्देह दो नही सकता । 
श्रुति यथा--/बरहावन बह्म स वृक्ष थासीयता यावापृथियी..... .एतद- 
दृष्यतिष्ठद्श्ुवनानि धारयन” इत्यादि (ब्रह्म दी घन है, ब्म दी वह वृक्त 
है, जिससे पृथिची और आकाश निर्मित इप हैँ, इसे आचाव्ये ने 
ध्यानयोग मै निश्‍्चितरूप से अवगत करके जिशाखुओं को उपदेश किया 
है) । यह उत्तर, एवं प्रन “जो समस्त भुवन फो धारण करके उसमें 
अधिष्ठित है, यह क्या है?” इस प्रश्‍न एवं उत्तर के द्वारा श्रुति ने 
(तै० ब्रा० २, =, ६ ) बरह्म के निमित्त एवं उपादान उभय कारण कहकर 
चर्णित किया है; अतः ब्रह्म उमयरूप हे । 
१ भ्र० ४ पाद, २६ सूत्र । आत्मकृतेः, परिणामात्‌ ॥ 
(आव्मसम्बन्धिनी रतिः करणं, तद्धेतोः इत्यर्थः । तत्त परिणामात्‌ 
ब्रह्मे निभित्तमुपादानश्च) । 
भाष्य--बह्येघ निमित्तपुपादानज्य । कुतः ? “तदात्माने स्वयम- 
कुरुत” इत्यात्मरतेः । ननु कर्तुः कुतः कृतिविपयत्वम्‌ ? परिणामात 
सर्वैश्च' सर्वशक्ति ब्रह्म स्वशक्तिविक्षेपेण जगदाकारं स्वात्मानं परिणम्य 
अव्याछतेन स्वरूपेण शक्तिमता छतिमता परिणतमेंच भवति । 
व्याथ्या--ब्रह्म दी जगत्‌ का निमित्त धार उपादान कारण है; कारण, 
“तदात्माने स्वयमकुरुत” (तेत्ति० २ घ) (उसने स्वयं अपने को सुष्ट किया 
था) इस श्रृतिवाक्य ने ब्रह्म को दी स्वयं कर्ता ओर कस्म कहकर 
7 प्रकाश किया है। किन्तु कर्ता का ही कम्मेत्व किस रफार हो सकता 
पेसी जिज्ञासा में कहते हैं “परिणामात्‌”, सर्वेक्ञ सर्वशक्तिमान, अहम 


छ वेतान्तदुशेन । 
[२४०] [१ थ०, ४ पाद, २६ सूत्र 
स्वशक्ति विक्षेपपूर्वक अपने के जगदाकार में परिणमित करता है, अवि- 
कृतरूप से भी अवस्थान करता हे, यही उसकी सवैशक्तिमत्ता का परिचय है । 

शांकरभाष्य में भी इस सूत्र को इसी घकार व्याख्या को गई है) 
यथा-“इतश्च प्रकृतित्रंह्म । यत्कारणं ब्रह्म प्रक्रियायां “तदात्माने स्वयम 
कुरुत” इत्यात्मनः कम्मेत्वं कत्तत्वं च दशीयति। आत्मानमिति कर्मत्वं 
स्वयमऊुरुतेति कत्तत्वम्‌। कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कत्तेत्वेन व्यव' 
स्थितस्य क्रियमाणत्वं शक्यं सम्पादयितुम्‌ ? परिणामादिति मूमः । 
पूर्वेसिद्धो 5पि द्वि सन्नात्मा विशेषेण विकारात्मना परिणामयामासात्मानः 
मिति। चिकारात्मना च परिणामो मुदाद्यासु प्ररतिसुपलब्धम्‌। स्वयः 
मिति च विशेषणात्‌ निमित्तान्तरानपेच्तत्वमपि प्रतीयते” । 

भावार्थः-~''तदात्मानं स्वयमकुरुत” (उसने अपनी सृष्टि स्वयं की थी) 
इस घाक्य के द्वारा सिद्धान्त होता है कि, ब्रह ही कर्ता, और घढी कर्म- 
रूप जगत्‌ दै। सृष्टि के पूवे मै श्रवस्थित सिद्धघस्तु किस प्रकार पुनः 
सृष्टिक्रिया का कम्मे हो सकती है ? उसके उत्तर में हम कद्दते दें कि, परिः 
णाम द्वारा, श्रथांत्‌ पूर्वसिद्ध दाकर भी शक्तिमत्ता द्वारा, उसने अपने को 
स्वयं विकारित किया था, म्त्तिकादि-स्थलो में भी इसी प्रकार चिकार दए 
द्वोता है। उसने स्वयं किया था इससे, बद्दी निमित्तकारण भौ दे, जगत्‌ 
का अन्य कोई निमित्तकारण नहीं है, यदी प्रतिपन्न डुथ्रा । 

सुतरां अह्म का ढिरूपत्व सूवकार ने स्पष्टकप से प्रतिपन्न किया, यद 

सर्वधादिसम्मत है । ब्रह्म स्वरूपतः जयदतीत हे, अगर जगत्‌ भी उसी फा 
झप है। सुतरां ब्रह्म के द्विरुपत्व का जो शळूराचार्य्य ने पीछे प्त्यास्यान 
किया दै, यह श्रुति आर सूवकार के मत के विदद्ध दँ । 


चेदान्तदशन । 
३ श्र», ४ पाद्‌, २७०२८ सूत्र ] [२४१३ 


१ अ०, ४ पाद, २७ सूत्र । योनिङच दि गीयते ॥ 

भाष्य-<“।यदूभूतयानिं परिपश्यन्ति धीराः कर्ता रमीश पुरुपं ब्रह्मयो- 
निमि”-ति चेति योनिशब्देन बह्म गीयते । अतो व्रहैवोपादानम्‌। 

च्याख्या-श्रुति ने ग्रह को सवकी योनि कहकर वर्णन किया है, 
उससे भी ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण है, यह सिद्धान्त होता है। 
(श्रुति यथा--यदूभूतयेनिं परिपश्यन्ति घीराः” "कर्तारमीशं पुरुष 
घ्रह्मयानिम!” इत्यादि ) । 

१ अ०, ४ पाद्‌, २८ सूत्र । एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥ 


भाष्य--एतेनाधिकरणसमुदायेन सर्वे वेदान्ता अह्मपरत्वेन व्याख्याता 
, व्याख्याताः । 


ब्याख्या--श्रव तक जो उक्त हुआ, तदद्वारा उल्लिखित अलुलिखित 
समस्त चैदान्त का ही घ्रह्मपरत्व व्याख्यात हुआ ऐसा समझ लेना होगा 1 
इति शुतिवाववार्थयि चारेण मह्मणो न छु जीवश्य जयदुपादाननिमित्तः 
कारणत्वनिरूपणाधिकरणम्‌। 


इति वेदान्तदशने प्रथमाध्याये चतुधेपादः समासः । 
अ तस्सत्त 3“ हरि; । 


0007 


३५ 


अर श्रोगुरवे नमः । 
अ हरिः । 


वेदान्तदशन । 


~ 


द्वितीय अध्याय । 


ति 


प्रथम अध्याय में ब्रह्म का जगत्कारणत्व अ्रवधारित हुआ है; भक्ष 
जगत्‌ फा निमि और उपादान कारण दोनों है; शान, शेय, शाता, ये 
तीनों ही ब्रह्म हे; दशय जइघगे और जीवचेतन्य, एवं एतडुभय के नियन्तुः 
रूप में सवैत्र अनुप्रविष्ट जो ईश्वर दै, ये तीनों दी ब्रह्म के रूप हैं; जीव- 
रुपी ब्रह्म को जीवमहा, एवं डश्य-जडचर्गेखूपी ब्रह्म के विराट-बह्म अथवा 
जगदूघहा कहते हें । ईश्वररूपी अहा सबका नियन्ता और अन्तर्यामी 
है; जगत्‌ की अव्याकृत अवस्था के प्रति हदय करके उसके गुणातीत- 
निर्गुण भी कहते हैं । 

साँख्यद्शीन के उपदेश के साथ चेदान्त-दशेन के उपदेश का तार 
तम्य सी प्रथम अध्याय के चतुर्थे पाद ये प्रदर्शित हुआ दै । प्रकाशित 
जगत्‌ के चौघीस भेद हैं, जो सांख्यशास्त्र में चतुर्विशति-तच्व के नाम से 
चिडत हुए हैं, उनके साथ वेदान्तदर्शन का वास्तविक विरोध नहीं दै। 
ता उभय दर्शनोक्त उपदेशों में पार्थक्य यदद है कि, चतुर्धिशति-तरवात्मक 
जगत्‌ ब्रह्म से पृथक-रूप से अस्तित्वशील कहकर सांख्यशाख में उपदिए 


~ 


वेदान्तदृशंन । 
३० ] [२४३] 
हुआ है जगत्‌ की बीजरूपा अव्यक्ता प्रकृति को सांख्याचाय्ये ने अवेतन- 
स्वभावा एवं ब्रह्मा से प्रथक्‌-रूप में अस्तित्व-शालिनी कहकर पर्णन किया 
है ! वेदान्ताचार्य ने जगत्‌ को मह्म से अभिन्न एवं अव्यक्तरूपा प्रकृति को 
उसी की शक्तिमात्र कहकर घन किया है । कठ और श्वेवाशवतर प्रभूति 
भ्रुतियाँ का विचार जा प्रथम अध्याय के चतुर्थ पाद में प्रधत्तिंत हुआ हे, 
उसका फळ यही मान्न है कि, सांख्यशास्त्र ने इस जगत्‌ और अव्यक्त 
प्रधान को जो परमात्मा से पृथक्‌ ककर घर्णन किया है, यह वेदान्तचाफ्य 
का विरोधो है । ब्रह्म की सष्टिप्रकाशिनी अव्यक्ता शक्ति छी जमत्यकाश 
का देतु है; “ब्यक्त” परमात्मा से पृथक्रुप में अस्तित्वशील पदार्थ नहीं 
है, यह उसी की शक्तिविशेष है । ब्रह्म की यही श्रब्यक्ता शक्ति जैसे खि 
को प्रकाशित करती है, तट्रप प्रलयकाल में जगत्‌ को आकर्षण करके 
अपने में लीन करती है; इस प्रकार से पक प्रकार के खष्टिप्रकाश और 
श्राउश्चन, फिर किञ्चित्‌ भिन्न रूप से सृष्टिप्रकाश और आकुञ्चन" 
व्यापार प्रह्म का स्वरूपगत निद्यधम्मै है; यदद उसका नित्य कीड़ा स्वरूप है! 
परन्तु यद्द भी वेदान्तदर्शन का स्वीकार्यं हे कि, परमात्मा ब्रह्म जगत्‌ 
से अतीत नित्य निर्विकाररूप से भी चिराजित है; खुठरां जगत्‌ फे साथ 
उसका सम्वन्ध भेदाभेद सम्बन्ध कहकर वर्णन किया जाता हे । उसके 
जगद्तीत स्वरूप के प्रति रदंय करके, साँख्याचाय्य ने भेद-सम्वन्ध स्थापन 
किया है; वेदान्ताचार्य ने उसके जगदतीत स्वरूप को स्वीकार करके भी, 
इस भेद में पुनः वेदान्तचाक्ययल से अभेद्त्व प्रमाणित करके, भेदाभेद 
_ सम्बन्ध स्थापित किया है। भेद-सम्बन्ध-स्थापन का फल जगत्‌ के प्रति 
अनात्मवुद्धि और आत्मवियेक ज्ञान की पुछि दै; सेदासेद सम्बन्ध स्थापन कर 


वेदान्तदुर्शान । 
f २४३४ ] [ २ य० 
फल जगत्‌ की अझात्मकता-चुद्धि की पुष्टि, एवं जगत्‌-पाता के अपरिसीम 
शक्तिचिन्तन में तत्मति प्रेम और भक्ति का विकाश करना है। सांख्य में 
स्थापित भेद्सम्बन्ध, वेदान्त में स्थापित मेदामेदसम्वन्ध के अन्तमृत दै; 
कारण, श्रभेदसम्बन्ध में भी भेदसम्वन्ध की स्थिति वेदान्तमत में भी 
स्वीकृत है। परन्तु जीवचैतन्य के भी सांख्यमत में स्वरूपतः चिसुस्वभाव 
दवोने के कारण, एवं उस विभु आत्मस्वरूप के ध्येय कहकर सांख्य में उक्त 
हाने से, ब्रह्म दी दोनों प्रणालियों के साधको के द्वारा गम्य है; सुतरां 
दोनो दर्शनों के उपदेश फे प्रभेद द्वारा केवळ साधन-प्रणालियाँ का दी 
अभेद स्थापित होता है; गन्तव्य परत्रह्म दोनों पत्तों में एक है! उपासक 
उपास्य के स्वरूप को प्राप्त होता है. यह सर्ववेदान्तों का सिद्धान्त है) 
खुतरां चिमु आत्मा फा ध्यानकारी सांस्यमार्ग का साधक जो तद्भपता 
प्राप्त दोगा, यद सर्वसम्मत और स्वतःसिद्ध है। श्रीमद्भगवद्गीता में धी 
अगवद्वाफ्य'असग में वेदव्यास ने स्वयं कात कराया है किः-- 
यत्‌ सांख्यैः ग्राप्यते स्थानं तयोगैरपि गम्यते । 
पकं सांख्यं च योगं च यः पश्यति स पश्यति ॥” 
(2 म थ०, 2 म शलोफ ) 
सांख्ययागिगण जो स्थान छाम करते हैं, भक्तयोागिगण भी पदी 
स्थान लाम करते हैं। अर्थात्‌, उभय प्रकार फे योगी ब्रह्मपद लाभ 
करते हैं। ओ (फल फे विषय में) सांख्य ओर योग फो एक देखता दै, 
घद्दी यधार्यदर्शी दै। इलोकाक याग-शम्द फा आशय भक्तियोग हैँ, यद 
इस अध्याय फे १०। १४ भ्रभूति इलोकों फे देखने से सिद्धान्त 


होता दे । 


वैदान्तद्शन । 

२ थन] [२४९४] 

परमकारुणिक श्रीभगवान, घेदन्यास ने सयुण-निर्गंण-भेद से 
ब्रह्म के पूरी-स्वरूप की घर्णना-द्वारा भक्तियोग, जिसके पूरणत्रहायोाग 
कहकर घर्णंन कर सकते हैं, तत्मति निष्ठा स्थापन करने के निमित्त 
सांख्योपदेश की पक-देश-दर्शिता का प्रदशन करके चेतनाचेतन 
समस्त जगत्‌ की ब्रह्मात्मकता एवं घर्म का जगन्नियन्तृत्व स्थापित किया 
है। प्रह्मसत में सांख्यशास्त्र के विचार का एकमात्र यद्दी उद्देश्य है। 
शिष्य की वितण्डा वुद्धि को वढाना इस विचार का श्रभिप्राय नहीं है । 

इस भक्तिनिष्ठा की बृद्धि के अभिप्राय से सांख्योक्त जगत्‌ और 
परमात्मा का सेद्सम्बन्ध वेदान्तवाक्य का धनभिमत है, ऐसा प्रथमा- 
ध्याय में सिद्धान्त करके अब थरीमदूभगबान्‌ वेदव्यास द्वितीयाध्याय में 
स्मृति ओर युक्ति-प्रमाण-द्वारा इस भेद-सम्मन्ध-चाद्‌ का निरास करके, 
स्वीय उपदिष्ट भेदामेद्‌-सम्बन्ध को इढ करने में मरुत्त होते हैं। इति । 


ओं तत्सत्‌ । 


वेदान्तदर्शन । 
द्वितीय अध्याय, प्रथम पाद । 


२५५०, १ पाद, १ सून । स्ट्यनचकाशदोपमरसङ्ग इति चेन्नान्य- 
, स्सूत्यचचकाशदोपपखङ्गात्‌ ॥ 

(स्खति-अनवकाशदोप-पलगः, ब्रणः जगत्कारणत्ये कपिळादि-कुतानां 
स्टृतीनाम्‌ अनचकाराः अनवस्थानतया श्रानर्थक्यं भवति; इति चेत्‌; तभा 
श्रस्यस्मूति-अनवकाशदोपप्रसगात्‌, श्रन्यस्मुतीना मन्वादिप्रणीतानम्‌ 
अनवकाशदोपः स्यात; तस्मात्‌ ब्रह्मणः जगत्कारणत्ववादे न दोपः) । 

भाष्य--उक्तसमन्वयस्याविरोघ-प्रकारः प्रतिपाद्यते । ननु थवत्युपढु 
इणाय स्छुसपेच्ा वत्तेते, तथ साङ्स्यस्डुतिग्राह्ला । न चाचेतनफारणवा 
दिनी साउतो न ग्राह्येति वाच्यम्‌ । स्समुत्यनवकाश-दोप-पसेगादिति चेन्न; 
अन्यस्दतीनां घेदोक्तचेतनकारणाविपयाणां वाधप्रसंगादिति वाक्यार्थः । 

व्याख्या -पूर्व अध्याय के शेप पाद में चेतन च की ज्ञमत्कारणता के 
चिपय में ज्ञा मीमांसा की गई है, इस चण में उसके साथ स्मृति और युक्त 
का अविशेध प्रतिपन्न किया ज्ञाता हैः--इस प्रकार आपत्ति हो सकती है 
कि, धति का यथार्थ तात्वस्ये जानने अषर उसके पुष्टि साधन के निमिच 
स्ुतिवाक्यचिचार की अपेत्ता हे; अतपच-सांख्य-सछृति ने जगत्कारण चिप 
यक जो मत प्रकाशित किया है, उसे दी श्रति-मतिपादित कहकर ग्रहण 


ड 


वेदान्तदर्शन । 
२ आ०, १ पाद्‌, २ सूत्र] [२४७] 
करना उचित है । अचेतन कारणवादिनी होने के कारण साख्यस्मृति 
प्रहणीय नहीं है,--इस प्रकार जो सिद्धान्त है, बह आदरणीय नहीं 
है। कारण, जगत्‌ का निमित्त और उपादान कारण ब्रह्म है, यह मत कपि- 
छादि आचारये, जिनको पूर्णसिद्ध रौर ज्ञानी नाम से शास्त्रों में प्रसिद्धि है, 
तत्मणीत स्मृति के विरुद्ध है; यह मत संगत होने खे, कपिछादिप्रणीत 
स्मृति का अनवस्था-दे।प होता है। अतपच यह सिद्धान्त संगत नहीं है । 
इस प्रकार आपत्ति होने से वह कार्य्येकर नहीं है। कारण, ब्रह्म का 
जगत्कारणत्व मत अस्वीकार करने से दूसरी ओर वेदेकत चेतनकारण- 
विषयक अन्य मनन्‍्वादिकृत स्मृतियां की भी श्रनवस्था हो जाती है । 
ब्रह्म के जगत्कारणत्व-घिषय में मचुस्द्ति, यथा-- 
*'महाभूतादिवुत्तीनाः प्रादुरासीत्तमोचुदः । 
सोमिध्याय शरीरात्‌ स्वात्‌ सिस्धजुविविधाः प्रजाः । 
अप एव ससर्जादौ तासु वीय्यैमपासजत्‌” ॥ इत्यादि । 
२ आ०, १ पाद्‌, २ सूच । इतरेपाञ्चानुपलब्धेः ॥ 
भाष्य--इतरेपां, मन्वादीनां वेदस्य प्रधानपरत्वानुपलब्धेश्व वेद्विरुद्ध- 
स्थुतेरप्रामाण्यम्‌ । 
अस्पार्थः--वेद्‌ का प्रधानपरत्व (अर्थात्‌ प्रधान दी जगतकत्ता है, यदद 
वेदर का अभिप्रेत है, यद मत) सांख्य भिन्न अन्य (मन्वादि) स्खुतियों के 
अनमिमत होने के कारण, वेद्चिदद्ध सांल्यस्म्रति प्रमाण-स्वरूप में 
अद्दणीय नहीं है । 
इति सांख्यस्य स्खृतित्वेडपि अमाणाभावत्वनिरूपणाधिकरणस्‌ । 


नी 


चेदान्तदुर्शन । 

[ २४८३; [२ अ०, १ पाद्‌, ३-४-१ सूत्र 
२ अ०, १ पाद्‌, ३ सूक । पतेन योगः प्रत्युवतः। 
भाष्य--सांख्यस्मतिनिरासेन योगस्मृतिरपि प्रत्याख्याताऽस्ति । 

व्याख्या; --इस पक ही कारण से सांख्यानुसारिणी यागस्सृति का 
भी अप्रामाणय सिद्धान्त हुआ, ऐसा समझना होगा । 
इति योगस्यापि प्रामाण्या भावनिख्पणाधिकरणम्‌ । 


—o— 


भाप्य--तर्कवळेन प्रत्यवतिष्ठते ॥ 

व्यास्या--इस क्षण में शास्त्रनिरक्षेप युक्ति के आधार से ब्रह्म के 
जगत्कारणत्व विषय में जो सब्ः आपत्तियाँ उपस्थित होती हैं, उनके 
खण्डन के अभिप्राय से पहले आपत्ति का उल्लेख होता दै। यथा-- 

२०, १ पाद्‌, ४ सूअ। न विलक्षणत्वादस्य तथात्वश्व शब्दात्‌ ॥ 

भाष्य--जगतो न चेतनप्रकृतिकत्वम$ विलक्षणत्वात्‌ । (जगतः 
ग्रवेतनत्वात परमात्मनएच चेतनत्वात्‌, अ्रस्य जगतः, न तथात्वम्‌) ! 
विळत्तणत्वश्च ५ विज्ञानश्वाविज्ञानश्वाभवदित्यादि ”-शुब्दाद्प्यस्यावग- 
न्तब्यम्‌। 

अस्याथेः--जगत्‌ अचेतन और इश्वर चेतन है, अत्व ये पर" 
स्पर विलक्षण हैं, सुतरां जगत्‌ ईश्वप्परुतिकःदो नहीं सकता । जगत्‌ का 
अचेतनप्रकृतिकत्व श्रुति में भी उल्लिखित दे; यथा, “विज्ञानश्वाविश्ञानला- 
भवत्त्‌ (तेत्ति० २ घ०) इत्यादि । 

२ अ०, १ पाद, ५ सूत्र । अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषणाञ्ञुगतिभ्याम्‌ 


, . येदान्तदर्सन । त 

२४०, १ पाद, ६ सूत्र ] [२४] 

भाष्य--“'पृथिव्यऽत्रचीत्ते हेमे प्राणा ग्रह श्रेयसै विवदमाना ब्रह्म 
जगतुः? इत्यादी तु तदभिब्रानिनीनां देवतानां व्यपदेशः , “हन्ताइमिमा- 
स्तिश्नो देवता” इति विशेषणात्‌ “अझिर्वाग्‌ भूत्वा सुखं प्राविशदि”- 
व्यायनुगतेश्व । 

व्याए्याः-~"पृथिव्यऽत्रवीत्ते हेमे प्राणा अह श्रेयसे विवदमाना 
बह्म जग्मुः” (यू० ६० १ ब्रा’) इत्यादि श्रुतियों में पृथिवी प्राण अभ्ृति 
अचेतन पदार्थ की वात कहना, परस्पर में कौन श्रेष्ठ है इस पर विवा 
करना इत्यादि विषयक जो उक्तियां हैं, वे अचेतनपदार्थयोधक पृथि- 
व्यादि नहीं हैं, तद्भिमानी देवता-वीघक हैं “इन्ताहमिप्नास्तिस्रो देवता” 
(छु।० ६ अ० ३ ख०) इत्यादि वाक्यां में पुथिव्यादि देवता विशेषण द्वारा 
विशेषित की गई हैं, एवं “अञ्िर्वाग॒भूत्वा मुखं प्राविशत्‌” इत्यादि (ऐत- 
शेय १ अ०) याक्यों में जो अग्न्यादे की मुखादि में श्रनुगति 
का उल्लेख है, तद्द्वारा भी भ्रति ने घागायभिमानयुक्त अन्न्यादि देवताओं 
का दी मुखप्रवेशनादि काय्यै प्रकाशित किया है। अतपच उक्त भ्रति- 
चाक्य जगत्‌ के अचेतनकारणत्व के विरोधी नही हैं । 

इस क्षण में इन यापत्तियी का उत्तर दिया जाता है । 

२ अ०, १ पाद, घे सूज । दश्यते तु ॥ 

भाष्य--तन्नोच्यते पुरुपाङ्विलद्षाणस्य केशादेगोमयाद्विलद्षणस्य 
चुश्विकस्थोत्पत्तिद यतेऽतो व्रझविलज्ञणत्वाञ्गगतेो न तत्मरुतिकत्वमिति 
न॑ वक्तव्यम्‌ । 

व्याख्या--किन्तु प्रत्यक्ष ही अनुमान की भिति हे; चेतन से 
अचेतन, एवं अचेतन, से चेतन की उत्पत्ति सदा दी प्रत्यच्तीभूत होती 

३२ 


वेदान्तदर्शन ! 
[ २५० ] [ २ अ०, १ पाद्‌, ७-८ सूत्र 
है; चेतत पुरुष से अचेतन केशादि की, अचेतन गोमय से चेतन 
चुश्चिकादि की उत्पत्ति सदा ही प्रत्यच्तीभूत हाती है; अतएव चेतन 
ईश्वर से अचेतन जगत्‌ की उत्पत्ति अनुमान-चिरुद्ध कह कर जो आपत्ति 
की जाती दै, वह अमूलक है । 
२ अ्र०, १ पाद, ७ सूच । असदिति चेन्न प्रतिपेधभात्रत्वात्‌ ॥ 
भाष्य--ननूपादानाइुपादेयस्य विळच्तणत्वे उत्पत्तेः पूर्व तद्सदूभवि- 
दुमदँतीति; नेष दोषः पूर्व सूत्रे प्रकतिविकार्‍योः सर्वथा सादृश्यनियमस्य 
प्रतिवेधमात्रत्वात्‌ । “ 
अस्याथैः-परन्तु यदि उक्त तर्क सङ्गत तर्क हो, तो तदनुसार 
जब काय्यैवस्तु और उसका उपादानकारण परस्पर विलक्षण हैं, तो 
उत्पत्ति के पूर्वं आर प्रलयकाल में कार्य्यचस्ठु एकान्त "असत्‌! दे 
जाती है। किन्तु सद्वस्तु का एकान्त विनाश नहीं है, एवं पकान्त श्रतत्‌ 
की उत्पत्ति नद्दो है, यह खर्यवादिखम्मत है। ऐसी आपत्ति होना 
सङ्गत नहों दे; कारण पूर्वसूत्र में प्रति ओर चिकार इन दोनों का 
सर्वप्रकार सादश्य रहने के नियम मात्र का ही प्रतिपेध किया गया है । 
२ ०, १ पाद्‌, = सूत्र। श्रपीतो तद्वत्‌ प्रसङ्गादसमञ्जसम्‌॥ 
भाप्य--आदेपः-(श्पोतो) प्रलयसमये (तद्वत:य्रचेतन-) कार्य्यः 
घत्‌ कारणस्यापि अचेतनत्वादिमासिषसङ्गात्‌ जगदुपादानं ब्रह्मेत्य- 
समञ्जसम्‌ । 
अस्यार्थः--यह सूत्र आपत्तिसूचक है; आपत्ति इस प्रकार है, यथा- 
अचेतन जगत्‌ का एकान्त विध्वंस नहों है स्वीकार करने से, यद 
भी स्वीकार करना पड़ेगा कि प्रलयकाल में फाय्येरूप अचेतन जगत्‌ की 


वेदान्तद्शन । 

२ अ०, १ पाद, ६-१० सू० ] [२२१] 
अघस्थिति बह्म में होती है, अतपच चेतन ब्रह्म की भी उस समय श्रचेतनत्य- 
प्राप्ति फा प्रसङ्ग आता है; अतप्व ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान है, यदद 
मत असङ्गत है। 

२ अ०, १ पाद, & खूब । न तु दृष्टान्तभावात्‌ ॥ 

भाष्य-समाधानम्‌। (न, ) तद्वत्‌ प्रसङ्गो नैवास्ति, (कुतः ?) 
इष्टात्तमावात्‌, विकारः उपादाने लोयमानः स्वधमॅरूपादाने न दूपयति 
इत्यस्मिन्‌ अथे दष्टान्तानां भावात्‌ विद्यमानत्वात्‌; यथा पूथिचीचिकारस्तस्या 
चिलीयमानस्तां न दूषयति, तथा घ्रह्मचिकारः ससारः! 

व्याख्याः--पूर्चोक आपत्ति का उत्तर देते हेः-इलके द्वारा अलयकाल में 
अह्म की विकार-प्राति अवधारित नहीं होती; कारण, चिकारवर्तु, तढुपा- 
दानकारण में लीन होने से, उसमें अपना धर्म खञ्चारित करके, उसको 
दूषित नहीं करती, इस चिपय में दृष्टान्त प्रत्यक्षीभूत होता है; यथा 
पृथिची-चिकारभूत जीवदेह, मळ, मूत्र एवं वृक्तादे एथिधी मे पतित 
होकर तद्रपता को प्राप्त होते हैं, किन्छु एथिवी को विकारित नहीं 
करते, तट्रूप जगदूप विकार भी ब्रह्म में लीन होकर, अहम को विकारित' 
नहीं करता । 

२आ० १ पाद्‌, १० सूत्र । स्वपक्षे दोपाञ्च॥ 

. भाप्य~वेदयिरुद्धवादी साङ्ख्यो चफ्तुमष्मस्तत्पत्ते5प्युक्तदोप- 

योगात्‌ । र 

व्याख्या -यदि इसके ब्रह्म के जगत्कारणत्व का दोष कह कर 
निदेश करो, ते सांख्यपत्ष में भी यद्द दोप दै; कारण, साङ्ख्योक्त जग- 
त्कारण प्रधान सर्वेविध शब्द, स्पर्शे रार रूपादि से विवजित है; 


येदान्तदशंन । 
[२२२] [ ३ श्र०, १ पाद, ११ सूत्र 
उससे शब्द, स्पर्श, रूपादिविशिष्ट जगत्‌ प्रकटित होता है, ऐसा कहने से, 
उसमें भी उक्त आपत्ति की समान सम्भावना होती है! सुतरां भुतिसिद्ध 
ब्रह्म के जगत्कारणत्वचाद का केवल इस प्रकार तक-द्वारा निरास हो 
नहीं सकता । 

२ ०, १ पाद, ११ सूत्र । तर्कांप्रतिष्टानादप्यन्यथाच्ुमेयमिति चेदेव- 
मप्यनिर्मोष्तप्रसङ्गः ॥ 

( तर्फे-अप्रतिष्ठानात्‌-अपि ) तर्कस्य अप्रतिष्ठानात्‌ ्चनवस्थानात्‌ 
थुतिमूलस्य सिद्धान्तस्य न थसामञ्चस्यम्‌ । ननु उक्ततर्फस्य अप्रतिछि- 
तत्वात्‌, देयत्वेडपि, (अन्यथा) यथा अनवस्था न स्यात्‌, तेन प्रकारेण 
(अजुमेयम्‌) 'अजुमातु योग्यं भवति; इति चेत्‌; (पचमपि अनिर्मोच्तप्रसङ्घ) 
प्चमपि तार्किकविप्रतिपत्या कापिलकाणादादीनां परस्परविरोधेन 
अनिर्मोक्तप्रसङ्गः स्यात्‌} पुरुपाणां मध्ये तर्कविपये एकतमस्य नियतः 
जयित्वासम्भवात्‌। श्रतप्घ वेदोक्तस्यैवोपादेयत्वमिति सिद्धम्‌। 

भाप्य--तर्कानवस्थानाञ्चोक्तसिद्धान्तस्य नासामञ्जस्यम्‌। ृदृतकंण 
चेद्विरुद्दे प्रधानादिके जगत्कारणेऽनुमिते तु तारशेन तर्केण सत्मतिपच्त" 
सम्भवात्‌ । पमेव तार्किकचिप्रतिपत्त्याऽनिमोत्तमसङ्गाद्वेदोक्तस्यैः 
घोपादेयत्वमिति सिद्धम्‌ । 

ब्याख्या:--धास्तविक तर्क की कोई स्थिरता नहीं है; आज जो 
तर्कद्वारा अन्य को पराभूत करता है, कल बद भी अपर द्वारा पराजित 
होगा; अतपच तर्कद्वारा थतिमूछक सिद्धान्त का अपलाप करना सन्नत 
नहीं हे! परन्तु यदि कहो कि, कार्य्येकारछ के विछक्तणत्वचिषयक 
पूर्घोक्त तर्क के अप्रतिष्ठित होने से, उसका परित्याग करके जिसमें उक्त 


बेदान्तदशन । 
२ थ०, १ पाद, १२-१३ सून ] [२३] 
प्रकार दोष न हो, ऐसा अन्य प्रकार अनुमान किया जा सकता है, तो 
उसमें भी अनवस्थादोप से मुक्त हो नहीं सकते । तार्किको में परस्पर 
का विरोध सर्वदा से चळ रहा है । साङ्ख्यवादी पण्डितगण एबं वैशेषि- 
कमतावलम्वी परिडतगण परस्पर के तको में दोप दिखाकर सर्वदा 
चितण्डा कर रहे हैँ; किसी का मत निर्दोष स्थिर नहीं होता; मनुष्यों 
मै किसी एक का तर्कचिषय में खदा जयलाभ सम्भव नहीं है। जो 
कोई तर्क उठाया जाय, उसके विरुद्ध तर्क सर्वदा दी उठ सकता है। अत- 
पच सर्क की अनवस्था के कारण वेदोक्त सिद्धान्त ही आदरणीय है । 
इति ब्रह्मणो जगत्कारणत्वे विलच्शदोपापत्तिखण्डनाधिकरणम्‌ । 


२ अ०, १ पाद, १२ सूत्र । एतेन शिष्टापरिग्रहा श्रपि व्याख्याताः । 
भाप्य-पतेन सांख्यपक्षनिरासेन परिशिष्टाः येदविरुद्धकारणवादिने- 
उम्पैउपि प्रत्युक्ताः। 
व्यास्याः--इस' सांख्यमत के खण्डन के दारा ही वेदवादी शिष्टयणी 
के मत के विरुद्ध श्रन्य सळ मतों का भी खण्डन दुआ पेखा सम- 
भना होगा । 
इत्यपरापरवेदुविरुद्दकारणवादुखण्डनाधिम्ररणम्‌ । 


२ अ०, १ पाद्‌, १३ सूत्र) मोक्यापत्तेरयिभागशचेत्‌ स्याइळो- 
कयत्‌ 


( भोचु-आपत्तेः--थविभागः-चेत स्यात्‌ लोकवत्‌ ) । 
भाप्य-ब्रह्मणो जगदुपादानत्वे जीवरूपेण द्रण एच सुखढुःख- 
भोषत्त्वापत्तें: वेदपसिद्धो भोकुनियन्दविभागो न स्यात्‌ इति येत्‌ 


वेदान्तदशन 1 

श्श्णि [ २ अ०, १ पाद, १३ सूर 
अविभागेऽपि (विभागव्यवस्थोपपद्यते, दशन्तसद्भावात) सधुद्रतरङ्गयो- 
रिव, सूर्य्यतसभयोरिव तयोविभागः स्यात्‌ । 

अस्यार्थः--यदि बल्ल ही जगत्‌ का उपादान कारण हो तो, जीव- 
रुप म रझ का दी सुखदुःखादि-भोक्तत्व सिद्ध होता है; खुतरां वेद्पसिद् 
भोक्ता आर नियन्ता नामक कोई भेर नहीं रहता है; इस प्रकार आपत्ति 
होने से, इसके उत्तर में कहते हैं कि, उक्त भाकृत्व-नियन्तृत्व-भेद रहता है ; 
उसका दष्टान्त भी लोक में इए होता है; जिस प्रकार समुद्र धार तर्क 
अभिन्न होकर भी भिन्न हैं, जैसे सूरये झार उसकी प्रभा अभिन्न होकर भी 
भिन्न हैं, तद्रूप भोक्ता जीव और नियन्ता ईश्वर अभिन्न होकर भी भिन हैं। 

शाङ्करभाप्य में इस सूत्र का अर्थ किञ्चित्‌ विभिन्न प्रकार से 
व्याख्यात हुआ हे, किन्तु दोनों व्याय्याओं का फळ एक दी है । शाङ्कर- 
भाष्य नीचे उद्धत छुआ है । 

“प्रसिद्धो ह्ययं भोक्तभोग्यविभागः । लोके भोकता च चेतनः शारीरः, 
भोग्याः शब्दादयो चिपया इति; यथा भोक्ता देवदत्तः, भोग्य ओदन इति। 
तस्य च विभागस्यामाचः प्रसज्येत । यदि भोक्ता माग्यभाचमापदेत, 
भोग्या घा भोक्तुभावमापद्येत, तयोश्‍्चेतरेतरभावापत्तिः परमकारणात्‌ 
्रह्मणोऽनन्यत्वात्‌ प्रसञ्येत । न चास्य प्रसिद्धस्य विभागस्य बाधनं 
युक्तम्‌ ; यथा त्वद्यत्वे भोकुभोग्ययाविंभागो एः, तथातीतानाग्रतयोरपि 
कल्पयितव्यः । तस्मात्‌ प्रसिद्धस्यास्य भोक्तृभोग्यविभागस्याभाव- 
प्रसद्वादयुक्तमिदं ब्रह्कारणतावधारणमिति चेत्‌ कश्चिद्योदयेत्‌, तं प्रति 
ब्रयात्‌ स्याइळोकधदिति; उपपद्यत प्रवायमस्मत्पक्षेडपि विभागः; 
पधं लोके दृष्टत्वात्‌ । ततथादि सधुत्रादुद्कात्मनाउनन्यत्वेऽपि 


वेदान्तदशेन 1 


३ अ०, ३ पाद्‌, १३ सूत्र ] [ २११) 
तद्विकाराए फेनवीचिवरङ्गबुद्घुदारीनामिवरेतरविभाय इवरेवरसएले- 
पादिलक्षणश्च व्यवहार उपलभ्यते । ...एवमिहापि ! ... यद्यपि भाका 


न ग्रह्मशा विकार: ''तत्खट्टा तदेवाजुप्राविश”-दिति स्वप्डुरेबावि- 
कृतस्य कार्यानुप्रवेशेन भेक्तृस्वश्ववणाव्‌, तथापि कार्य्येमचुमविष्टस्यास्ति 
कार्यापाधिनिमितो विभागः, 'श्राकाशस्येब घटाद्युपाधिनिमित्तः, इत्यतः 
परमकारणात्‌ ब्रह्मणो ऽतन्यत्वेऽप्युपपञ्नो भेकतभोग्यछत्तणें विभागः 
समुद्वतरङ्घादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ । इति शाङ्करभाप्ये । 
अस्यार्थः-परन्तु भोक्ता और भाग्य यह दिविध चिभाग सङैत्र 
लोकप्रसिद्धः धै; घेतनजीच भोक्ता नाम से प्रसिद्ध है; एवं शब्दादि 
चिपय इस जीव के भाग के नाम से प्रसिद्ध हैं; जैसे देवदत्त नामक व्यक्ति 
भोक्ता, एवं अन्नादि उसके भोग्य हैं । (किन्तु ब्रह्म के ही जगत्‌ का निमित्त 
एवं उपादान उभयविध कारण होने से) यह भोक्वभोग्यविभाग नहीं 
रह सकता । यदि भोका ही भोग्यत्व को प्राप्त हो, अथवा भोग्यवस्तु दी 
भाकतुमाव को प्राप्त हो, ता इन दोनों का एकत्व होता है,--परमेद्‌ नहीं 
रदता है; घ्रह्म से पृथक्‌ कुछ नदीं रने के कारण भोकतमेग्य का प्रभेद 
लुप्त हो जाता दै। किन्तु इस प्रसिद्ध भोक्तृभेग्य-विभाग का अप- 
लाप करना सङ्गत नही है; जैसे वर्तमान में भोक्तृभाग्यःचिभाग दृष्ट 
होता है, तङ्ूप श्रतीतकाल में एवं भविष्य में भी यदद विमाय रना 
थबुमानसिद्ध है ! अतएव प्रसिद्ध इस भोक्दमोग्यचिभाग के अभाव-प्रसङ्ग 
के कारण जगत्‌ का अह्मकारण॒त्व-विषयक सिद्धान्त अयुक्त है--यदि कोई 
इस प्रकार थ्रापच्ति करे, तो उसे कहते हैं कि, यद छोकिक 
विभाग घ्रह्मकारणता-विपयक सिद्धान्त में भी अप्रतिष्ठित नहीं होता । 


वैदान्तदर्शन । 

[२९३] , [२ अ०, १ पाद, १२ सूत्र 
ब्रह्मकारणता-विपयक हमारे सिद्धान्त मै भी यह विभाग रहना उपपन्न दै; 
कारण लोकतः इस विभाग का दृष्टान्त है। जैसे उद्कात्मक समुद्र से 
अभिन्न होने पर भी तद्विकारीभूत फेन, वीचि, तरङ्ग, बुद्धुद प्रति फे 
पारस्परिक प्रभेद छर मिलन प्रभृति व्यवहार सम्भव होते हैं; तद्रूप 
ब्रह्म से अभिन्न होने पर भी भोक्ता और भोग्य नामक प्रमेद्व्यवहार 
उपपन्न होता है। यद्यपि भोक्ता जीव को ब्रह्म का विकार नहीं कद 
सकते; कारण, “इस जगत्‌ की सृष्टि करके उसमें अद्ुपविष्ट हुआ! 
इत्यादि श्रुतिवाक्यों म॑ स्रष्टा ब्रह्मा का अधिकृत रहकर ही कार्य्यभूत 
जगत्‌ में अनुपवेशपूर्वक “भोक्ता” होना उपदिष्ट हुआ है; किन्तु कार्य्य" 
भूत जगत्‌ में अनुप्रवेश की अवस्था में तचत्काय्येभूत उपाधिनिमित्तक 
भेद अवश्य स्वीकाय्यै है; जैसे आकाश के अविकृत रहने पर भी घटादि- 
उपाधिनिमित्तक उसका भेद देखा ज्ञाता है, तद्॒प व्रह्मासम्बन्ध 
में भी जानना होगा। अतपच परमकारण ब्रह्म से अभिन्न होने पर 
भी, समुद्र के तरङ्गादि के विभाग की भाँति भोक्ता आर भाग्य नामक जो 
भभेद प्रसिद्ध है, वह उपपन्न होता दै । 

इस व्याख्या से यद्द प्रतिपन्न हुआ कि, अह एकान्त निर्ग णस्वभाव नदी 
है; स्टिकार्य्य करना एवं उसमें श्रनुपवेशपूर्वक जीवरूप से उसका भोग 
करना, एवं तदतीत रूप में उस भोग के नियन्तृख्य से अवस्थान करना, 
ये दोनों दी उसके स्वरूपान्तर्गेत हैं। छीकिक जो भेद दै घह भी प॒कान्त 


मिथ्या नहीं दै । 
इति मशो नगस्कतुत्वेपि सोक्दुनियस्तब्धवस्थवधारणाधिकरणम । 


वैदांन्तदशन । 5 
२ अ, १ पांद, १४ सूत्र ] [ २२७) 
२ अ०, १ पाद, १४ सूत्र । तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः ॥ 
भाव्य--कार्य्यस्य कारणानन्यत्वमस्ति, नत्वत्यन्तभिन्नत्वम्‌, कुतः १ ˆ 
व्ययाचारसम्भणे विकारो नामधेयं म्रत्तिकेत्येव सत्यम्‌”, “पेतदालयमिद्‌ 
सचे? तत्‌ सत्यं तत्वमसि” 'सर्वे' खल्विद' ब्रह्म” इत्यादिभ्यः । 
अस्याथेः--कारण-वस्तु से काय्ये का भिन्नत्व है; कारणवस्ठु से 
कार्य्य अत्यन्त भिन्न नहीं है; कारण, थति ने कहा है “म्टतिका दी सत्य 
है, घटशरावादि-नाम से प्रकाशित चिकार समूद केवल पृथक्‌ नामद्वारा द्दी 
पृथक्‌ हुए हैँ,” “चराचर समस्त विश्‍व प्रह्मत्मक हे,” “बह प्रह सत्य है, 
तुम बदी ब्रह्म ही” “'यह सभी ब्रह्म है? । छान्दोम्योपनिषदू के पठ प्रपाठ- 
केक्त ये सब वाकय उस विषय में प्रमाण हैं । 
इस सूत्र में चेतन जीच और श्रचेतन जगत्‌ का बह्मात्मकत्व (बह्म 
से अमिन्नत्व) स्पष्ट रूप से कथित हुआ, एवं तसपूर्ववर्ती १३ सङ्ख्यक 
सूत्र में जीव और ब्रह्म का मेद्‌ भी व्यवस्थापित हुआ है; एवं तत्पूर्य सूरो 
में अचेतन जगत्‌ का भी भेद व्यवस्थापित हुआ है। अतपच इन सर्चो को 
एकत्र करने से, उनका फल-स्वरूप यदी सिद्धान्त होता है कि, चेतनाचेतनं 
समस्त जगत्‌ का बह के साथ भेदाभेद-सम्बन्ध दै । 
शाङ्करमाप्य मै यद्यपि नाम और रूपविशि पदार्थ का वस्तुत्वं 
(वस्तुरूप से अस्तित्व) अस्वीकार किया गया है, तथापि सूत्र का अथे 
इसी प्रकार व्याख्यात 'हुआ है; यथाः--“अभ्युपगस्य चेमे ब्यवहारिक 
भोक्ठुभोग्यलक्षरां विभाग स्याल्लोकवदिति परिद्वारोऽसिदिता न त्वयं ` 
विभागः परमार्थतोऽस्ति ! यस्मात्‌ तयोः दर्य्यकारणयोरनन्यत्वम्रधयम्पते । 


काय्येमाकाशादिक वडुप्रपञ्च' जगद्‌ ; - कारणं परं ब्रह्म; तस्मात्‌ कारणात 
३३ > 
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२ अ०, $ पाद, १३ सूत्र ] [२११] 
वस्तुमात्र का शान होता है; घटशरावादि नाम से प्रकाशित विकार-समूह 
भिन्न भिन्न नाम द्वाराही पृथक्‌ हुए हैं; वस्तुतः ये खत्तिका हो हैं; 
अतएव मृत्तिका ही सत्य-सदस्त है (शचिका से प्रथकरूप में 
अस्तित्वशील घटशरावादि पदार्थों का अस्तित्व नहीं है) । इस स्थल में 
यही कहा गया है कि, घट, शराब, उदञ्चन प्रभुति सुएमय घस्तुओं के 
झत्तिका से अभिन्न होने फे कारण, एक सृत्पिएड फे शान से, (अर्थात्‌ 
वास्तविक पक्ष मै ये झदात्मक हैं, ऐसे शान के द्वारा हो) इनका सम्यक्‌ 
शान हो जाता है! जिससे घरशराधादि सद्धिकार केवल नामद्वारा ही 
परस्पर और अपर साधारण मुक्तिका से पृथक्‌ होकर हैं, इनका धस्तुगत 
कोई पार्थक्य नहीं है; केवल पृथक्‌ नाम होने से ही ये विकार नाम से 
गणय हें, वास्तविक % ये केवल मृत्तिका ही हैं; अतएव नामद्वारा ही 
इनका पाथैक्य है यद्द पार्थक्य मिथ्या है, (विकार का निज धस्तुत्व 
फुछ नहीं है, यह केवल नाममात्र--मिथ्या है); रत्तिका, ही एकमात्र 

सदस्तु हे।. ्रह्मसम्बन्ध में थुति ने इसी . दृष्टान्त का उल्लेख किया है। 

इस दृष्टान्त में श्रुति ने जो चाचारस्मण-शब्द्‌ का व्यवद्दार किया है, 

तदूद्वारा यह प्रतिपन्न होता है कि, दृष्टान्तद्वारा डपमेग्र जगत्‌-सम्बन्ध में 

श्रुति का यही उपदेश है कि ब्रह्म से भिन्नरूप. से कार्य्यभूत जागतिक 

वस्तुओं का अस्तित्व नहीं है । 


+ नामरूपात्मरु यह समस्त मिथ्या है इस प्रकार:भी इस माप्यांश का अर्थ हो 
सकता है । पुरव श्रीमच्छडूराचाय्ये का यही अभिश्राय होना सम्मवं है ।' किन्तु इसके 
सम्बन्ध में पीछे विचार किया जायगा । 


वेदाम्तदशंन । 
[२६५ ] [२ भ्र, १ पाद, १४ सूत्र 
निस्वाकेभाप्य के साथ इस शाङ्करमाप्य का एक अर्थ मै कोई 
विरोध नहीं है! किन्तु इस स्थल में यह लप करना दोगा कि, जगत्‌ 
इसी अर्थ मै मिथ्या कहा गया है और कहा जा सकता है कि, जैसे 
सत्तिका से पृथक्‌ अस्तित्वशील घट नामक पदार्थ नहीं है, यह मिथ्या है; 
तद्रूप जगत्‌ भी ब्रह्म से पृथक्‌ रूप से अस्तित्वशील पदार्थ नहीं है-इसका 
पृथक्‌ रूप से अस्तित्व ही मिथ्या है। यद्द एकदा मिथ्या नहीं है। ब्रह्म के 
साथ इसका अभेद्सम्बन्ध है। किन्तु इस अभेद॒त्व के रहने पर भी, नाम- 
रूपादिद्वारा जे! भेद्सम्बन्ध भी है, उसे पूर्व सूत्र की व्याख्या में श्रीमच्छङ्क- 
राचाय्ये ने स्वीकार किया है। श्रतप्च निम्वार्कोक्त भेदाभेदसम्वन्ध दी 
सूत्रकार और थ्रति का उपदेश है यह एतद्द्वारा सिद्धान्त दाता है। . 
शाङ्करमाप्य का प्रथमांश इस स्थळ में उद्धत हुआ है। परन्तु इस 
सूत्र का शाङ्करभाष्य अतिशय विस्तृत है; इसमें अपंरापर दृष्टान्त थर 
युक्तियाँ भी प्रदर्शित हुई हैं। वञ्च जगत्‌ का ब्रह्मात्मकत्वज्ञान जो साधक 
के पत्त में सम्भव है, घद निष्फल नहो है, एवं जिस प्रकार चह उत्पन्न होता 
है, उसका प्रदर्शन करते हुए शङ्कराचाय्यै ने इस सूत्र के भाष्य में कहा दैः 
“न चेयमवगतिर्नोत्पद्यते इति श्यं वक्तम्‌”, 'तद्धास्य विजज्ञौ’ इत्यादि 
श्रतिम्यः । अवगतिसाधनानाञ्च श्रवणादीनां घेदानुघचनादोनाञ्च विधी. 
यमानत्वात्‌ । न चेयमवगतिरनर्थका भ्रान्तिवेति शक्यं घक्तम्‌, अविद्याः 
निवृत्तिफलद्शनात्‌ घाधकशानान्तरामावाञ्च ।” 
अस्याथः---इस प्रकार का शान (अभेदशान) नहीं होता है, ऐसा 
कह नहीं सकते; पारण, पिता फे उपदेश से श्वेतकेतु ने इस प्रकार शान 
प्राप्त किया था, पेसा &ान्दीग्यथुति ने चर्णन किया है; पष इस 


चेदान्तदर्शन । 
२ ग्र०, १ पाद्‌, १४ सूत्र | [२६१] 
अभेदशान फे लाभ करने के निमित्त जव श्रुति ने श्चणादि एवं घेदानुवच- 
नादि का विधान भी किया है, तव यह ज्ञान अवश्य लाभ किया जाता 
है, यह स्वीकार करना होगा (नही ते उपदेश मिथ्या होता) । इस 
अद्वैत शान का कोई फळ नहीं दै'शथचा यह भ्रममात्र है, ऐसा कह 
नहीं सकते; कारण इसके द्वारा विद्या का विनाश देखा जाता है, 
एवं इस ज्ञान के उत्पन्न होने पर ऐसा अपर शान कोई नहों है जो इसे 
चिन फर सके । 

परन्तु सूतार्थ फी इस प्रकार ब्याख्या करके, श्रीमच्छङ्कराचाय्य ने 
प्रमाण करने की चेष्टा की है कि, उनका निरचच्छिन्न भ्रद्धेतत्व-चिपयक 
मत ही इसके छारा स्थापित होता है, एवं यह सूत्र एवं पूर्व व्याख्यात 
अपर सव सूत्रौ का फळ यह नहीं है कि, प्रह्म के एकत्व एवं नानात्व 
. दोनों ही सय हैं; श्रर्थात्‌ शाङ्करमत में घहा एवं जीव और जगत्‌ 
का मेदामेद सम्बन्ध, एवं ब्रह्म का द्वेताद्वेतत्व सत्य नहीं है,-केबल 
श्रद्धेतत्व ही सत्य है; जगत्‌ सम्पूर्ण मिथ्या है, एवं जीव ब्रह्म से सम्पूर्ण 
अभिन्न है। उक्त भाष्य में शङ्कराचार्य्य ने कहा है--- 

नन्वनेकाकक्रै बहा, यथा वृत्तोउनेकशाख, पवमनेकशक्तिग्रदत्तियुक्तं 
ब्रह्म; अत पकत्वे नानात्वश्चोभयसपि सत्यसैघ; यथा वृक्ष इत्येकत्व', 
शाखा इति च नानात्वम्‌ ; थथा च सपुद्रात्मनेकत्वम्‌, ' फेनतरङ्गाद्यात्मना 
नानात्वम्‌; यथा च; खृदात्मनैकत्वं, घरशरावाद्यात्मना नानात्वं, तत्र 
पकत्वांशोन झानान्मेष्ठव्यचहारः सेत्स्यति, नानात्वाशेन तु कम्मैकाण्डा- 
श्रयौ लौकिकवैदिकव्यवहारी। सेस्स्यव इति; एवञ्च खदादिदडष्टान्ता श्रसुरूपा 
, भविष्यन्ति |? . | 


चेदान्तदुर्शन 1 

[२६२] [२ श्र०, १ पाद्‌; १४ सूत्र 

थस्याथैः--परन्तु यदि कहो कि मह्म केवळ एकरूप नहीं !है, जैसे 
वृक्ष एक होकर भी अनेकशाखायुक्त है, तद्रूप ब्रह्म भी अनेक शक्तिप्रवृत्ति- 
युक्त है; अतएव ब्रह्म के एकत्व एवं नानात्व दोनों ही सत्य हैं। . जैसे 
दुक्तरूप से एकत्व, एवं शाखाप्रभ्रति रुपौ से नानात्व; जैसे सब्नद्ररूप से 
एकत्व, एवं फेनतरज्लादिरूपों से नानात्व, जैसे मत्तिकारूप से एकत्व, 
एवं घदशरावादि रूपों से नानात्व है; (तद्रूप बहारूप से घर्म का,णकत्व, 
एवं जीव और अजगत्‌ रूप से नानात्व है )। उसमें एकत्वांश-शान के 
डारा मोक्तव्यवहार, एवं नानात्वांश में वैदिक कर्म्मकाणडाश्रित लौकिक 
और चैदिकव्यवहार सिद्ध होते हैं; एवं श्रुति में जो सत्तिका प्रति का 
दृष्टान्त दिया गया है, घह इस प्रकार सिद्धान्त ही से संगत होता है । ` 

इस प्रकार आपत्ति वर्णन करके, शङ्कराचाथ्यै इसका निम्नलिखित 
रूप से खण्डन करने के लिए भवूत्त हुए हैं. " {3 

५ज्ञवं स्यात्‌। स्रत्तिकेत्येच सत्यमिति प्रकृतिमात्रस्य दष्टान्ते.सत्य- 
त्वावधारणात्‌ । घाचारम्भणशात्देन च विकारजातस्यानुतत्वाभिधाः 
नात्‌। दार्शन्तिक्रेडपि, "पेतदात्म्यमिदं सब तत्‌ सत्यमिति” च परमः 
'कारणस्येघेकस्य सत्यत्वावधार्णात्‌। “स आत्मा तरवमसि इवेतकेतो' 
इति च शारीरस्य व्रह्ममावोपदेशात्‌। स्वयं प्रसिद्ध द्यतच्छारीरस्य 
ग्रह्मत्मत्यघुपदिशयते न यरनान्तरःप्रसाध्यम्‌ । अतश्चेदं . शाखोयं 
ब्रह्माव्मत्यमभ्युपमस्यमानं स्वामाविकस्य शारीरात्मत्वस्य थाधक सम्प" 
चते रज्यादिवुद्धय इव 'सर्पादिवुद्धीनाम्‌। वाधिते च शारीरात्मत्वे तदाः 
श्रयः समस्तः स्वाभाविको व्यवदारा याधितो भवति, यतप्रसिद्धये नाना 
त्वांशोऽपते ब्रह्मणः फरप्येत । दर्शायति च, "यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ 


बैदान्तदशैन । $ 
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तत्‌ केन के पश्येत” इत्यादिना -ब्रह्मात्यत्वद्शिनं ति समस्तस्य फ्रिया- 
कारकफललक्षणस्य व्यवहारस्यामावम्‌। न. घायं व्यवह्याराभावोउच- 
स्थाविशेषनियद्धो उसिधीयते इति युक्तं घक्तुम्‌। “तच्वमसी""ति ब्रह्मा- 
त्ममावस्यथानघस्थाविशेषनिवन्धनत्थात्‌ 1 तस्करदधान्तेन चानृताभि- 
सन्धस्प बन्धन, सत्याभिसन्धस्य माक दशीयम्नेकत्वमेयैकं पारमार्थिकं 
दृशेयति, -मिथ्याशानविजुम्मितश नानात्यम्‌। उभयसत्यतायां हि कथं 
ब्यवदारगोचरी5पि जन्त॒ुस्तुतामिसन्ध इत्यूच्यते । “मृत्योः स मुत्यु: 
माप्नोति य.इह्द नानेव पश्यति” इति च भेद्डष्टिमपवदन्नेतदेव दर्शयति । 
न.चास्मिन दर्शने शानान्मोच्त-इत्युपपद्यते। सम्यग्क्ानापनोद्यस्य कस्यः 
निन्मिथ्याक्षानस्य संखारकार्‌णत्येनानभ्युपगमात्‌। उभयस्य सत्यतार्या 
हि कथमेकत्यश्ञानेन नानात्यश्षानमपतु्यत इत्युच्यते। नन्धेकत्वैकान्ता- 
भ्युपगमे नानात्वाभावात्‌ प्रत्यक्षादीनि लौकिकानि प्रमाणानि ब्याहन्येरन्‌ 
निर्विषयत्वात्‌ स्थाणवादिण्विय पुढपादिशानानि, तथा विधिप्रतिपेघशाखः 
मपि . भेदा-5पेकतत्वात -तदभावे व्याहन्येत; भो्षशार्स्यापि शिष्यः 
शाशषित्रादिमेदापेदास्वात्‌ तदभावे व्याघातः स्यात्‌ । , कथं चानुतेन सोदाः 
शास्त्रेण प्रतिपादितस्याच्मैकत्वस्य सत्यत्वश्रुपपद्यत इति.? अत्रोच्यते । 
नैष दोषः।, सर्वव्यवहाराणामेव प्रागृत्रह्मात्मताविश्ञानात्‌ सत्यत्वो पपत्तेः, 
स्वप्नव्यवद्वारस्येव प्राकप्रबाधात्‌ । याचद्धि न सत्यात्मैकत्यप्रतिपत्ति 
स्तावत्‌ -प्रमाणप्रमेषफलछक्षणेपु व्यवरद्दारेप्वनृतवुद्धिनं फस्यचिद्धत्वथते; 
चिकारानेच _ त्वहं , ममेत्यविद्ययात्मात्मीयभावेन सत्ता जन्तुः प्रतिपधते 
स्वाभाचिकीं. घ्रह्मात्मतां. हित्वा । तस्मात्‌ प्रागृरह्मात्मताध्रवोधादूपपचः 
सयो छौकिको वेदिकशच व्यचद्दारः ।” 


, वैदान्तदुर्शन । हि 
है अ०, १ पादं, १४ सूच ] [ २६४३ 
है कि, जीव की ब्रह्मात्मकता का किसी विशेष अवस्था के प्रति लघय करके 
उपदेश नहीं किया गया है। तस्कर-दप्टान्त में असत्यवादी का वन्धन 
पवे सत्यवादी का मोचन अदशेन करके, श्रुति ने केवळ पकत्व के दी 
पारमार्थिक सत्यत्व एवं मिथ्याज्ञान से नानात्व की उत्पत्ति का प्रतिपादन 
किया हे । यदि एकत्व एवं नानात्व दोनों दी सत्य होते, तो श्रुति भेदन्यव- 
हार-विशिए्ट जीव को मिथ्यज्ञानी नाम से क्यों वर्णन कर्ती? “जो व्यक्ति 
नानात्यदर्शन करता है, वह सृत्यु के आयताधीन होकर मृत्युको दी 
प्राप्त होता है” इत्यादि वाक्यों में भुति ने भेद-दशीन की निन्द्रा करके एकत्व 
ज्ञान की ही सत्यता का प्रतिपादन किया है। ज्ञान के द्वारा जो मोत्त- 
प्राप्ति का शुति ने उपदेश किया है, वह भी इस भेदद्शन में उपपन्न नहीं 
होता; कारण सम्यक्‌ ज्ञानद्वारा विनष्ट होनेवाला केरे मिथ्याज्ञान संसार 
का कारण कहकर इस मत में प्रतिपन्न दो नहीं सकता । उभय विध 
शानों की सत्यता स्वीकार करने से ( श्रथोत्‌ बह्म के एकत्व ओर बहुत्व, 
इन दोनों की सत्यता स्वीकार करने से) एकत्वज्ञानद्वारा नानात्वज्ञान 
विनष्ट होता है पेखा किस प्रकार कदा जा सकता है ? ( वहुत्व भो सत्य 
होने के कारण कभी विनष्ट हो नहीं सक्रता )। परन्तु इस प्रकार 
आपत्ति हो. सकती है कि, निरवच्छिन्न एकत्व स्वीकार करने से, जब 
चानात्व एकान्त मिथ्या होता है, तब प्रत्यक्षादे छोकिकप्रमाणौं के दारा 
योद्धव्य किसी विषय के न रहने से, उन समस्त ममाणो को मिथ्या कद 
कर ही अवधारित करना पड़ता दै; स्थाणु में मतुप्यक्षान की भांति 
समस्त दी मिथ्या हो जाता है। एवश्व विधिनिषेधसूचक जो शाख दै, 
चद्द भो जब भेद्सापेक्त है, तो भेद के अभाव से चद सभी मिथ्या दो जाता 

३४ 


ति ह वेदान्तदर्शने 1 9 
[२६६] [२ यरे, ३ पांद, १४ स्‌ 
है; एवं मोच्षशाख के भी गुरुशिष्य प्रश्वति भेदों के सापेक्ष दोने के कारण 
उस भेद के अभाव से उसको भी मिथ्या कहकर सिद्धान्त करना पड़ता है 
परन्तु मोच्तशाख्र के मिथ्या होने से, उसी मिथ्याशास्त्र के द्वारा पति 
पादित एकत्व ही किस प्रकार सत्य प्रतिपन होगा? इस आपत्ति क 
उत्तर दिया जाता हैः--ये सव दोष निरवच्छिन्न अद्वेत सिद्धान्त में हो 
नहीं सकते । प्रबुद्ध होने के पूर्व स्वप्रम्यबद्दार की भांति ब्रह्मात्मकत्व- 
विज्ञान के पूर्व सर्वविध छौकिकव्यवदार की भी सत्यता सिद्ध होती है । 
जव तक केवल ब्रह्मात्मकत्व का ज्ञान नहों होता, तभो तक किसी की भी 
प्रमाण प्रमेय आर फळक्षानात्मक लोकिकव्यवहार्से के प्रति मिथ्यावुद्धि 
नहीं उत्पन्न होती है; एवं सभी जीव अपना अ्रह्ममाव परित्याग करके 
विकारसमूह को ही “हम” “हमारा? कहकर ग्रहण करते हैँ। श्रतपव 
निरवच्छिन्त अद्वतसिद्धान्त में ब्रह्मात्मताश्ञान के पूर्व लौकिक और वैदिक 
व्यवहार प्रतिष्ठित रहते हैं । 

इसके उपरांत भाष्य में स्वमन की आंशिक सफलता के विषय में श्रुति 
के प्रमाण प्रभुति उद्धत करके, भाप्यकार ने परिणामघाद्‌ का खएडन 
करते हुए कहा दैः-—- 

ननु सुदाद्दिशतप्रणयनात्‌ परिणामवत्‌ ब्रह्म शाख्रस्याभिमत' 
मिति गम्यते । ` नेत्युच्यते। “ स वा एप महानजः ” ४५ स एप नेति 
नेत्यात्मा ” इत्याद्याभ्यः सर्वेविक्रियाप्रतिपेधश्रुतिभ्यो ब्रझणः कूट" 
स्थत्वावगमात्‌। न ह्येकस्य ब्रणः परिणामधर्मत्वं तद्वद्वितत्वश्च 
शक्यं प्रतिकत्तुम्‌। स्थितियतिवत्‌ स्यादिति चेत्‌, न, कूटस्थस्येति 
विशेषणात्‌ । न दि कूटस्थस्य ब्रह्मणः स्थित्िगतिवद्नेकधर्म्माश्रयत्ं 
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सम्मवति। कूटस्थं नित्यञ्च ब्रह्म सर्वेविक्रियाप्रतिषेधादित्यवोचाम” । 
इत्यादि!" 

अस्यार्थः-परन्चु थति ने झतिकादि का दृष्टान्त दिया है, इससे 
ब्रह्म को परिणामी कहकर उपदेश करना ही शास्त्र का अभिप्राय है, इस 
प्रकार आपत्ति करना सङ्घत नहो है। कारण “वह आत्मा महान्‌, जन्मादि- 
विकार-वर्जित दै” “बद आत्मा यद नहीं है, यद नहीं है” इत्यादि अनेक 
श्रुतियाँ ब्र के सर्वविध विकारो का निषेध करती हैं, इससे उसकी 
कूटस्थ-नित्यता ही प्रतिप दोती है! एक दी ब्रह्म का परियामित्व आर 
अपरिणामित्व यह उभयरूपता प्रतिपादन करने मै कोई श्रुति समथे नद्दों 
होगी। यदि कहो, स्थिति ओर गति ये दोनों जैसे सम्भव होती हैं 
तद्रूप ब्रह्म का भो उभयरुपत्व सिद्ध होता है; यद्द भी नद्दो कह सकते; 

कारण, श्रति ने ब्रह्म का “कूटस्थ” विशेषण दिया है! स्थिति-गति 
विशिष्ट की भाँति कूटस्थ ब्रह्म के अनेक धम्मे नहीँ रह सकते। समस्त 
चिकार ब्रझसम्बन्ध में निषिद्ध हुए हैं, इससे बह नित्य कूटस्थ है, ऐसा 
ही हम कहते हैँ। इत्यादि! 

परन्तु घ्रह्म की केवळ कूटस्थ-नित्यता स्वीकार करने से, तत्कठक 
जगद्व्यापार का साधन कभी सम्भव नहीं होता; इस आपत्ति का भाष्य- 
कार निम्नलिखित रूप से खण्डन करने में त्रच हुए हं- , 

“नु कूरस्थत्रह्मवादिन पकत्यैकान्तात्‌ ईशित्रोशितव्यामाव दैशवर- 
कारण्प्रतिज्ञाविरोध इति चेत्‌, न, अविचात्मकनामरुपवीजव्याकरणा- 
पेच्षत्वात्‌ सर्वज्ञत्वस्य! “तस्माद्वा पतस्मादात्मन आकाशः सम्भूत’ 
इत्यादिवाक्येभ्यो नित्यशुद्धवुद्धमुक्तस्वरूपात्‌ सर्वज्ञात्‌ सर्वशक्तेरीशवराज्ञग- 
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ढुत्पत्तिस्थितिलयाः, नाचेतनात्‌ प्रधानाद्‌न्यस्माद्वेत्येपोऽः प्रतिज्ञातो 
जन्माद्यस्य यत इति। सा प्रतिज्ञा तद्वस्थेच न तद्विस्दो डय: पुनारिही- 
च्यते 1 कथं नोच्येत श्रत्यन्तमात्मच पकत्वमद्वितीयत्यक्ष ब्रुवता ! 
*्टणु यथा नोच्यते। सर्वज्ञस्येशवरस्य आत्मभूते इवाविद्याकटिपते नाम- 
रूपे तत्त्वान्यत्वाभ्यामनिवंचनीग्रे संसारप्रपश्चवीजञभूते सर्वेशस्पेश्वसस्य 
मायाशक्तिः भ्र्ृतिरिति च थुतिस्मत्योरभिलप्पेते, ताभ्यामन्यः सर्वेक् 
इश्वरः, “आकाशो ये नाम नामरूपयोर्निवद्दिता ते यदन्तरा तवूब्रह्म” इति 
श्ुतेः। “नामरुपे व्याकरवाणि सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि 
कृत्याभिचद्न्‌ यदास्ते,” । “एकं वोजं बहुथा यः करोति” इत्यादिश्रुतिः 
भ्यश्च । पवमविद्यारतनामरूपोपाध्यचुरोधीशवरो भवति, व्योमेव घटकर- 
काद्युपाष्यचुरोधि। स च स्वात्मभूतानेव घटाकाशस्थानीयानविद्याप्रत्यु- 
पस्थापितनामरूपछृतकार्य्यकारणसंघातानुरिधिनो जीवा्यान विज्ञानात्मनः 
अतीष्ठे व्यवद्दारविपपे । तदेवमविद्यात्मकोपाधिपरिच्छेदापेचयमे वेश्वरस्यैः 
एवरत्वं सर्वज्ञत्वं सर्वेशक्तित्वञ्च; न परमार्थतो विंद्ययापास्तसर्वोपाधिस्व- 
रूपे आत्मनीशित्रीशितव्यसवेश्ञत्वादिव्यवह्ार उपपद्यते । तथा चोक्तम्‌ 
यत्र नान्यत्‌ पश्यति नान्यय्छुणोति नान्यद्विजानाति ख भूमा” इति, 
#यन्न त्वस्य सर्वमात्मैवाभूतत्‌ केन कं पश्येत्‌/” इत्यादि च । एवं परमार्था- 
धस्थायाँ सर्वेव्यवहाराभावं घद्न्ति वेदान्ताः। तथेशवरगीतास्वपि-- 

“न कठृत्वं न कर्माणि छोकस्य सजति प्रमुः। 

न कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवत्तेते ॥ 

नादत्ते -कस्यचित्‌ पापं न चेव सुरुतं विभुः । 

अशानेनादुतं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तधः ॥ इति 
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परमार्थावस्थायामी शितरीशितव्यादिव्यवहाराभावः प्रद्श्यते । व्यव- 
हारावस्थायान्तूक्तः श्रुताचपीएघरादिव्यवहारः । “एप सर्वेश्वर पप 
भूताधिपतिरेष भूतपाछ एप सेतुर्विधरण पपां लोकानामसम्भेदाय? 
इति । तथेश्यरगोतास्वपि-- 

“ईश्वर: सर्वभूतानां ह॒ददेशेउज्सेन तिष्ठति । 
आमयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रा्ढानि मायया ॥ इति 

सू्जकारोऽपि पस्मार्थाभिप्रायेण तदन्यत्वमित्याह । व्यचद्दाराभिः 
ब्रायेण तु स्या्लोकवदिति महासधुद्रादिस्थावीयतां ब्रह्मणः कथयति अप्र- 
त्याख्यायैच कार्य्यभ्रपञ्व॑ परिणामम्रक्रियाञ्चा्रयति सगुणीपासनेपूपयु- 
ज्यत इति ।” 

अस्थाथः--परन्तु यदि कद्दो कि कूटस्थश्रह्मवादियों के मत में 
जव पकत्व ही एकान्त सत्य है, तो नियम्य अथवा नियन्ता नामक कोई 
भेद नहीं रह सकता, छुतरां ईश्वर जगत्कारय है, ऐसी जो प्रथम प्रतिज्ञा 
की गई है, उसके साथ इस मत की विरुद्धता प्रतिपन्न हाती है । 
(अतपच निरवच्छिन्न एकत्व-मत कभी सङ्गत दो नहीं सकता )। इसके 
उत्तर मे कहते हैं कि, इेश्वरकारणविपयक प्रतिक्षा के साथ इस मत का 
कोई विराध नहों है; कारण अवियात्मक नाम और रूपमय जगत्‌ के 
वीज्ञ का विकाश खभेज्ञत्य की अपेक्षा करता है, (अर्थात्‌ सर्वेज्ञ ईश्वर 
भिन्न आर किसी खे यह हो नहीं सकता) | !'उसी इख आत्मा से 
आकाश उत्पन्न हुआ है” इत्यादि भ्रुतियों के द्वारा. स्थिरीकृत होता है 
फि, निस, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, सर्वज्ञ ईश्वर से जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति 
ओर लय होते हैं, अचेतन-प्रधान किंवा अन्य बुछ से नहीं होता; यही 


बेदान्तदुर्शन । 
[२००] [२ 4०, ३ पाद, १४ सूत्र 
“जन्माद्यस्य यततः” सूत्र में भतिज्ञात हुआ है। वह प्रतिष्ठा ठीक तद्रूप 
ही है, इस स्थळ में तदिसद कुछ कहा नहीं गया है। किस प्रकार 
आत्मा के अत्यन्त एकत्व रार श्रद्धितीयत्व के निदेश करने से इस 
प्रतिशा को चाथा नहों होती, उसके कहते हैं, सुनो । अविद्या-कल्पित 
जो नाम धरोर रुप हैं, जिनका त्रह्मस्थरूप (सत्य) अथवा ब्रह्ममिन्न (मिथ्या) 
नाम से निर्वाचन नहीं किया जाता, जो संसारःप्रपश्च फे वीजस्वरुप 
हैं, ये सर्वेज्ञ ईएवर के मानो (* इच”) आत्मस्वरूप हैं; एवं प्रकृति भी उसी 
सर्वेश ईश्वर की ही माया नामक शक्ति दै; यह श्रुति और स्मृति प्रमायों 
के द्वारा सिद्धान्त होता है। इस प्रकृति ओर नामरूपात्मक अविद्या. 
कढ्पित जगत्‌ से सर्वज्ञ ईश्वर विभिन्न है। कारण, श्रुति ने कहा है कि 
“आकाश (ब्रह्म) नामरूपमय जगत्‌ का निर्धाहक है, अथ च ये सव उससे 
विभिन्न हैँ” । “नामरूप से पृथक्‌ करके जगत्‌ विकासित किया था” 
"बही घीए (अझ) नाम ओर रूपा की चिन्ता करके, नाम-चिशिए घस्तु्ों 
की सृष्टि करके, उनके नाम प्रदान करके विद्यमान दै” “एक वीज़ को 
जिसने बहु प्रकार किया है” । इन सव एवं इस प्रकार की अपरापर 
बहु श्रुतियों के द्वारा भी यही ममाणित होता है। आकाश जैसे घट, 
करक प्रति उपाधियोग से तठ्रप में आकारित होता हे, उसी धकार 
ईश्वर भी अविद्याकृत नामरूप-विशिए होता है। श्रविद्याकतृंक पृथक 
नामरूप-द्वारा प्रकाशित कार्य्यकाएणसंवात (अर्थात्‌ इन्ट्रियादिविशिए 
देह )-युक्त विज्ञानात्मक जो जीव हैं, जो ईश्वर के आत्मभूत पवं आकाश 
के सहित तुलना में जो घटाकाशस्थानीय हैं, उनके ब्यवहार कै विषय 
में ईदवर नियोजित करता है ! इन सव अविद्याकृत उपाधिभेदी का लघय 


वैदान्तंदरशन । 

२ ग्र, १ पाद्‌, १४ सूत्र] [२०१ | 
करके ही ईएचर के ईश्वरत्व सर्वज्षत्व एवं सर्वशक्तित्व उल्लिखित होते 
हैँ; किन्तु सम्यक्‌ तत्त्व्ञान-दारा सवैविध उपाधिविड्रित जो आत्म- 
स्वरूप है, उसमें परमार्थतः नियम्यत्व, नियन्तृत्व सवैज्ञत्व प्रभृति 
व्यवद्दार उपपन्न नहीं होते। इस सम्बन्ध में श्रति ने कहा है “जहाँ अन्य 
कुछ नहीं देखते, अन्य कुछ नहीं सुनते, अन्य कुछ नहीं जानते तभी 
बह भूमा (अर्थात्‌ सर्मव्यापो) होता है”; “किन्तु जहाँ ये सब इसके आत्म- 
भूत होते हैं, तव कौन किसको किसके द्वारा देखेगा” इत्यादि । घैदान्तो ने 
इसी प्रकार परमाथावस्था में सर्चेचिध व्यवहारी फे शरभाच का घर्णन किया 
है। श्रोमळ्वगववूगीता में भी इस प्रकार ही कहा है, यथाः-- 

“प्रभु ईश्वर ने जीव के सम्बन्ध में कर्तुत्व अथवा क्र्म की सृष्टि नहीं 
की है, एवं उसकी कर्म्मफलप्राप्ति की भी सृष्टि नहीं की है; स्वभाव ही 
(अर्थात्‌ “स्व” इत्याकार ज्ञान के आश्रयीभूत इन्द्रियग्राम ही) इन सब 
रूपा मै प्रतित हो रहा हे। विशु ईश्वर किसी के पुणय अथवा पाप को 
नहीं ग्रहण करता; जीवमात्र का ज्ञान अश्चान-द्वारा आदत हुआ है; 
इसी से जीव मोद-मात्त है ( अपने के कम्मेकर्ता ओर तत्फळभोगो 
मानता है)” । 

इस उक्ति के द्वारा परमाथावस्था में नियम्य नियामक प्रश्वृति व्यव- 
हार विलुप्त दोते हैँ, यदो प्रदर्शित हुआ है। किन्तु व्यवद्दारावस्था में 
जो नियामकत्वादिव्यवहार हैं, उखे श्रुति ने भी कहा है_यथा “यह सवका 
ईश्वर है, यद सकलभूताधिपति है, यदद भूतो का पालन-कत्ता है, 
यह इन लोकीं का उत्तीर्ण ददाने के निमित्त सेतुस्वरूप हे” इत्यादि । 
श्रीमगवद्गीता में भी इसी प्रकार कहा है, यथाः-- 


घैदान्तदशेन । 
[ २७२] [२ अ०, १ पादै, १४ सूत्र 
“हे अज्छेन ! ईश्वर सर्वप्राणियाँ के हृदय में अवस्थिति करता 
है, पचे यन्त्रारूदू की भाँति सव प्राणियों को मायाद्वारा प्राम्यमान 
करता है ।” हि 
सूत्रकार ने भी परमायीभिप्राय से ही सूत्र में “तदनन्यत्वम्‌? पद्‌ का 
व्यवहार किया है । किन्तु व्यवहारिक थे में पूर्व सूत्र में “स्याइलोकवत्‌” 
पद्‌ के द्वारा ब्रह्म का मदासमुद्रस्थानीयत्व प्रदर्शन किया है। एवं कार्य्य- 
प्रपञ्च का प्रत्याख्यान न होने के कारण, उसकी परिणाम-प्रक्रिया का भी 
सगुणोपासना के उद्योगी-रूप में वणन किया है । 
स्थिर चित्त से इस विचार के सार की पर्य्यांलोचना करने पर 
देखा जाता दै कि, भेदाभेद्‌ ( द्वेताद्वेत ) मीमांसा (ब्रह्म का द्विरुपत्व) 
शकङ्कराचाय्य के मत में ग्रहणीय नहीं है; कारण-- 
प्रथमतः-सृत्तिका आर घटशरावादि के रन्त में श्रुति ने कदा 
है फि, सृक्तिका ही सत्य हे, घरशारावादि केवळ नामरूप-्धारा ही 
पृथक्‌ रूप से वोधयोग्य होते हैं, वास्तविक घटशरावादि नामक कोई 
वस्तु स्वरूपतः नहीं है, ~ वृ मिथ्या है । 
परन्तु पूर्वोक्त ्ुति-द्वारा जगत्‌ का मिथ्यात्व वं ब्रह्म का निरवच्छिध 
पकरूपत्व प्रतिपन्न नहीं होते; कारण, उक्त वाक्य में श्रुति ने घटशरावादि 
के ऐकान्तिक अलोकत्व का उपदेश नहीं किया है; म्त्तिका से भिन्न घटशरा- 
चादि वस्तुएँ नहों हैं, इसी का थुति ने उक्त वाक्य में वर्णन किया है 
किन्तु मृत्तिका का घरशराचादि रुपा में परिणाम नहीं है, उसके थुति ने 
किसी स्थान पर नहीं कद्दा; घटशरावादि-परिणाम सत्तिका से भिन्न नहीं हैं 
दये भिन्नरूप से इनका अस्तित्व नहाँ दै,--थुति ने इतना दी कदा दे 


वैदान्तदर्शन 1 
३ अंग, $ पादं, १४ सूत्र ] [२०२३ 
ये “मिथ्या हैं इस प्रकार वाक्य का श्रुति ने उक्त स्थल में प्रयोग नहीं 
किया है। किन्तु इस प्रकार कहना, और मृत्तिका का कोई विकार 
दी नहीं होता, मृत्तिका सर्वदा एकरूप ही रहती है, ऐसा कहना, 
एक वात नहीं है। सृत्तिका का कोई विकार नहीं होता है, एवं 
सृत्तिका नित्य एकरूप ही रहती है, यदि थुति इस प्रकार बर्णन करती, 
, ते मृत्तिका के दृष्टान्त के द्वारा अझ का भी निरपच्छिन्न एकरूपत्व उक्त 
श्रृतिवाफ्य का अभिप्राय है, ऐसा सिद्धान्त किया जा सकता उक्त घाक्य में 
विकारभूत घटशरावावि के उपमेय जगत्‌ को मिथ्या कदना श्रुति का 
* अभिप्राय नहीं है, यद, "कथमसतः सज्शययत” इत्यादि वाक्य में जगत्‌ 
फो सत्‌ कहकर परक्षण में ही व्याख्यात करके, श्रुति ने श्ञापन किया हैं । 
. पक वस्तु के शान से श्रन्य सर्भा का ज्ञान हो सकता है, इसी के दूसरे 
हप्डान्तस्थळ में सुवण के शान से सुवएँनिम्मित बलयकुएडलादि का 
भी शान दोता हे, श्रुति ने इसी का प्रदर्शन किया है। जगत्‌ वलयकुएड- 
लादि-स्थानीय है, ब्रह्म सुवणस्थानीय दै; जगत्‌ यदि सम्पूर्ण मिथ्या हो, 
तो दृष्टान्त एकान्त निरथेक हो जाता है । 
ड्वितीयतः--शङ्कराचाय्यै ने कहा है कि, “हे श्‍वेवकेतो ! तुम वदी 
अत्मा हो,” ('।तःत्वमसि” ) इस धाक्य में अचति ने जीव की भी ब्रह्म- 
रूपता का उपदेश किया है! यदद जीव की प्रह्मरूपता स्वभावसिद्ध है; 
जीव को इस ब्रह्मरुपता का ज्ञान होने से, उसके शरीरी होने का जो भ्रम 
है, बह दूर होता दै, एवं जीवब्यवहार सम्यकू विलुघ दो जाता है! 
ब्रह्मात्मदर्शी का लौकिक ब्यवहार कुछ नहीं रह जाता, इसका प्रदर्शन 


' करते हुए श्वीमच्छङ्कराचाय्य ने “यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ तत्‌ केन क॑ 
३४ 


५ वेदान्तदुर्शन । 
[२७४ ] [२ श्र०, १ पाद्‌, १४ सूत्र 
पश्येत्‌” इत्यादि श्रतिर्यो को प्रमाणस्थल में उद्धत किया है। अतएव 
जव ब्रह्मात्मकता का बोध होने से दी लोकिक-व्यवहार विलुप्त होता है 
ऐसा श्रुति ने पद्शीन किया हैं, तव यद्द अवश्य स्वीकार करना होगा कि, 
छौकिक-व्यवहार एकान्त मिथ्या है । मिथ्या-भ्रममात्र न होने से, 
लौकिक व्यवहार एकदम विलुप्त कैसे होगा ? 
भाष्यकारप्रदर्शित यह युक्ति भी समीचीन उपपन्न नहीं होती। 

हेताद्वेत मीमांसा में भी जीव ब्रह्म का श्रेशमात्र है; अतपच, जीव का 
स्वरूप धोधगम्य करने के निमित्त श्रुति ने जो उसको “तच्चमसि” ( तुम 
घद्दी आत्मा हो) इस वाक्य में प्रवोधित किया है, उसके द्वारा किस 
प्रकार ब्रह्म के साथ जीव का एकान्त अमेद्सम्वन्धमात्र स्थापित होता है, 
थह बोधगम्य नहीं होता। “तत्त्वमसि” इस वाक्य में जीव का प्रह्म- 
प्रकतिकत्वमात्र उक्त हुआ है; श्रति ने दष्टान्तद्वारा कद्दा है कि, घट की 
प्रकृति जैसे सृत्तिका से भिन्न कुछ नहीं है, घट सुत्तिका से अभिन्न है 

तद्रूप, हे श्वेतकेतो ! तुम भी व्रह्म से अभिन्न दो; किन्तु घर को टका 
नाम से व्याख्या करने से, जिस प्रकार यदद नहों मानना पड़ता फि, 
घरमात्र में ही झत्तिका फी सत्ता पर्य्या दै, तद्रूप जीव को प्रहा फहने 
से भी ऐसा वोधगम्य करना उचित नहीं है कि, ब्रह्म की सत्ता जीवमात्र 
में ही पर्य्याप्त है एवं दोसों सम्पूर्ण रूप से एक हैं। थोमदूमगवदूगीता 
में भी ("ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः” इत्यादि वास्यां 

में ) जीव के ब्रह्म के अंशरुप में घन करके, "अद्ारादूपि चोत्तम” 

इत्यादि चाफ्यो में ब्र को जीव से श्रेष्ठ कहकर घन किया 

है । सुतरां “तत्त्यमसि” घाफ्यद्वारा ब्रह आए जीव फा सम्पूण 


वेदाम्तदशोन । 

२ थ०, १ पाद, १४ सूत्र ] [ २७९ ] 
अमेदसम्पन्ध स्थापित नही होता; अंश और श्रेशी के वीच भेद भी 
है, अभेद भी है । 

पवञ्च ब्रह्मात्मदर्शो का जो लौकिक व्यवहार सम्पूर्ररूप से लुप्त होतः 
है, पद्द भी प्रकत चहाँ है । श्रीकृष्ण की भगवत्ता के चिपय भे किसी का 
भी मतद्वेथ नहीं है; थरीमदूभगचद्गीता के भाप्य में शङ्कराचाय्यै ने स्वय 
भी उसे अस्वीकार नहीं किया है । जो हो, वे श्रविद्याविरद्दित 
सम्यक्‌ श्रात्मदर्शों पुरुष थे, इसके विषय में कोई भी आपत्ति नहीं हो 
सकती है। किन्तु मद्दाभारतादि प्रन्थ ही उनके लौकिक सर्वविध- 
व्यबहारक श्रस्तिस्वचिपय में सादय प्रदान करते हैं। इसी प्रकार 
सनकादि सुक्तपुरपो का भी ढौकिकव्यवहार था, यह थुति स्ट्रति सव 
शाखो में उढ्लिखित है। सुतरां तत्त्वदर्शी पुरष का लौकिक व्यवहार 
सर्वथा लुप्त हो जाता है पेखा जो शंकराचार्य्य ने वणन किया है, उसके 
चिदद्ध में शाखोय प्रमाण सत्र ही दृष्ट होते हैं । 

परन्तु शङ्करस्वामी ने अपने मत की पोपकता में "यत्र स्वस्य सर्व- 
मात्मैचाभूत तत्‌ केन क॑ पश्येत” इत्यादि श्रुतिवाक्य उद्धत किये हैँ । किन्तु 
यह श्रुति उनके उक्त मत की किड्चिन्माच भी पुष्टि नहीं करती । यह 
श्रुति इृददारण्यफ उपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय के चतुर्थ ब्राह्मण में चिचृत 
हुई दै। याशवल्क्य ऋषि ने मैत्रेयी को ब्रह्मस्वरूप का उपदेश करते हुप 
नानाविध इष्टान्तप्रद्शनपूर्वक जीव और जगत्‌ को अरझात्मक और 
ब्रह्म में प्रतिष्ठित कहकर पहले वरन किया है, एवं अवशीप में ब्रह के 
पत्तदुभयातीत स्वरूप का वर्णन करते हुए कदा हैः 

“यत्र घा अस्य सवंमात्मैचाभूत्‌ तत्‌ केन कं. जिघ्रेत्‌ तत्‌ केन क॑ 
पश्येत्‌ तत्‌ केन क॑ ्टणुयात्‌ तत्‌ केन कमभिवदेत्‌ तत्‌ केन कं मन्वीत तत्‌, 


वेदान्तदुशन ! 
[२७६ ] [ २ थ०, १ पाद, १४ सूत्र 
कॅन क॑ चिजानीयाद्‌ येनेदं सवे' विजानाति तं केन विजानीयात्‌ विश्ञातास्मरे 
केन विज्ञानीयादिति” । 

ये वाक्य तत्त्वज्ञ पुरुप के सम्बन्ध में नहीं कहे गये है; इनके दारा 
श्रुति ने पस्न्रह्मस्वरूप का दी घर्णन किया है। बृहदारण्यकोपनिपद्‌ के 
द्वितीय अध्याय का थाद्यन्त पाठ करने से, उसके सम्यन्ध में कोई सन्देह 
उपस्थित नहों होता है। परन्तु त्रह्मात्मदर्शी पुरुष की अवस्था का वर्णन 
करते हुए, इस वृहदारण्यक श्रुति ने ही प्रथमाध्याय के चतुर्थ ब्राह्मण 
में कहा है-- 

“तद्धेतत्‌ पश्यन्नुपिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरभवं सूय्येश्चेति तदिद- 
मप्येतहि य एवं वेदाहं ब्रह्मास्मीति स इदं सर्व' भवति तस्य ह न देवाश्च 
नाभूत्या ईशत आत्मा छोपां ख भवति ।” 

, अस्यार्थः --इस ब्रह्म का दशन करके ( उससे अभेदशान खे ) वाम- 
देचकापि ने कहा है--“'में मनु इत्या था” “में सूर्य्य हुआ था।” अतएव 
इस चण में जिसको इस प्रकार ज्ञान होता है कि, में ब्रह्म हुँ, वह भी 
पतत्समस्त ही होता है, उसके सम्बन्ध में देवता ( आराध्य) नामक 
कोई पदार्थ नहीं रहता, पं देवतागण भो उसका कोई श्रमङ्गळ नहीं कर 
सकते; चद्द उनकी भी आत्मा होता है। 

छुतरां ब्रह्मत्मदर्शी पुरुष का लौकिक व्यवद्वार सम्पूर्ण रुप से 
विलुप्त होता है, पेसा थुति ने उपदेश नहीं किया है; सवके प्रति उसकी 
ब्रह्मयुद्धि प्रतिष्ठित होती है, इतना ही वद्धजीव और मुक्तजीव में प्रभेद 
है। वामदेव ने मच्च सूर्य शति के आत्मा से अभिरुप से दर्शन किये 
थे, यदी उनके बहादरशन का फल है; एवं इस समय भी जो ब्रह्ादर्शी 
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होते हैं, ये सर्घविध भय से मुक्त होते हैं, देयतागण भी उनका कोडें 
अनिष्टाचरण नहीं कर सकते,-श्रुति ने, इतना ही उपदेश किया है, 
उनका-यदि सर्वविध लौकिक ब्यवहार विलुप्त ही हो, तो उनके इष्टानि 
की कोई वात ही नद्दो हो सकती ! यदि उनका सधैविध व्यवहार लुप्त 
ही होता, ते थुति किसी न किसी स्थान पर अवश्य उसका उपदेश 
करती । उनके अपने सम्वन्ध में किसी कर्म्म का प्रयोजन नहीं है, यह 
अवश्य स्वीकार्यं हे; किन्तु तथापि भगवत्‌.म्रोरित होकर वे जगत्‌ के 
निमित्त निलित्तमाव से जागतिक सघ कमै सम्पादन करते हैं। 
श्चतपच श्रोमदूभगचदूगीता में भगवान्‌ ने कहा है-- 
न में पार्थास्ति कत्तब्यं त्रिषु लोकेषु किञ्चन । 
नानयाप्तमवाप्तव्यं घत्तं एव च कम्मेणि॥ 
x x x x 
सकता कम्मेणयविद्वांसा यथा कुर्वन्ति भारत । 
छुर्य्याद्विद्वंस्तथासक्तश्चिकी पुखोकसङ्अहम्‌ ॥” 
गीता श्य अध्याय 
पघञ्च ¬ 
“यस्य नाहँछते! भाषो धुद्धियेस्य न लिप्यते । 
हत्वापि स इमाँड्छोकान्न दन्ति न निवध्यते” ॥ गी० १८श २ 
अतएव श्रीमच्छङ्कराचायै की एतत्सम्बन्धीय आपत्ति भी मूः 
लक हे । टा 
छान्दाग्योक्त भूमाविद्या की घरमा में. “यत्र नान्यत पश्यति....: स 
भूमा” इत्यादि चाक्यो मै भी सर्वत्र ब्रह्मदर्शन को दी वात. कदी गई हो 
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ब्रह्म खे भिन्न कुछ नहीं है, पेसा शात होने से सर्वत्र ब्रह्म के ही दर्शन होते 
हैं, यद्दी उक्त श्रुति का उपदेश है। इसका अर्थ यह नहाँ है कि, ग्रह्मश 
पुरुष रूपरसादिश्ञान शून्य देता है; श्रुति का अभिप्राय यही है कि, रूप 
रसादि सभी को वद ब्रह्मरूप देखता हे 1 
तुतीयतः-श्रीमच्छङ्कराचायं कहते हैँ कि, '“तत्त्वमसि” वाक्य में 
यह घती यमान होता है कि, जीव को ब्रह्मात्मकता का किसी विशेष अवस्था 
के प्रति रदय करके उपदेश नहीं किया गया है; पधं अखत्यवादी का 
बन्धन ओर सत्यवादी का मोचन उपदेश करके, श्रति ने केवल एकत्व 
के दी पारमार्थिक सत्यत्व एवं नानात्व की मिथ्याक्षान से उत्पत्ति का प्रति" 
पादन किया है। 
एतत्सम्बन्ध में वक्तव्य यह है कि, भेदाभेद सिद्धान्त यह नहीं दै कि, 
जीव एवं जागतिक पदार्थ ब्रह्म से पृथक्‌ सत्ताशीळ हैँ; ये ब्रह्म की विशेष 
विशेष शक्तियों के प्रकारामात्र हैं; यही मेदाभेदःसिद्धान्त का उपदेश दै । 
शक्तिमान्‌ से शक्ति पृथकूरूप से अस्तित्वशोल पदार्थ नहीं है; एवं शक्ति 
अथवा गुणनाम से जो वर्णन है, चह भी ब्रह्म की प्रकाशित अवस्था 
के प्रति लद्य करके ही किया जाता है यह सत्य है, आर यह भी सत्य दै 
` कि, उसके सद्रूप माच को छच्य करके वर्णन करने से परबह्मरूप में शक्ति 
अथवा युणरूप से भेद भी कोई नहीं रहता । किन्तु जिस प्रकार ब्रह्म 
एक ओर जिकाळ में प्रकाशित समस्त रूपों को आत्मभूत ,करके एवं 
ज्ञानज्ञेयक्षाता-भेदशज्य होकर, सद्गप में वर्तमान है, तद्गूप अपनी पेशी 
र जीवशक्ति के वल से घह अपने केर अनन्त पृथक्‌ पृथक्‌ रूपों में भी 
दर्शन अर भोग किया करता हैं, एवं उन सबका नियमन भी करता 
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है। जिस शक्ति के द्वारा वह कम से पथक रुपो मे अपने केर देखता है 
उसी फो जीवशक्ति कहते हैं। जीव के दश्यरूप मं अवस्थेत अमे 
आनन्दांशो को गुण कहते हैं, इसी का नाम जगत्‌ हे खुतरां जगत्‌ गुणा- 
त्मक है। अतपच प्रकाशित गुणात्मक जगत्‌ ब्रह्म से भिन्न नहों है, 
चीजरूप में ब्रह्मसत्ता में नियत जागतिक समस्त रूप प्रतिष्टित हैं। ये 
सब रूप द्विविध रूप से जीवशक्ति के दर्शनयोग्य हाते हैं; वद्ध जीवगण इन 
समस्त जागतिक रूपी के दशन करते हैं, किन्तु वत्समस्त एवं वे स्वयं 
ब्रह्म के दी अङ्गीमूत हैं, यह वे नहीं जान सकते ; यह एक प्रकार का 
दर्शन है। इस प्रकार के दर्शव का नाम भ्रमदर्शन अथवा श्रविद्या है; 
कारण, इसमें गुणात्मक जगत्‌ एव' जीवश/क्त के श्राश्रयोभूत चिन्मय 
ब्रह्म का शान अस्फुट रहता हे! द्वितीय प्रकार का दर्शन मुक्तपुरुपो को 
हेप्ता है; मुक्तवुरुपयण भी अपने पव जागतिक समस्त रूपा के दर्शन 
करते हैं, ठोक; परन्तु वे उन सभा के आश्रयोमूत परबहरूप का भी साथ ही 
साथ दर्शन किया करते हैं; सुतरां उन छोर्गों की दृष्टि में सभी ब्रह्म हे. । 
किन्तु ब्र की पृथक्‌ रूप से प्रकाशित होने को एव' अपने को पृथक्‌ रूप 
से दर्शन करने की जो इच्छाशक्ति दै, बदी जीचशक्ति का मूल है; उसी से 
जीवशक्ति रकरः होती है। ब्रह्म की वह शक्ति नित्य हँ। सुतरां वद्द 
शक्ति कभी विनए नहीं होती है, इसी से जीव अनादि है, पव' जीव का 
जीवत्व किसी समय सम्धूर्णुरूप से विनष्ट नहीं होता; अतपच शान का 
पारम्पथ्ये मुक्त जीव का भी एक वार दी चिलुत्त नहीं होता; काळ का कम 
उनके सम्बन्ध में भी है 1. किन्तु ब्रह्म के सद्र्प एवं इश्वररूप में काछशक्ति 
सम्पूर्ण रूप से अस्तमित है; कारण उसके शान का पारम्पर्य्ये नद दो 
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समुदाय जीव और जगत्‌ उसके सत्रप में पक होकर वर्तमान हैं, एवं 
ईएयररूप में एककालीन ह८ हो रहे हैं। शान का पार्पर्य्य एष' सर्वे- 
विध विशेषत्व ब्रह्म के सद्गप में विलुप्त देते हैं, इससे उस भ्वस्था में 
पान, हेय ओर शाता नाम से कोई प्रभेद नहाँ रहता; सुतरां पूरवोदुत 
दृददार्ण्यक थवि ने कहा है, कि-- | 
| “यत्र वा अस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ .....तत्‌ केन कं विजानीयाद्‌, 
विश्ञातारमरे केन विज्ञानीयादिति” 
| अर्थात्‌ जिस अवस्था में समस्त ही आत्मभूत होता है उस समय 
किस विशेष जिह दारा किसके जानेगा, जो विज्ञाता मात्र है, किसी 
विशेष रूपादि का प्रकाश जिसमें नहीं हे, षद किस विशेष . चिह दारा 
जाना जा सकेगा (किस प्रकार विशेषित करके उसका घरीन किया 
जायया, जिसके दवारा जीव उसके स्थरूप को धारण कर सके)। किन्त 
इस स्थल में चय करना होगा कि, रूपादि के द्वारा घह विशेषित नहीं 
किया जाता, यही थुति का श्रभिप्राय है। कारण, “विज्ञातारम्‌” पद्‌ का 
उदलेख उसके सम्बन्ध में अति ने किया है, वह सदा विलाता है । “नहि 
विद्ञतुर्विश्वातेबिवरिलोपः” इसका भी श्रुति ने. स्पष्ररुप से अन्यत्र वर्णन 
किया है| अतपव इख शात्त्व का अमाव कदापि नहीं होता, सत्‌--्रद्षर ' 
रूप में इस शान का विषय उसका स्वरूपस्थ आनन्दमात्र है.। इसी स्वरूप- 
गत आनन्द को अनन्तरुपता देश्वरावस्था में शान का विषय होतो है; जीवा- 
वस्था में इसी आनन्द का विशेष विरोष-भावमात ज्ञानका विषय होता है! - 
अतपब ब्रह्म का एवंविध अबणेनीय.रूप भी है, एवं . पृथक्‌ एथक्‌ , 
रूपों में प्रकाशित रूप भी. है, यही - भेदाभेद द्वेताडेत सिद्धान्त है। इस 


वैदान्वदशैन । ७ 
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सिद्धान्त में शङ्कराचार्य की उक्त श्रापत्ति किसी प्रकार प्रयाज्य नहीं 
होती है! जो भेदवुद्धियुक्त हैं उन्हें बद्धजीव कहते हैं, एवं उन्हें संसार 
का भोग होता है, जो भेदबुद्धियुक्त नहीं हैं, उनको उक्त प्रकार का भोग नहीं 
होता; इसी शेषोक्त अंवस्था में किसी प्रकार का डुःखभोग नहीं है, इसी 
निमित्त श्रृति ने इसकी प्रशंसा की है। यही तस्करदष्टान्त का फल है। 
नानात्व अलीक नहीं है, यहद एक ब्रह्म का ही नानात्व हे; इस नानात्व 
के धह्म फा नानात्व न जानना ही अविद्या है--जिसके कारण दुःखभोग 
हाता है। धति ने इसी की निन्दा की है । 

चतुथेत;ः--भाष्यकार ने कहा है कि, एकत्व और नानात्व यह उभय- 
विधत्व ब्रह्म के सम्वन्ध में स्वीकार करने से, एकत्वज्ञान द्वारा नानात्व 
शान चिनए हो नहीं सकता; कारण, नानात्व भी इस मत में ठीक हे! 
अतपच मेंक्ष की सम्भावना नहीं रहती । 

इस सम्प्रन्ध में वक्तव्य यही है कि, भेदाभेद सिद्धान्त में मात 
की सम्भावना विलुप्त नहीँ दाती । जागतिक रूप एव जीवशक्ति 
के आश्रयीभूत ब्रह्मस्वरूप जिस अवस्था में अज्ञात रहता है, उसी 
का नाम बन्ध है; उसके ज्ञात होने का ही नाम मोक्ष है। यन्धावस्था 
में जागतिक रूप का ज्ञानमात्र होता है, गुणाश्रय वस्तु अदए रहती 
है; माळदशा में गुण के साथ गुणाश्रित वस्तु का भी शान हाता 
है। यन्धावस्था में गुणी घस्तु का ज्ञान न रहने के कारण, इन 
गुणात्मक धस्तुओं का पृथक्‌ अस्तित्वशीछ रूप से ज्ञान रद्दता है; मुक्ता- 
वस्था में इस आश्रय वस्तु का भी ज्ञान होने के कारण, एवं उन पदार्था 
के सम्बन्ध में भी एक प्लान दोने से, पदाथा की स्वतंत्ररूप में अस्तित्ववुद्धि 
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है वेदान्तदशंन । 
{ २८२] [ २ श्र, १ पाद्‌, 1४ सूत्र 
विलुप्त होती है। इस सिद्धान्त में श्रयोक्तिकता क्या है, एबं इसके 
द्वारा किस प्रकार मोच में बाधा उपस्थित होती है, यह वाघगम्य नहीं 
होता। इमने एक घर में प्रवेश कर देखा कि, उपचिए अवस्था में स्थित 
एक मनुप्य-सूत्ति चहाँ अवस्थित है; हमने पदले समभा कि, पक जीवित 
मनुप्य ही वहां इस प्रकार उपविष्ट है; किन्तु ओर अग्रसर दोकर पीठे 
ज्ञाना कि, यह एक प्रतिविम्बविशेप है; हमारे पीछे वेठे हुए एक व्यक्ति 
का प्रतिबिम्ब हमारे सम्मुखस्थित बड़े दर्पण में पड़कर ददमारे इष्टिगोचर 
हुआ है; सुतरां पहले जो हमें भ्रम हुआ था, यह विड्रित हुआ; अपनी 
पूरण मूत्ति को हमने प्रतिविम्व कहकर अवधारण किया । इख प्रकार 
की घटनाये प्रतिदिन हो रही हें) जीव का जगदशान भी इसी प्रकार है। 
'असम्यग्दर्शिता के कारण वद्धजीच के शान में दए जागतिक रूपाँ का 
स्वतन्धरूप से अवस्थित होना वोध होता है; मुक्तावस्था में सम्यक्‌ शानो 
दय होने से, ये समस्त रूप ब्रह्म के ही रूप हैं पेसा उपपन्न होता है; खुतरां 
उनके अति घझाद्ुद्धि प्रतिष्ठित होती है। व्रहाबुद्धि के प्रतिष्ठित होने से 
स्वभावतः दी पेकान्तिक पार्थेकयचुद्धिरूप भ्रम विलुप्त होता है। पतवृद्वारा 
ज्ञागतिक रूपों का मिथ्यात्व प्रतिपन्न नहाँ होता, जीव के शान के अवस्था" 
भेद से तद्विपयक ज्ञान का ही व्यतिकम होता है। मोक्षावस्था मे 
रुपसमूद का ज्ञान एक बार ही तिरोहित होता है, इसका कोई श.खीय 
प्रमाण नहीं है। पद्चान्तर में सर्वसम्मत पूर्ण्रह्मश भगवान्‌ सनत्कुमार, 
याश्षवदक्थ, चामदेवप्रभ्रति का जो जागतिक रूपों का शान था, इसका थुति 
ने ही स्पएरुप से उपदेश किया है । अतपच मेदामेदसिद्धान्व में मोल 
की वाघा होती है ऐसी जो शंकराचाय्ये ने आपत्ति की है, वह अलीक दे । 


बेदान्तद्शन । 
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अतः पर भाप्यकार ने अपने पकाम्ताद्वेत मत में जो प्रत्यक्षादि 
प्रमाण असिद्ध नहीं होते, एवं विधिनिपेधसूचक शास्त्र एक धार दी 
अलीक प्रतिपन्न नहीं होते, इसका प्रदर्शन करते हुए कहा है कि, प्रबुद्ध 
होने के पूर्वपर्य्येन्त जैसे सुवन घतेमान रहता है, प्रबुद्ध होने पर नहीं रहता, 
तद्रूप रशान होने के पूर्व लौकिक व्यवहार प्रतिष्ठित रहता है, तत्य- 
शचात्‌ नहीं रहता । 

किन्तु इस स्थल में जिज्ञास्य यह है कि, इस इएान्त का स्वप्न 
स्थानीय जगद्ज्ञान किसका श्राश्रय करके रहेता है? ब्रह्म जव भाष्य- 
कार के मत में नियत एक अपरिवर्तनीय अ्रद्वेतरूप से स्थित हैं, उसमें 
जव किसी प्रकार की क्रिया अथवा विशेष ज्ञान का अस्तित्व नहीं है, 
तथ यह स्वप किसका आश्रय करेगा अथवा किसका परित्याग 
करेगा ? जव लोक अथवा व्यवहार नामक कोई पदार्थ नहा है, तो 
लौकिक व्यवहार चर्चेमान रहता है, इसका क्या अथै हो सकता है? 
अतपच स्वभ-दष्टान्त के द्वारा पकान्ताद्वेत मत में भी लीकिक-्यच- 
हार सिद्ध होता हे, ऐसा भाष्यकार ने जो प्रमाणित करने की चेष्टा की 
है, घह निष्फल है। स्वभ जीव का केचळ मानसिक विकार-सम्भूत है । 
जीच का अवस्थामेद दै। सुतरं निद्रितायस्था में इन्द्रियां के वहि जगत्‌ 
के सम्पन्ध मे निष्क्रिय हाने के कारण, बाह्यचस्तु के विना केबल मानसिक ' 
च्यापार दारा जीव स्वमयोध किया करता है; जाम्रदचस्था में वाह्यवस्तु 
के संयोग से इन्द्रियां के ब्यापार के द्वारा जीव प्रत्यत्त्ञान लाभ करता 
है। स्वमान में वाह्यवस्तु की अपेक्षा न रदने फे कारण, स्वमान 
मावलिक-व्यापार के नाम से अयुद्धावस्था मै जीव को अवगत दोता है । 


चेदान्तदुशन । 
[२८४] [ २ अ०, १ पाद, १४ सूच 
स्वप्न के जो मिथ्या कहते हैं, वह इसी अथे में मिथ्या है; परन्तु स्वभकाल 
में स्वप्नद्रशा जीव इस स्वभ का सात्ती-स्वरूप हाकर एकांश में अविकृत 
द्रष्टुरूप मे वत्तेमान रहता है, अथ च अपरांश में स्वमादि व्यापारों के भी 
अपने स्वरूप से प्रकाश का दर्शन करता है। तद्गप ब्रह्म झी स्वरूप में 
अधिकृत रहकर अपपंश में जगदून्यापार का साधन करता है। यही 
भेदाभेद-सिद्धान्त है। यदि ब्रह्म का निरवच्छिन्न निष्क्रिय रूप ही एक- 
भात्र सत्य होता ता, दृशान्तोज्लिखित स्वप्तस्थानीय जगत्‌ का स्त्रमवत्‌ 
अस्तित्व भी किसी भकार सिद्ध नहाँ होता । अतएव यथार्थ ही 
शंकराचार्य्य के प्राणोदित पकान्ताद्वत मत में लौकिक व्यवहार समस्त 
लोपप्राप्त हाते हैं, प्रत्यक्षादि प्रमाण प्रत्याख्यात होते हैं, वेदाक्त विधि" 
निपेध-सूचक शास्त्र एकान्त अलीक और व्यर्थ दा पड़ते है, एवं मोदा- 
साधन भी निर्थक नाम से सिद्ध होता हे । 

'अवशेप में वेदान्तदर्शन के प्रथमावधि जो ब्रह्म के जगत्‌ का सुषिः 
स्थितिलयकत्ता प्रतिपन्न करने की चेद्न्यास ने चेष्टा की है, उसे एकान्ता- 
छेत मत में सम्पूर्णरूप से निरथेक जल्पनामात्र परिणत होते देखकर, 
भाष्यकार ने अपने उक्त मत की इस प्रकार व्याख्या करने की चेष्टा की 
है कि, “श्रधिय्याकल्पित जो नाम और रूप हैं, जो सत्य चा मिथ्या नाम 
से निर्वाचित नहीं किये जा सकते, जो ससार-प्रपञ्च के घीजस्वरुप हैं 
वह सर्यश्श ईश्वर के मानो श्रात्मस्वरूम हैं, ( “आत्मभूते इव अविद्या' 
कल्पिते नामरूपे” ), एवं प्रकृति भी उस सर्वश ईश्वर की दी माया नामक 
शक्ति है |“ “यह श्रुति आर स्मृति प्रमार्णो के द्वारा सिद्धान्त 
दोता दै। इस प्रकृति और नामरुपात्मक अविद्याकल्पित जगत्‌ से सर्वड 


पेदान्तद्शेन 1 
२ धर, १ पाद, १४ सूय] [२८९] 
पर विभिन्न है । ` ''"'*"अविद्यारत उपाधिमेद फो लक्ष्य फरके ही ईएघर 
के ईएवरन्य, सर्वत्व भार सर्यशक्तित्व उल्लिखित होते हैं; किन्तु सम्पक्‌ 
तस्वशानद्ारा सर्वविध .उपाधि-विदूरित जो शात्मस्थरुप है, उसमें 
परमार्थतः नियम्यत्व नियन्तृत्वप्रभृति ब्यवहार उपपन्न नहीं होते ।” 
इस सम्बन्ध में वक्तव्य यद है कि, सर्य ईश्वर की माया नामक 
शक्ति के अस्तित्व को इस स्थळ में भाष्यकार स्वीकार करने को वाध्य 
हुए हैं, पधं तद्विषयक असंख्य थतिप्रमाण भी है, सुतरां पद अस्वीकृत 
नहीं किया जा सकता । फिन्तु इसे स्वीकार कर शंकराचार्य्य कहते है 
कि, सर्वत श्वर इस मायाशक्ति ( प्रति ) से विभिन्न है। मायाशक्ति 
फो ईश्वर फी दी शक्ति स्वीकार फर, ईश्वर फो उससे भिन्न फहने का. 
तात्यस्ये यही दा सकता है कि, शक्ति और शक्तिमान्‌ के बीच जो. भेरामेद- 
सम्पन है, उसी को प्रकाश करना उक्त स्थल में भाष्यकार का अभिप्रेत 
है, पतद्भिभ _उक्तचाफ्य का अर भप्राय हो नंदा. सकता । 
दतादत ( भेदाभेद ) सिद्धान्त का भो यही अभिप्राय हे । जगत्‌ 
मायाशक्ति फा काय्य है, यद प्रझशक्तिविशेप का ही प्रकाश है । सुतरा बरह्म 
के साथ इसका भेदाभेद-सम्बन्ध है; गुण ओर गुणी, शक्ति आर शक्ति- 
मान्‌, इन दोनों के बीच जो सम्बन्ध है, जगत्‌ और जीव का भी ब्रह्म के 
साथ बद्दी सम्बन्ध है। वस्जुतः यहद स्वीकार न करने से, जगत्‌ की 
भह्मका रणत्यचिपयक प्रतिज्ञा, जिसका ग्रन्थारम्म में वेदव्यास ने वणन 
किया है, किसी प्रकार रक्तित नहीं दोती। किन्तु पकान्ताद्वैत- 
-मत में शक्ति और शांक्तेमान्‌ नाम से कोई भेद स्वीकाय्ये नहीं है । 
उस मत में ज्ञान, शेय और झाता, युण गुणी, शक्ति और शक्तिमान्‌ 


वेदान्तदृशंन । 
[ २८६ ] [२ अ०, १ पाद, १३ सूय 
नामक किसी प्रकार का भेद नहीं है। किन्तु इस मेद को स्वीकार न करने 
से, जगद्व्यापार और. व्रझ की जगस्कारणता किसी. परकार उपपन्न हॉ 
नहीं सकती । , 
अविद्या मायाशाकित के ही अङ्गीभूत है । मायाशक्ति के ईश्वर की दी 
शक्ति के नाम से स्वीकृत होने फे कारण, यहद श्रविद्या भी ईश्वरःशक्ति 
के श्रतिरिक्त अन्य कुछ नहीं हो सकती । किन्तु भाष्यकार ने कद्दा है कि, 
संसार'प्रपञ्च के वीज स्वरूप जा अविद्याप्रसूत नाम और रूप हैं, वे सर्वेश 
ईश्वर के “माना” आत्मस्वरूप हैं (“आत्मभूते इव”), एवं इसके 
अस्तित्व नास्तित्व (हत्व ब्रह्मभिन्नत्व); किसी का निर्वाचन नहीं किया जा 
सकता । इस स्थळ में नामरूपादिमय जगत्‌ के ब्रह्म का “मानो श्रातम- 
स्वरूप” कहकर जा भाष्यकार ने वर्णन किया है, इस “माने” शब्द की 
अभिप्राय क्या है? गुणरुपमात्र में जगत्‌ ब्रह्म का आत्मस्वरूप दै, किग 
उस गुण का आधार अर्थात्‌ गुणीरूप में श्रह्म इससे भिन्न भी छै पवश्व 
अविद्याहेतु ( अर्थात्‌ युणाश्रयीभूत ब्रह्मस्वरूप के शानाभाव हेतु) गुणात्मक 
जागतिक समस्त पदार्थे ब्रह्म के दी जो गुणविशेष हैं पवं उससे अभिन्न है, 
पैसा वोध नहीं होता; वस्तुतः ये ब्रह्म से अभिन्न हैं। इतना दी अर्थ 
प्रकाश करने में यदि “इव” शब्द ( “मानो” शब्द ) व्यवहृत हुआ 
द्वा, तो बही द्वेताद्वेत-सिद्धान्त दै; किन्तु यदद मत जो पकान्ताद्वेतवाद के 
विरुद्ध है, बह पहले दी प्रदर्शित हुआ है! यदि “इय” शब्द का यद 
अभिप्राय न दो, तो भाप्यकार के उक्त वाक्य का क्या अभिप्राय है, इसका 
निर्वाचन करना असम्मच है । जगत्‌ अस्ति भी नहीं ओर नारित भी नी 


इस वाक्य फा मम्मे अन्य किसी प्रकार चोधगम्य हे! नहीं सकता | ब्रह्म 


वेदान्तद्शन । 
२ अ०, $ पाद, १४ सूत्र] [२६७३ 
को दी इस जगत्‌ का उपादान कह कर सूत्रकार ने सर्वत्र प्रमाणित किया 
है, एवं तत्सम्बन्ध में भाष्यकार को भी कोई विरुद्ध व्याख्या नहीं है । 
ब्रह्म ही यदि जगत्‌ का उपादान-काएण एवं निमित्त-कारण हुआ, तो ब्रह्म 
जव सत्‌ है तव जगत्‌ किस प्रकार असत्‌ निर्णीत हा सकता है? अतपव 
जगत्‌ असत्‌ नहा दै,-ब्रह्मात्मक है । जगत्‌ का ब्रह्म से भिन्न ओर 
पृथक्रूप से अस्तित्वशील नामक जो ज्ञान है, पही अज्ञान अथवा 
अविद्या है; यही सम्यक्‌ शान के द्वारा विनष्ट देता है। महा से पृथक्रूप 
से अस्तित्वशीछ कोई पदार्थ नहीं हे । शास्त्र में पूर्वोद्धुत ““मृत्तिकेत्येव 
सत्यम” इत्यादि घार्क्यो में घटशरावादि की प्रकृतिभूत खत्तिका दी सत्य 
कद्दी गयी है, पव॑ सृद्धिकार घटशरावादि का केवळ नामद्वारा पृथक्‌ कइ- 
कर चर्णन किया नया है, तदद्वारा घटशराधादि का अ्रनस्तित्व उपदिष्ट 
नहीं हुआ | छन्दोग्योपनिषद्‌ के पछ प्रपाठक के प्रारम्भ में उक्त वाक्य हे । 
किन्तु इस प्रपाठक के ४।४ वाक्यां के पश्चात्‌ इसी थुति ने कदा है, “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌ ........कथमसतः सज्ञायतेति” । उक्त वाक्य मैं 
भ्रुति ने स्पएरूप से जगत्‌ को सत्‌ कह कर व्याख्या को हे, एवे “सत्‌” 
जगत्‌ की “सत्‌” कारण से उत्पत्ति नहों हा सकती इसलिए जगत्कारण 
“सल्‌? है, ऐसा उपदेश किया है | खुतरां अहम से भिन्न रूप से जगत्‌ का 
अस्तित्व नहीं है, यद्दी “घाचारम्भण” घाय के द्वारा उपदिए हुआ हे, 
ऐसा सममना होगा। जगत्‌ का इस प्रकार मिथ्यात्व द्वताद्वतसिद्धान्त 
का सम्मत है; किन्तु यह एकान्ताद्वेतचाद के विरुद्ध दै। 

प्रकृति ओर नामरूपात्मक “अविद्याकटिपत” जगत्‌ से सर्वश ईश्वर 
विभिन्न है पेसा जा शंकराचार्य्य ने वर्णन किया है, वद इस अर्थ में 


वेदान्तदुर्शन । 

[ २८०] [ २ च०, १ पाद, १४ सूत्र 
यथाथ रूप से स्वीकार किया जाता है कि, प्रकृति एवं अविद्या ईश्वर की 
शक्ति अथवा उसके गुण है बह उसी शक्ति अथवा गुण का थय दै । 
शुणाश्रय वस्तु तदाश्चित गुण को अतिक्रम करके वर्तमान रहती है; घुतपं 
इसकी गुण'से विभिन्न कह सकते हैं । किन्तु गुणी से गुण स्वतन्त्र रूप से 
अवस्थिति नहँ कर सकता। श्रतपव ये श्रभित्न भी हैं। परन्तु यह 
पकान्ताद्वेतवाद नहीं हे, पदान्तर में यही भेदामेदसिद्धान्त दै । 
पकान्ताङ्वेतमत में गुण और गुणी के नाम से किसी प्रकार मेद महा में 
नहीं है। ॥ 
यदि प्रकृति और नामरूपात्मक “अविद्याकल्पित” जगत्‌ से ईश्वर को 
सम्पूर्णरुप से विभिन्न कह कर चर्शन करना भाष्यकार के उक्त वाक्य का 
अभिप्राय हा, वा यदद सांख्यमत है, इसका वेदव्यास ने निःशेपरूप से इस 
द्वितीयाध्याय में खण्डन किया है; यह थरृतिविरुद्ध है,-छुतरां आदरणीय 
नहीं है। पब यह एकान्तादेतमत का भी विरोधी है. । 

शंकराचार्य ने पुनरपि कहा है कि, अविद्यारुत उपाधि को लक्ष्य करके 
ही ईश्वर के ईश्वस्ट्य, सर्वेशस्य और सर्वशक्तित्व उल्लिखित हाते दें। 
यह उक्ति भी प्रत नहीं है। अविद्यासम्पन्न, सुतरां भेदवुद्धियुक्त संसारी 
जोव जैसे ईइचर के नियन्तृत्व के अधीन दै, विद्यासम्पन्न समदर्शी मुक्त 
पुर्पगण भी चैसे दी ईश्वर के नियन्दृत्व के अधोन हैं; मह्मविद्‌ मुकपुदपगा 
भी ईश्वर-नियन्तृत्व के अनघीन नहों हैं, यह घेदान्तदर्शन के चतुर्थाध्याय 
की ब्याख्या में विशेष-रूप से प्रमाणित होगा] एवं मुक्तपुर्षों के सम्बन्ध म 
भी जा कालकम सम्यक्‌ विदूरित नहीं दाता, एवं ये भी जो खवराथींन 
दाकर निलिप्तमाष से फर्म्म में प्र होते हैं, वद पूर्व दी प्रदर्शित दुजा 


वेदान्तद्शन । १ 
२ थ०, $ पाद्‌, १४ सूत्र ] [ २८९६] 
है । हिरण्यगर्माख्य अथमपुरुष भेदवुद्धिवर्जित एवं 'समदर्शी है, ण्यं 
तज्लोकमात्त सभी जगत्‌ के प्रति समदर्शी हैं; किन्तु वे सभी सर्वकष 
इश्वर की नियति के अधोन हैं। एवञ्च जगत्‌ की सृष्टिस्थिति और 
छयसाधिनी शक्ति ईश्वर में सदैव अवस्थित है ! अतएव केवल 
*#श्रविद्याकल्पित” उपाधिभेद को लद्दय करके ही जो ईश्वर का ईएघरत्व 
होता है, वद्द सम्पूर्ण सत्य नहों है। ते यह वात सत्य है कि, ब्रह्म के 
अमूत्तै अक्षर सदात्मक श्द्वेत-स्वरूप मे त्रिकाळ मै प्रकाशित जगत्‌ 
उसके साथ एकीभूत होकर रहता है; इससे उक्त स्वरूप में शान, 
पेय) शाता एवं नियम्य नियन्ता की कुछ भी विवक्षा नहीं हाती । किन्तु 
यह सत्‌ एकान्त अनिद्देशय सत्‌ नहीं है; बह सच्चित्‌ दै; इस सत्‌ की 
सर्वज्ञता नित्य सिद्ध है एवं इस सत्‌ का आन्दरूपत्व भी पूर्वाध्याय में 
स्थिरीकृत हुआ है । द्वेताद्वेत मत में यद समस्त शृहीत होता है, जगत्‌ 
इसी आनन्दांश का विकास है, यह॒ पूर्वाध्याय मै चर्णित हुआ है । “सदेघ 
सोम्येद्मम्र आसीत्‌?” वाकय में भी जगत्‌ को मिथ्या नहा कहा है, परन्तु 
जगत्‌ की ब्रह्मरूप में हो स्थिति वर्णित हुई है । इसमें द्वेतादेत सिद्धान्त 
का कोई विरोध नहो है। द्वेताद्वेत सिद्धान्त में द्वेतत्व एवं अद्वेतत्व दोनों 
दी स्वीकृत हैं। अक्षरसद्गपता एवं ईश्वरत्व दी ह्म का श्रद्धेतत्व है; जीव 
और जगत्‌ को श्रपने स्वरूप खे प्रकट करना, एव' सर्वनियन्तूरूप में जगद: 
व्यापार का साधन करना ही उसका देतत्व है । किन्तु पकान्तादैत मत 
में यदद जगदू-व्यापार-खाधन किसी प्रकार व्याश्यात नहीं होता है! 
चिशेषतः, पकान्ताद्वैत मत में ब्रह्म के सयुणत्व के निवारित होने के 
कारण, (एवं अक्षरम्रह्म भिन्न अन्य किसी का अस्तित्व अस्वीकार्य देने 
३७ 


वेदुरन्तदशेन । 
[,२३० ] , [,२ भ्र, १ पाद, १४ सूत्र 
"के कारण ) अस्तित्वविहीन नामरूप-विशिष्ट जगत्‌ में .अचुप्रवेशपूर्वक 
उसके विभिन्न रूप से भ्रतिमात होना, एव सबके नियन्ता इश्वर नाम 
से गण्य देना प्रथरूति विपयो में भाप्यकार की सभी उक्तियाँ निरर्थक हो 
जाती हैं। घस्तुत; ब्रह्म की स्वरूपगत शक्तिमत्ता स्वीकार न कस्ने से, 
अहा का ईएचरत्व सम्पूर्णरूप से अलीक दे जाता है, एवं जीव जगत्‌ और 
छौकिक व्यवद्दाए--सभी को श्रसम्मव ओर सम्पूर्ण मिथ्या स्वीकार 
करना पड़ता है; जगत्‌ .का व्यवद्यारिक सलयत्व, जिसे भाष्यकार ने 
घाष्य होफर स्वीकार किया है, किसी प्रकार सङ्गत नहीं हात 
उनके पकान्तादैत सिद्धान्त का सम्पूर्ण विरोधी है। यह: स्वीकार करने 
,से ही.उन्नका यह सिद्धान्त खण्डित हुआ है। 
अतएय श्रीमच्छुक्ुराचाय्येकतृंक प्रणोदित एकान्ताहेतमत्त शद 

रणीय नहीं है। ब्रह्मसूच के ठृतीयाध्याय के द्वितीय पादू के ११ सत्र की 
, ध्याख्या में इस विपय पर ओर भी विस्तारित रूप से विचार किया. गया दे 
पर्व पकान्ताडदवाद्‌ के अन्य दोष भी चिस्तृत रूप से, दशित हुए दी 
खुतरां इस स्थल में इस सम्बन्ध में आर अधिक कुछ वर्णित नहीं हुआ । 
- किन्तु श्रोमऋूगवद्गीता के “न कर्तृत्वं न कर्म्माणि छोकस्य सजति पसु 
इत्यादि वाक्या के! उद्धत करके जो परसार्थायुस्था में सर्वविध व्यवद्दारी.के 

छोपविपयक मत के स्थापन कस्ने की चेप्टा भाप्युकार ने की है, . 
सम्बन्ध मै उत्तर इसी स्थान _मै प्रदत्त दाता . है-उक शलोक 
,श्रीपङ्णवदूणीठा के कम्मेसन्याखयेप्यसप्सक . पश्वमाच्याय मे उक्त है 

यहद एलोक- उक्त पञ्चमाध्याय का १४ एछोक है । तरपूय = से १३. श्लोक 

पय्यैन्त, जिस प्रकार शान को कम्मैसन्यास कहते हैं, उसे , ्रीभगवात. 


वेदान्तदशन ! 
२ अ०, ३ पाद, १४ सूत्र] [२५१] 
ने घर्णन करते हुए कंहा है कि, कम्मैसन्यासी मुक्तपुरुष कर्मों का 
सम्पादन करके भी श्रपने में किसी कठंत्ववुद्धि का पोपण नहों 
करता 1-- 
“कै किञ्चित्‌ करोमीति युक्तो मन्येत तत्त्वचित्‌। 
पश्येन्‌ शुरवंन्‌ स्पृशन्‌ जिधन्नशनन्‌ गच्छन्‌ स्वपन, श्वसन्‌ ॥८॥ 
प्रकपन, विखुअन्‌ रहृन्चुन्मिषन्निमिपश्नपि। 
इन्द्रियाणीन्द्रियांथंपु वर्तन्त इति धारयन्‌ ॥ ६॥ 
ब्रह्मणयाधाय कर्म्माणि सङ्गंत्यक्त्वा करोति यः। 
लिप्यते न ख॒ पापेन पद्मपत्रमिवांभसा ॥ १०॥ 
अर्थात्‌ ब्रह्मयुक्त पुरुष दशैन, श्रवण, गमन अभ्वति समस्तकम्मौ' को 
सम्पादन करके, हम कुछ नहो करते, ऐसा जानता है; इन्द्रियाँ अपने 
ब्यापार मै भ्रवर्त्तित हो रही हैं, इतनी दी वद्द धारणा करता है । (८1 &) । 
, घह घर्म में समस्त कर्म्मो' को अर्पण करके कर्म्म में सर्वप्रकार से सङ्ग 
( करठेत्ववुद्धि )-विचजित होकर सब कम्मों' का सम्पादन करता रद्दता 
है, एवं प्षपत्न पर जल प्रतिष्ठित होकर भी जैसे उसके साथ लिप्त, नहीं 
द्वेता, तेंद्रेप घह कस्मै के द्वारा पाप में लित नहीं होता । 
अतःपर ११ शलोक में भीभगधान ने पुनः कद्दा है कि, आत्मशुद्धि 
के लिए येगिपुरुष केवळ काय, मन और इन्द्रियादि के द्वारा कम्मे का 
अन्नछांच करता है, किन्तु उसमें सम्पूरणरूप से आसक्तिशृन्य रहता है! 
एवं १२ शलोक में कहा है कि, योगिपुरुप के कर्म्मेफल परित्याग करने 
से, उंसे ब्रह्मानिष्ठोत्पन्न परमशान्तिलाभ होता है; किन्तु सकाम अदानी 
पुरुष फल में थासक्तियुक्त दोकर बन्धप्राप्त दाता है। 


वेदान्तदुर्शन । 
[२३२३ [ २ थ०, १ पाद, १४ सूत्र 


शतःपर १३ एळोक में श्रीभगवान, ने कदा है :-- 


सर्चकर्म्माणि मनसा सन्यस्यास्तै सुखै घशी। 
नवद्वारे पुरे देही नेच कुर्वन्न कारयन्‌ ॥ १३ ॥ 


अर्थात्‌ ज्ञितचित्त पुरुष सर्वविध कम्मों' को मन के द्वारा परित्याग 
करके, ( अर्थात्‌ उनमें सम्यक्‌ आत्मवुद्धिविवजित हाकर ) नवद्वार 
विशिष्ट देहरूप पुरी में खुखपूर्वक घास करता है; वह स्वयं किसी कम्म 
का कर्ता नहीं हाता, एवं अन्य किसी से कराता भी नहीं। 
किसी पुरुष को किसी कम्मे का कर्ता नहीं मानता; वह निःश्वास 
प्रश्वास नहीं करता, भोजन गमनादि कर्म्म नहँ करता, पेसा नहीं। 
ये समस्त उसके शरीरादि दारा सम्पादित होते हैं, यद पूर्व ही 
८ से १० इलोाकपय्यन्त वर्णन किया यया है। किन्तु योगी 
उसमे सवेप्रकार कतृत्ववुद्धि-विवर्जित हाता है, यही इख श्लोक 
का अभिप्राय है । कारण, युक्तपुरुषं जो कर्म्म परित्याग करता 
हे, बह मानसिक परित्याग (“मनसा संन्यस्य”? ) है, यह स्पष्टर्प 
से इस १३ शलोक में उक्त हुआ दै। कम्मेयोग का प्रथम 
भूमि मै कम्मेफल-त्याग होता है, तदद्वारा चित्त निर्मळ हाने के पश्चात 
द्वितीय भूमि में कम्मे में अपनी कर्तुत्व-वद्धि लाप-प्राप्त देती के 
साधक अपने का खरार जगत्‌ को सम्पूरीरूप से इंश्वराधीन जानता 
है; खुतरां तच घह कम्मों' को घुद्धिदारा अह्म में ही श्रर्षण करता Ed 
यही “ सर्वकर्म्माणि मनसा स॑न्यस्य ” इत्यादि वाक्यां में उक्त १२ 
शलोक में घर्णित हुआ है। स्वयं कम्मे करके भी किस प्रकार उसके 


वेदाम्वदशन । 
२ थ०, १ पाद, १४ सूत्र ] [२३३] ` 
सम्बन्ध में अपने को अकर्ता समभता है, यदी तत्परचत्ती १४ शलोक 
मे श्रीभगवान ने घर्णन किया हे, यथा :- , 
“न कतुत्बं न कम्माणि लोकस्य सञ्जति परमुः । 
न कम्मैफलसयोगं स्वभावस्तु प्रचचेते” ॥ १४॥ 
अर्थात्‌ वस्तुतः भगवान्‌ ही प्रभु ( सर्वकर्ता, सर्वनियन्ता ) है, 
९ खुतरां ) उन्होंने लाक के सम्बन्ध में किसी कतंत्व (स्थाधीन कतंत्व) 
अथवा कर्म्म ( स्वाधीन कस्मै ) अथवा कर्मफल-संयोग की खु महाँ 
की। स्वभावही (प्राकृतिक इन्द्रियादि ही भगवत्पेरणाद्वारा ) कर्म, 
कर्तृत्व झार कर्मफल-संयोग-रूप में प्रवत्तित हुआ करता है। 
पूर्व में 5, & और १० इछोकों में जो उपदेश वर्णित हुआ है, 
उसी का विज्ञान विस्तारकम से इसी चतुर्दश श्छोक में अद्शित 
हुआ है। इस श्लोक में किख स्थान पर मुक्तपुरुष के लौकिक व्यवहार के 
सम्पूर्ण लापप्रातत दोने की वात उल्लिखित हुई है, यदद किसी प्रकार वोाध- 
गम्य नदीं _ द्वेता। वरन्‌ “ स्वमावस्तु प्रवचेते” वाक्य द्वारा 
लौकिक व्यवहार वत्तमान रहते हे, इसी का श्रीभगवान्‌ ने प्रदर्शन 
किया है। गीताभाप्य में यह श्लोक ब्रह्म के सम्बन्ध मै उक्त हुआ्रा है, 
ऐसी धोमच्छङ्कराचाय्य ने व्याख्या की है। वे इस प्रकार अर्थ करते हैँ 
कि, परमात्मा के ( प्रभु के) कोई कम्मे अ्रथवा कस्य प्रभृति नहीं हैं; 
कमैसमूद्द 'अविद्याप्रसूत हैं । वस्तुतः लोगो के सम्वन्ध में प्रभु ईश्वर ने 
किसी कर्मादि की खूछि नहीं फी, यही सूत्रोक्त “लोकस्य” शब्द द्वारा 
प्रकाशित हुआ है; एवं पूर्वापर सूनाथे की पर्स्याशोचना करने से, युक्त 
सन्यासी के सम्बन्ध में दी उक्त वाक्य उपदिए इप हैं, पेसा सिद्धान्त दाता 


चेदान्तदुर्शन । ; 

[२३७] [ २ अ०, 9 पाद, १४ सूत्र 
है। ज्ञा देए इस स्थळ म॑ उस सम्बन्ध में विचार करना निप््रयाजन हैं। 
इस स्थल में इतना ही प्रदर्शन करना आवश्यक है कि, युक्त पुष का 
लौकिक व्यवहार बिलुप्त हाता है, इसको प्रमाणित करने के निमित्त जो 
शङ्कणाचार्य्य ने उक्त इळोक उद्धृत किया है, वह उक्त शलोक द्वारा किसी 
प्रकार से प्रमाणित नहीं हाता । यह श्‍लोक शङ्कराचार्य्यक्ृत गीतामाप्य 
काची श्रभिप्नाय-व्यक्षक है ऐसा स्वीकार करने पर भी, इसके दारा 
इतना ही प्रमाणित हा सकता है कि, घह्म की स्वरूपावस्था में कोई क्रिया 
नहीं है; किन्तु मायाशक्ति के भी उसी की शक्ति हाने के कारण एवं 
मायाशक्ति की क्रिया का इस व्याख्यानुखार भी विलाप न देने के कारण, 
ब्रह्म का कर्तत्व भो बिलुप्त नदाँ होता, यदद भी नित्य है। विदेदमुक्त 
पुरुषों की अवस्था चतुर्थाध्याय के चतुर्थपाद में विशेपरूप से व्याख्यात 
होगी । सुतरां पकान्तादतवाद को अपसिद्धान्त कद्दकर गएव 
करना होगा । 

अधिकन्तु, इस पाद में कार्य्यकारण का अभेदत्व वेदव्यास ने स्पष्ट 
रूप से स्थापित किया है। कारणवस्तु ब्रह्म सत्‌ है, इस सम्बन्ध में विरोध 
नहीं है; अतपच कार्य्यवस्तु भी सत्‌ दै, यदद किस प्रकार अस्थीकार किया 
जा सकता है ! जीव के साथ भी ब्रह्म का भेदाभेद सम्बन्ध रहना इसी 
वाद के परवर्ता खर्व में सुस्पएरूप से येदव्याख दवारा उपदिए हुआ है पन 
सूरो का भी व्याख्यान्तर नदा दै, यद पोळे प्रदर्शित होया । अतपष 
अति का उपदेश ओर वेदव्यास का सिद्धान्त जो शङ्कराचार्य द्वारा उप' 
दिए पकांताद्वैतवाद्‌ के  अनुकूछे नदी है, इस सम्वन्ध में किसी पकार 


फा सन्देह नहीं है । 


वेदान्तदर्शन । 
२.०, १ पाद्‌, १२,१६ सूत्र] ` `” ` [२६४] 
अतपर परिणामवाद के सम्बन्ध में शङ्कराचार्य ने ओ आपत्ति की 
है, इसका पृथकरूप से विचार करना निष्प्रयोजन है; सुतरां उस सम्बन्ध 
में झर कुछ विशेष नहीं कहा गया | “स्वरूप में? अधिकृत रहकर भी जगत्‌ 
को प्रकाशित करता है यही उसकी सर्वशक्तिमत्ता--ईश्‍वरत्व है । 
२ अ०, १ पाद, १५ सूत्र । भावे चोपलब्धेः ॥ 
भाष्य । _ कार्य्यस्य कारणादनन्यत्वं कुतोऽयगम्यते ? तत्राह, कार- 
णसञ्गावे सति, कार्य्यस्य उपलब्धेः "सन्मूलाः सोम्येमाः प्रजाः? 
इत्यादिश्रुतेः । 
अस्याधः--कारण से कार्ये का अमिन्नत्व किस प्रकार अवगत हो 
जाता १ इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैँ कि, कारणा के सद्भाव के रहने 
से दी कार्य्य का भी शान होता है, न रहने से नहीं दाता; इसके द्वारा ही 
कारण से कार्य्य का अभिन्नत्व शात होता है । “हे सौम्य | यद सब सत्‌- 
मूलक है” ( छान्दोग्य ) इत्यादि श्रतियों ने उसे प्रदर्शित किया है । 
श्र०, १ पाद्‌, १६ सूत्र । सत्त्वाच्चाचरस्य ॥ 
(श्रचरस्य श्रवरकालीनस्य परभविकस्य कार्यस्य जगतः कारणे 
ब्रझणि स्त्वात्‌ ब्रह्मात्मना अवस्थानात्‌ तद्नन्यत्वम्‌ । ) र 
भाष्य ।-_“घिह्म चा इद्मग्र आसीदि”-ति सामानाधिकरण्यनिद्शे 
नावरकालीनस्य कार्यस्य कारणे खस्वात्तदनन्यत्वम्‌]। ` 
व्याख्या:--“'बह्म घा इद्मग्र आसीत्‌” इत्यादि श्रुतियों ने स्पएरूप से 
कहा है कि, उत्पत्ति के पूर्व कायेरूप-जगत कारणरूप-बह्म में अभिन्नरूप से 
स्थित था; सुतरां कार्य के साथ कारण का अभिन्नत्व इसके द्वारा भी 
प्रतिपन्न होता है। 


वेदान्तदशन 1 
[२१६] र [२ झ०, १ पाद, १७ सूत्र 
इस सूञ का शाङ्करभाष्य भी ठीक इसी ममे का हे। तो जगत्‌ का 
अलीकत्व किस प्रकार सिद्ध हा सकता है ? 


२ अ०, १ पाद्‌, १७ सूत्र । असद्व्यपदेशान्नेति चेन, धर्मान्तरेण, 
वाकषयशेपात्‌ युक्तः शब्दान्तराश्च । 


भाष्य ।--“असदेवेद्मम्न आसीत्‌” इति घाक्ये, कार्यस्य असत्वं 
व्यपदेशात्‌ न रुप्टेः प्राक्‌ सर्वम्‌ इति चेत्‌; तन्नः धर्म्मान्तरेण 
९ सूुहमस्वेन ) तारक्‌ व्यपदेशात्‌। कुतोउचगम्यतै ? "तत्‌ सदासीत्‌।” 
इति चाक्यशेपात्‌। यद्यसदेव कार्यमुत्पद्यते तहि' चहेयबायडूकुरे- 
त्पत्तिः कुता नास्तीति युक्तेः “सदेव सैम्येदमप्र आसीत्‌”? इति 
शब्दान्तराच्च । 
श्रस्याथः--/असदेयेद्मप्र थासीत्‌” (छा० ३, अ० १६ ख०) इस थुतिः 
चाक्य में उत्पत्ति के पूर्वे जगत्‌ असत्‌ था ऐसी जो उक्ति है, तद्द्वाश 
सृष्टि के पूर्य जगत्‌ के अस्तित्व का न रहना प्रमाणित दाता दै; यदि इस 
प्रकार आपत्ति दो, ता वह सत्सिद्धान्त नहों है; कारण, जगत्‌ उस समप 
नामरूप से प्रकाशित न रहकर सूम अप्रकाशधर्मविशिष्ट अथस्था में था) 
यही इस थुतिवाक्य का तात्पर्य है। यह इस चाक्य के शेष माग 
(“तत्सदासीत्‌ ” छा० ३, अ० २६ ख० ) को देखने से स्पष्ट उपप होता 
है। यदि फे में असत्‌ रहकर ही कार्य फी उत्पत्ति होती है, ता अशि से 
यवादि की थेकरोत्पत्ति फ्यो नहीं दोती ? इत्यादि युक्तियों के देखने से यदी 
सिद्धान्त होता है। पचे “सेच खौस्येदमम आसीत्‌” इख छान्दाम्योर्क 
घास्यान्तर दारा भी यही प्रतिप होवा है । 


वेदान्तदृशेन । 
२ थ०, १ पाद, १७ सूत्र ] [२३७] 
शाङ्करमाष्य मै भी इस सूत्र को व्याख्या इसी प्रकार की गई 
है, यथाः-- 

“नु क्वचिदसस्वमपि प्रायुत्पत्तः कार्य्यस्य व्यपदिशति श्रुतिः 
“सदेवेदमग्र आसीत्‌” इति...। तस्मादसदूव्यपदेशान्न प्रागुत्पत्तेः 
कार्येस्य सत्त्वमिति चेत्‌, नेति घूमः । किं तर्हि । व्याकृतनामरूपत्वादू- 
घम्मांदव्याकृतनामरुपत्व॑ धर्मान्तरम्‌ । तेन धस्मान्तरेणायमसदूव्य- 
पदेशः प्रागुत्पत्तेः सत पव कार्य्यस्य कारणरूपेशानन्यस्य । कथमेतद्‌च- 
गम्यते ? घाक्यशेषात्‌ . “तत्‌ सदासीत्‌” इति । 

अस्याः थुति ने किसी किसी स्थल में इस प्रकार भी कहा है कि, 
उत्पत्ति के पूर्व कार्य्येभूत जगत्‌ “श्रसत्‌” था; यथा “श्रसदेवेदमग्न 
आसीत्‌” इत्यादि । श्रतपघ “श्रसत्‌” कहने से उत्पत्ति के पूर्वं कार्यभूत 
जगत्‌ एक वार दी नहीं था, ऐसा प्रतिपन्न दाता है। यदि ऐसा कहो, 
तो इम कहते हैँ,-बहां, यद सत्य नहीं दे. नामरूपविशिए दाकर मका” 
शित दोना, पधे नामरूप से प्रकाशित न होना, इन दोनों के धम्मे पृथक 
हैं; नामरूप खे प्रकाशित धोने के पूर्व धर्म्मान्तर में वर्तमान था, इतना 
दी उक्त “असत्‌” शब्द का अर्थे है; थुति ने उक्त स्थर में उत्पत्ति के पूर्च 
सत्काये की द्वी उससे अभिन्न कारणरूप में अ्रचस्थिति का उपदेश किया 
है।. “तत्‌ सदासीत्‌” इस चाफ्यशेषद्धारा धह अवगत दो आता 
दै। इत्यादि । 

इस स्थळ में “कार्यं का” ( जगत्‌ फो ) सत्‌ कदफर सूत्रकार के 
अभिप्राय के अनुकूल शङ्कराचरय्य भी ब्याख्या करने के वाध्य इप हैँ । 

पेसा प्रायः सर्वत्र ही दष्ट होगा | 
३८ 


वैदान्तदशन । 

[२३८] [२ अ०, १ पाद्‌, १८-१३ सूः 

२ ०, १ पाद्‌, १८ सूघ । पटव ॥ 

भाष्य-यथा च पूर्व' संवेषितः पश्चाद्‌ प्रसारितः पटस्तद्वद्‌ 
घिश्घम्‌। 

व्याख्याः-संवेष्टित (मोड़ा हुआ, ढका हुआ ) घस्र जैले 
प्रसारित होता दै, तदत्‌ विश्य भी अ्रप्रकाश-अचस्था से प्रकाशित 
होता है। 

शाङ्करभाष्य में भी सूत्रार्थ की इसी प्रकार व्याख्या की गई है, 
यथा--संवेश्त्तिपट-प्रखारितपटन्यायेनैयानन्यत्‌ कारणात्‌ काय्यैमिखथेः ।" 
सेवेष्टित पर और प्रसारित पर जैसे अभिन्न है, तडूप कार्य्यभूत जगत्‌ 
तत्कारण ब्रह्म से अभिन्न है 1 

२ अ०, १ पाद्‌, १६ सूत्र । यथा च प्राणादिः ॥ 

भाप्य--यथा च प्राणापानादिवायुः ्राणायामादिनः, बिरुद्ध; स्वरूपे" 
णावतिष्ठते, विगतनिरिधश्चांजसा तत्तद्र्पेणाघशह्यते तथेदमपि । 

व्याख्याः--प्राणायामद्वारा जैसे भाणापानादि वायु निरुद्ध देकर 
मुख्यप्राण मै लीन रहते हैं, पश्चात्‌ निराधभङ्ग होने पर, पुनः प्रकाशित 
होते हैं, तद्त्‌ विश्व भी परमात्मा में लीन रहकर पश्चात्‌ प्रकाशित 
होता है । 

शांकरभाप्य में भी इस सूत्र का अर्थ अविकल इसी «प्रकार 
व्याख्यात हुआ है। पव' व्याख्यान्त में सिद्धान्त इस प्रकार किया 
गया है कि ' 

अतश्च कृत्स्नस्य जगतो बरह्मकार्य्यत्यात्‌ तदनन्यत्वाच्च सिद्धैषा 
शती प्रतिज्ञा “येनाथृतं श्रतं भवत्यमतं मतमविज्ञात' विशातमिति ।” 


वेड्ारवद्शन । 

२ अ०, १ पाद्‌, २० सूत्र ] [२९२] 

अस्यार्थः--जगद्‌ ब्रह्म फा कार्यं है पघ' ब्रह्म से अभिन्न है । इससे 
श्रुति की प्रतिज्ञा भी स्थिरीकूत रहती दै। यथा, श्रि ने कहा है 
“जिसके श्रवण से सव श्रुत दाता है, जिसकी चिन्ता से सवकी चिन्ता 
हाती है, जिसके विज्ञान से सब विज्ञात हाता है ।” 

इति का्येभूतस्य जगतः कारण-सूत-म्रहमणोऽनन्यर्व- 
निरूपणाधिकरणम्‌ । 

२ ०, १ पाद्‌, २० सूध। इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोष- 
प्रसक्तिः ॥ 

(इतरस्य जीवस्य व्यपदेशात्‌ घह्मत्वकथनात्‌ , दित-अकरण-आवि- 
दोप-प्रसक्तिः । हिताकरणम्‌, श्रनिष्टठकरणम्‌ स्वकीय-श्रनिएकरणं; तदा 
बक्षणोऽदितकरणादि-दोप्रसक्तिभंवेत्‌ इति आक्षेपः )। 

भाष्य--य्राक्षेपः; ब्रह्कारणवादे “अयमात्मा म्रह्मे"-ति जीवस्य 
बरह्मत्वनिरुपणात्‌ सर्वक्लेशाळयजगञ्जननेनात्मनो हिताकरणादिदोष- 
प्रसक्तिः । 

व्याख्या--जगत्सम्वन्ध मे आपत्ति खण्डित हुई, इस कण में जीव के 
बहमत्व के विषय मै दूसरी आपत्ति उक्त हा रही है; यथा :-- 

“यह आत्मा ब्रह्म है” इत्यादि वाक्यों में जीव का भी ब्रह्मत्व 
उपदिष्ट हुआ है; किन्तु जीव को बरह्म नाम से निद्देश करने पर, ब्रह्म 
स्वयं अपना अहिताचरण करता है, यह दोष दौता दै; कारण, जम्म 
मृत्यु प्रसृति क्लेश की खि बरह्म स्वर्यं अपने सम्बन्ध में करता है, यह क्या 
सम्भव है ? ऐसा होने पर चहद ज्ञानी किस घकार कहा जाय ? 


वेदान्तदशन । 

[ ३००] [ २ अ०, ३ पाद्‌, २१ सूत्र 

उत्तर :-- F 

२ अ०, १ पाद्‌, २१ सूच । अधिकन्तु भेदनिद्दंशात्‌ ॥ 

(तुशब्दः पूर्वपत्षनिरासार्थः । सेदनि्देशात्‌ जीवाद्भित्ततयापि ब्रह्मणो 
निदेशात्‌ जीवादधिकं धर्म ) । 

भाष्य-तस्परिहारः । ““सुखदुः्खभोकतुः शारीरादधिकमुत्छष्टं प्रह्म- 
जगत्कर्ता बूम” “आत्मानमन्तरो यमयति” इति मेद्व्यपदेशान्न तयोः 
रलमन्ताभेदोऽस्ति यतो दिताकरणादिदोप-प्रखक्तिः स्यात्‌। 

व्याख्या--उत्तरः--भ्रति ने जैसे जीव का घ्ह्य से अभेद निदेश 
किया है, पुनः ब्रह्म का सुखदुःखादि-भोक्ता जीव से भेद-निद्देश 
भी किया है। यथा “आत्मानमन्तरो यमयति” इत्यादि वाक्या मै श्रुति ने 
नियम्य जीघ और नियन्ता ब्रह्म में भेद का अस्तित्व भी प्रदर्शन करके 
इनका अस्यन्त श्रभेद निवारित किया है । अतएव ब्रह्म जीव से अधिक 
अर्थात्‌ श्रेष्ठ हे. । सुतरां जगत्कारण भह्म फो जन्ममरणादि क्लेश नी 
है। एवं चल्ला में “हिताकरण”-रूप दोप स्थापित नहीं होता । 

इस स्थळ में ब्रह्म आर जीव का भेद्‌-सम्बन्ध स्पष्टरूप से उक्त हुआ | 
शङ्कराचाय्य ने भी इस सूत्र की व्याख्या में भेद्सस्वन्ध स्थापन करना 
दी सूत्रकार का अभिप्राय है, ऐसा स्वीकार किया है। यथा, चार्य 
शक्कर ने कदा है--“मेदनिर्देशात्‌, आत्मा चा अरे दएध्यः......इत्येव 
जातीयकः कर्ठ कम्मादिमेदनिइशी जीवाद्धिक ब्रह्म दशयति । 


इत्यादि । 
अस्याथेः--भ्रति ने जीच से ब्रह्म का भेद निर्देश किया है, “आत्मा 


था अरे द्रव्य; (शददारएयक) इत्यादि वाक्यों में ब्रह्म का जीव के द्भ्य) 


वेदान्तद्शंन । 
२ अ०, १ पाद्‌, २२-२३ सूत्र ] [३०१] 
मन्तव्य ग्रति रूपों से व्याख्यात करके, श्रृति ने ब्रह्म को जीव से श्रेष्ठ कह 
कर प्रदर्शित किया है। अतणव उक्त आपत्ति सङ्गत नहीं है! 
२ ०, १ पाद, २२ सूत्र । अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः ॥ 
(तद्चुपपत्तिः =न परोक्तदिताकरणादिदोषप्रसक्तेरपपत्तिः ।) 
भाष्य -भूविकारवज्रवैदूय्यादिवदूब्रह्माभित्नोऽपि क्षेत्रशः स्वस्वरूपती 
भिन्न एवातः परोक्तस्याज्नुपपत्तिः ! 
व्याख्या ~ वद्ञ-चैद्य्यांदि जैसे पृथिवी के दी विकार हैं, वस्तुत: 
पूथिवी से अभिन्न हैँ; परन्तु स्वीय विछतरूप में एथिवी से भिन्न हैं, तूप 
जीव भी घस्तुतः ब्रह्म से अभिन्न द्वोकर भी स्वीय नामादि-विशिष्ट रूप 
म॑ ब्रह्म से भिन्न है । अतएव “हिताकरण” प्रश्नुविविषयक श्रापत्ति 
सक्त नहीं है । 
शांकरभाष्य में भी सूत्र की व्याख्या इसी प्रकार है । 
इति जीवस्य भेदाभेदसम्बन्धनिरुपणेन बरह्मणो हिताकरणादि- 
दोषपरिद्दाराधिकर शम्‌ 1 
२ अ०, १ पाद्‌, २३ सूत्र । उपसेद्वारद्शोनाश्नेति चेन्न च्तीरवद्धि ॥ 
भाष्य--( उपसंहारदर्शनात्‌ कार्य्यनिष्पादकसामप्री संग्रहदर्शनात्‌ ) 
कुम्मकारादीनाम्‌ अनेकोपकरणोपरसंहारदशंनात्‌ बाह्योपकरणरहित ब्रह्म न 
जगत्कारणम्‌, इति चेन्न; हि यतः क्ीरवत्‌ कार्य्याकारेण ब्रह्म परिणमते 
स्वकीयासाधारणशक्तिमत्त्वात्‌ । 
अस्यार्थः ~ कुस्भकारादि स्थळ मै इष्ट होता है कि, ' वाह्य उपकरण 
के साहाय्य के विना घटादि निम्मित नहीं दते, यही देखकर उपकरणरहित 


वेदान्तदर्शन । 

[३०२] [२ झ०, १ पाद, २४-२६ सूत्र 
ब्रह्म की जगत्कारणता नहीं है, ऐसा नहीं कद्दा जा सकता; कारण 
उपकरण का प्रयोजन सभी स्थर्लो मै नहीं देखा जाता। दूध स्वयं 
दुधिरूप मे परिणत हाता है । तद्गप ब्रह्म भी स्वकीय असाधारण शक्ति- 
द्वारा कार्य्यरूप मै परिणत होता है। शांकरभाष्य में सुतार्थ ठीक 
ऐसा दी किया गया है। शांकरमाष्य में भी ब्रह्म के इस शक्तिमत्त्व के 
चिषय में निम्न-लिखित शुतिप्रमाण उद्धुत किया गया है. यथा -- 

“न तस्य कार्य्य' करणं च वियते, न तत्समश्वाम्यधिकश्व इश्यते । 

“पराऽस्य शक्तिविविधेच धृयते, स्वामाचिकी ज्ञानवलक्रिया च ॥" 

(शवेताइवततर ६ ख०) 

२ अ०, १ पाद्‌, २४ सूज । देवादिवदपि लोके ॥ 

भाष्य--यथा देचाद्यः सङ्कल्पमात्रेण स्वापेक्षितं रुजन्ति, तथा 
भगवानपि | 

व्याख्या--देवता और सिद्ध पुरुष अपने संकद्पमात्र से विशेष 
विशेष धस्तुओं की सृष्टि कर सकते हैं, यह लोकप्रसिद्ध है; तद्त्‌ इश्वर 
भी सङ्कटपमात्र से ही जगत्‌ की सृष्टि करता है। 

इति उपसंद्वाराभावे$पि ब्रह्मण: रूषटिसामर्थ्य-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


२ 'अ०, १ पाद, २५ सूत्र । रृत्स्नप्रसक्तिनिर्वयधत्वशब्दकापी वा ॥ 
(कोपः ब्याकापः--विराधः) 
भाष्य--आक्तिपति; प्रह्मणो जगत्मकृतित्वे तश्चिरवयवत्वांगीकारे 
फृत्स्वपसक्तिः, स्थावयवत्वे निरवयवत्वादि-शास्त्र' विरुध्यते । 


बेदान्तदर्शन । 
२ थ०, १ पाद, २३ सूत्र ] [३०३] 
व्याख्या-पुनः आपत्ति का घर्णन होता हैः--प्रह्म जव निरघयव नाम 
से स्वीकाय्य दै, सुतरां उसका कोई भाग हो नहीं सकता है, यद अघश्य 
स्वीकाय्यै है; ता रह्म के जगत्‌ फा उपादानकारण कहने से, घह सवोश 
से जगद्रूप मे परिणत होता है यदद स्वीकार करना पड़ता है। (उसका 
कोई अंश परिणाम को न प्राप्त होकर जयत्‌ के श्रतीतरूप में रहता है, पेस कह 
नहीं सकते); सुतरां जगत्‌-भिन्न ब्रह्म नामक और कुछ रह नहीं सकता । इस 
दोष के परिद्वार के हेतु यदि चह सावयव कद्दा जाय एव' बद एकांश में 
जगत्‌-रुप में परिणत दाकर अपरांश में तदतीत रहता है, ऐसा कहकर 
सामञ्चस्यस्थापन की चेष्टा की जाय, ते! उसके निरवयवत्वचिपयक श्रति- 
वाक्यों के साथ विरोध होता है! अतप ब्रह्म को जगत्‌ का उपादान- 
कारण कहना कदापि सङ्गत ही नहीं सकता । 
इख आपत्ति का उत्तर नीचे दिया जाता है। 
- २ झ०, १ पाद्‌, २६ सूत्र। श्रतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌ ॥ 
भाष्य--तु शब्दः पूर्वपञ्षनिपेधाधेः । नहि छृत्स्नश्रसक्तिनिरवयवशब्द- 
कोपश्च कुतः | “श्रुतेः” जगद्भिन्ननिमित्तोपादानत्वजगदिलच्षणस्यपरिः 
खतशक्तिमस्वविपयकश्चतिकदम्वादित्यर्थः ॥ तथा च थृतयः “खोउका- 
मयत बहु स्याम्‌? “ स्वयमात्मानमकुरुत ” तत्खुष्द्घा तदेवाउुमावि- 
शत्‌,” “यथोणेनामिः सुजते तथा पुरुपाद्गवति विश्वम्‌” इत्याद्याः । 
शब्द्मूछत्वात्‌ अन्यं निर्स्मूलम्‌। “'घेतदात्म्यमिदं सर्वे” “सै खल्विदं 
बरह्म” इस्यादिधुतिव्याकोपश्च भवेदिसर्थः। 
व्याख्याः:--परन्तु यह आपत्ति सङ्गत नदा है; पूर्वोक विरोध 
स्वीकार्य्ये नद्दी दै; कारण, जगत्‌ ब्रह्म से अभिन्न दै पवः भह्म ही जगत्‌, 


वेदान्तदृशंन । 
[३०४] [ २ अ०, $ पाद, २० सूत्र 
का निमित्त और उपादान दोनां कारण है; वद्द जगत्‌ से अतीत रहकर 
भी जगद्ूप-परिणामप्रात्त द्दोने की शक्ति से विशिष्ट है,. शस मम्मे की 
वुसंख्यक थुतियाँ हैं। यथा (तैत्तिरीय) “उसने बहुत .दोने की इच्छा 
की” “स्वय' आत्मा की खष्टिकी,” “जगत्‌ की सृष्टि कर उसमें श्रनुप्रविए 
दुआ,” “जैसे ऊणनामि जाल की सृष्टि करता है, तद्रूप पुष्प से विश्व 
सए हुआ” । इत्यादि । (डान्दाग्य) “यह विश्‍व प्रह्मात्मक हैं” “यह 
समस्त ब्रह्म हे” इत्यादि भ्रतिवाक््यों के द्वारा ध्र जगद्तीत दोकर भा 
बही जगत्‌ के उपादानकारण फे नाम से स्थिरीक्कत हुआ दै; इतयं 
श्रुतिवाक्य के विरोधी केवळ तर्क पर निर्भर करके तद्विकद्ध मत ग्रहण 
नहा किये जा सकते । 
शाङ्करभाप्य में सूत्रार्थ इसी प्रकार किया गया दै, यथा-- 
“न तावत्‌ रुत्स्नप्रसकतिरस्ति | कुतः ? श्रतेः । यथैव हि ब्रह्मणी अग 
दुत्पत्तिःभ्रयते, एवं चिकारव्यतिरेकेणापि ब्रह्मणोऽचस्थानं धृयते ।” इत्यादि। 
अस्यार्थ:--प्रह्म के जगदुपादानत्वद्वारा उसका सर्वाङ्ग दी जगद्रूपत्व 
मात्र में परिणत दाता हैं, ऐसा सिद्धान्त नहीं होता; कारण, अरति ने 
, एक ओर जैसे बह से जगत्‌ को उरपत्ति फा वर्णन किया है, तद्रूप दूसरी 
ओर विकारस्यानीय जगत्‌ से अतोत द्वाकर ब्रह्म की थधस्थिति का भी 
चर्न किया है। इत्यादि । 9 
२ ०, १ पाद, २७ सूत्र । आत्मनि चेष विचित्राशच दि॥ 
आप्य--श्रात्मनि च जीवे प्राप्तेशवय थपाप्तैश्वयै च देवादिशरीर- 
क्षेत्रयें, यदा नानाविकृतयः सङ्घताः, सन्ति, तदा सर्वशक्ती सर्वेश्वरे 


जगत्कारणे काउनुपपत्तिः । शं 


वैदान्तदर्शन । मु 

२०, १ पाद्‌, २८ सूत्र ] [२०१] 

व्याख्या-सिद्ध श्रथवा असिद्ध जीधात्मा को, क्षेत्रज्ञ पुरुष, एवं 
देवादि की, जव विचित्र सष्टिरचना देखी जाती है, ता सवेश्वर सर्व- 
शक्तिमान, जगत्कारण परमात्मा क्री इस प्रकार शक्ति को स्वीकार 
करने में क्या आपत्ति दा सकती है? (साधारण जीव भी, मन के 
द्वारा अनेकविध सृष्टि करके; स्वयं उससे अतीत रूप से रहता है; 
सिद्धिप्राप्त पुरुषों की एवं हिरण्यगर्भादि की विचित्र सप्ठिशक्ति शाख और 
लोकप सिद्ध है। उनकी जव इस प्रकार शक्ति है, ते विश्वस्नश ईश्वर की 
इस प्रकार शक्ति दै ऐसा स्वीकार करने से क्या दोष हो सकता है?) 

२०, १ पाद्‌, २८ सूत्र । स्वपक्षे दापाञ्च ॥ 

भाष्य--अस्मत्पक्षस्तिष्ठतु, स्वपत्चेऽपि भबढुक्तदोपापातान्मूकी- 
भावो युक्तः । 

व्याख्या--प्रतिपक्त में भी ये समस्त दोष हे; सुतरां यह दोप 
दिखाकर श्रतिसिद सिद्धान्त का अपलाप नहों किया जा सकता । 
अतपच इस सम्बन्ध में मूक देना दी उचित है। वेशेपिको के निर- 
घयव परमाणु, अन्य निरवयव परमारुथ्यो के साथ युक्त दाने से, 
सवांश से ही युक्त होंगे; ऐसा होने से, आर तद्रूप'योग से अवयव 
“प्राश नहा हे सकता ! इसी प्रकार निरचयचयधान से भी श्रययच- 
प्रकाश किसी प्रकार सङ्गत नहां दो सकता 1 जिन्हें जगत्‌ के उपादान 
रूप में सांख्य और वैशेषिक फल्पता फरते हैँ, चे सघ उनके मत में दी 
निरघयव देते है, इन सव निरवयव उपादानां के द्वार! सावयव वस्तु 
सृष्ट दो नदी सकतो । अतपच आयत्तिकारी के तर्फ में उसका स्वीय 
मत भी अनवस्यापित दाता हुँ । 

३३ 


चैदान्तद्श न । ` 

[३०६ | [ २ अ०, १ पाद, २६-३१ सूत्र 

२ ०, १ पाद्‌, २६ सूत्र) सर्चोपेता च सा तदइदर्शनात्‌॥ 

भाष्य--* परास्य शक्तिविं विधैव शूयते स्वाभाविकी क्लानवल- 
क्रिया चे”-त्यादि थुतेः सा देवता खर्वशक्युपेता खव कचे' समर्था भवति। 

व्यास्या-घह परदेवता सर्वशक्ति-सम्पन्न है; सुतरां सव कुछ कर 
सकता है! श्रुति ने “परास्य शक्तिविविधेव शूयते स्वाभाविकी ज्ञाववल- 
क्रिया च” (इबेताश्‍वतर) इत्यादि चाक्यों में ब्रह्म की सर्वशक्तिमत्ता का 
स्पष्ट ही उपदेश किया दै! 

२ 'अ०, १ पाद्‌, ३० सूत्र । यिकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ 

भाष्य--(विकरणत्वात्‌ निरिन्द्रियत्वात्‌) “न तस्य काय्य करणं च 
विद्यते” इति फरणनिपेधात्तू सरवशकस्युपेतस्पापि जगत्कतृंत्वं न सङ्गच्छते 
इति चेत्‌ अत्र यक्तव्यमुत्तरं यत्‌ तत्‌ पूर्वेवोक्तमेव । 

अस्याथः--श्रुति ने कहा है, ब्रह्म का कोई करण (इन्द्रिय) नहाँ है 
(ए्वेताएयतर); सुतरां वद करणश्चत्य दै इससे सर्वशक्तिमान देकर भी 
उसका जगत्कतृत्व सम्मध नहीं होता; ऐसी आपत्ति करने से, पूर्व जो 
उत्तर दिये गये हैं, उन्हें ही इस आपत्ति फा उत्तर जानना । 

[ये सब दोप साङ्ख्य ओर वेशेषिक मतों में भी हैं इत्यादि ] 


इति इरस्मम्रस क्तिपरिद्ाराधिकरणम्‌ । 


वि 


२ अ०, १ पाद, ३१ सूघ। न, प्रयोजनघच्चात ॥ 
भाष्य--नज॒ नित्याधाधसमस्तकामः परः कर्ता न, कुतः 
प्रयृक्तेः प्रयोजनवश्धादिति ॥ 


७, 
? कक: 


ई 


चेदान्तदर्शन । 
२ ०, १ पाद्‌, ३२-३३ सूत्र ] [३००] 
व्याख्या--यदि ईश्वर जगत्कर्ता कहा जाय, तो पह ईश्वर हो 

नहीं सकता;, जगत्कत्तो दोने से वद्द जीव के तुल्य प्रयोजन-विशिष्ट दे 
जाता है; कारण, प्रयोजन के विना कोई कभी केई कार्य्य नहीं करता । 
“"नित्यावाप्तसमस्तकाम-' (नित्य पारेपूर्णुकाम--सवेविध कामनारहित) 
रुप से श्रुति ने उसका जो वर्णन किया है, वह मिथ्या हो जाता है 

२०, १ पाद, ३२ सूत्र । लोकषच लोळाकेवल्यम्‌॥ 

(छीलाफैवल्यम-लीलामात्र, लोकवत्‌) 

भाप्य--तच्रोच्यते, परस्येतद्धचचादिलोकप्रसिद्धनृपत्यादिक्रीडामातर- 
मिव युज्यते । 

ब्याख्या--उक्त आपत्ति का उत्तरः-ईश्वर की किसी प्रयोजनपूर्ति 
के लिप सृष्टि नहीं रची गई; सृष्टि उसकी क्रीड़ामात्र है। ऐश्वय्यै- 
शाळी लोग भी चिना प्रयोजन खेल के निमित्त कार्य करते देखे गये हैं, 
तद्वत्‌ सृष्टि भी ्ह्म की लीळामात है । 

२ अ०, १ पाद्‌, ३३ सूत्र) चैपम्यनैछण्ये न खापेक्षत्वास्‌ तथाहि 
द्शेयति ॥ 

भाष्य--विपमसष्टिसहारादिनिमित्तवैपम्यनैध एपे. जीवकर्म्मैसापे- 
चत्वात्‌ पर्जन्यस्येच जगजन्मादिकतेन स्यातां, तथैव दर्शयति “पुण्यो 
चै पुण्येन कम्मेणा पापः पापेने”-ति श्रुतिः । 

व्याख्या-धनी, दारिद्र, उत्तम, अधस, भेद से सृष्टि और संहारादि 
के द्वारा म्रह्म के पैपम्य (पदापातित्व) और सैघुर्य (निर्देयता) प्रकाशित 
नहीं होते; कारण, लोगों के विभिन्न फळमोग उनके धर्म्मा घम्मेरूप- 
कम्मे के सापेक्ष है; मेघ का विपमाङकुरोत्पादन जैसे घीज के विभिन्नत्व के 


वेदान्तदुर्शन 

[३०८] ल [ ३ अ०, १ पाद, ३४ सूत्र 
सापेक्ष है, इस स्थल में भी तद्रूप दी है। श्रुति ने भी ऐसा ही कहा 
है। श्रुति यथा--“पुण्यो चे पुण्येन कम्मैणा, पापः पापेन कम्मैणा, 
साधुकारी साधुर्भधति पापकारी पापी भवति” ( ३०४ अ० ७ घ्राण) 
इत्यादि । 

२ अ०, १ पाद्‌, ३४ सूत्र । न कर्म्माविभागादिति चेन्नाउनादि- 
त्वादुपपद्यते चाप्युपळभ्यते च ॥ 

कर्म्माविभागात्‌ न; इति चेत्‌ (सुप्टेः प्राक्‌ “सदेव सौम्येदमग्र 
* आसीदेकम” इत्यादौ अचिमागश्चवणात्‌ कम्मैसापेक्तत्वं परस्य न सङ्गच्छते 
इति चेत्‌) न, कम्मेणां ूर्वखप्टिस्थजीबकुतानामनादित्वात्‌ चकीराद 
पूर्वेसष्टि विना अकस्माठुत्तरसप्टेस्लुपपत्तेश्च। एवश्च "सूय्याचन्द्रमसौं 
घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌” इत्यादिना स्ृष्टिमवादस्य अनादित्वमुपठः 
भ्यते इत्यर्थः । 

भाप्य--नज्ु “सदेव सौस्येदमध्र आखीदेकमि'”ति सप्टे: ्रागविभाग' 
श्रचणात्‌ कम्मसापेच्तत्वं परस्य न सङ्गच्छते, इति चेन्न, कर्माणां पूर्व- 
सृष्टिस्थजीवरुतानामनादित्वात्‌ तदानीमपि सत्त्वात्‌ पूर्वैसप्टेरपि) श्र्वः 
समादुचर्प्ट्यचुपपत्योपपयते च। “सुरय्याचन्द्रमसो घाता यथा पूर्वम- 
कहपयत्‌” इत्यादाबुपरूम्यते घापि । 

श्रस्यार्थ--जीव के धर्म्माधम्मेरूप कम्मे के अझुसार इश्वर फल" 
दान कस्ता है, यद उक्ति संङ्गत नहीं है, कारण सृष्टि के पूर्व जीव और 
ब्रह्म में कोई भेद नहीं था, इसे “सदेव सौम्येदमप्र आसीच पक्षम” 
इत्यादि धुति ने स्पएरूप से कदा हे, खुतयां सृष्टि के प्राडरभांधकाठ 
उसने विभिन्न जीवों के विभिन्न प्रकार की शक्ति देकर सृष्टि की दै, 


वेदान्त दशन । 

२ भ०, १ पाद्‌, ३४ सूत्र ] हि [२०९] 
घर्माघमेरूप कम्मे के वैपम्य में ईश्वर का दी पत्तपातित्व है पेसा कहना 
होगा । ऐसी आपत्ति का उत्थापित हाना भी सङ्कत नहीं है। कारण, 
जीव के कमे अनादि हैं; इस सृष्टि की पूर्ववत्तो सृष्टि के जीवकृत कर्मी 
इस सृष्टि के पूर्व भी पर्तमान थे; वर्तमान सृष्टि के प्रकाशित दोने पर 
पूर्वेसृष्टिकत कर्मानुसार पुनः फल दिया ज्ञाता है (जैसे निद्रा के 
पूर्व का संस्कार निद्रामङ्ग हाने पर उदय होकर फळदान करता है, 
तद्रप) । युक्तिद्वारा भी जगत्‌ का अनादित्व सिद्ध होता है; अक- 
स्मात्‌ सृष्टि प्रवर्तित हुई, यद युक्तिसिद्ध भी नहीं दै! पवञ्च शुतिस्मृति- 
प्रभुति सव शास्त्रा में, प्रवाह की भाँति संसार के अनादित्व का उल्लेख 
है, यथा “सूर्य्याचन्द्रमसौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌?” (पहले जैसे था, 
तद्रूप विधाता ने चन्द्रसूय्योदि की सृष्टि की ) इत्यादि । 

२ ०, १ पाद्‌, ३५ सूत्र । सर्वधर्मोंपपत्तेश्च ॥ 

भाप्य-ये ये धर्माः कारणे प्रसिद्धास्तेपां सर्वेपां कारणधर्म्माणां 
अ्रह्मरयेचोपपत्तेश्वाविरोधसिद्धिः । 

व्याख्या--जो जो धम्म जगत्कारण में प्रसिद्ध हैं, वे सभी बरह्म में प्रति- 
पन्न होते हैं, अन्य में नहीं; अतपर ब्रह्मकतृ त्यवाद्‌ संगत सिद्धान्त है। 


२४ संख्यक से ३४ संख्यक पर्ययन्त सूर्वा की व्याख्या करके अवशेष 
में ३५ संख्यक सू की व्याख्या के अन्त में ्ोमच्छङ्कराचाय्यै ने कद्दा 
है कि,-- 

"'यरुमादस्मिन्‌ ब्रह्मणि कारणे परिगृह्यमाणे, प्रदर्शितेन प्रकारेण 
सर्वे कारणधम्मा उपपचन्ते, सर्वज्ञं सवैशक्तिमदामायञ्च तदूबह्म” इत्यादि । 


वेदान्तद्शन । 
[२१०] र [ २ ०, १ पाद, २९ सूत्र 
अर्थात्‌ क्योकि इस ब्रह्म को जगत्कारण नाम से ग्रहण करने से 
प्रदर्शित प्रकार से सर्वज्ञत्व सर्वशक्तिमच्व महामायासम्पन्नत्व प्रभृति 
समुदाय कारण-धर्म्मा' का उसमें रहना उपपन्न दाता है, श्रतणव यह ब्रह्म दी 
जगत्कारण है। इत्यादि। अतपच ब्रह्म का एकान्त निर्गुणत्ववाद 
आदरणीय नहीं, है । 


इति सष्टिविपये ब्रद्मणः प्रयोज्जनवस्थपरिहाराधिकरणम्‌ । 


इति वेदान्तदुशने द्वितीयाध्याये प्रथमपादः समाक्षः 1 


वेदान्तदर्शन । 


द्वितीय अध्याय--द्वितीय पाद । 


इस अध्याय के प्रथमपाद में ब्रह्म के जगत्कारणत्यवाद के सम्बन्ध 
मे स्मृति और युक्ति वल से जो आपत्तियाँ हा सकती हैं, उन सबका 
खण्डन करके, थुतिसिद्ध उक्त मत की स्थापना की गई है। उस विषय में 
शिष्य की मति चढु करने के निमित्त सृष्टि-विषयक अन्य मरतो का इस 
पाद में खण्डन हेगां । 

२ ७०, २ पाद्‌, १ सूत्र। रचनानुपपत्तेश्च नामुमानम्‌॥ 

आप्य---प्रघानमचुमानगस्यं न जगत्कारणम्‌; कुतः ! सज्यरचनान- 
मिक्षात्ततो विविधरचनान्नुपपत्तेश्च ॥ 

व्यास्या--केवल अनुमानगम्य,लाङ्ख्योक् अचेतनम्रधान जगत्कारण 
नहीं है; कारण, विचित्र रचना-कोशळ जो जगत्‌ में इष्ट हेता दे, उसके 
सम्बन्ध मे अचेतन-प्रधान का ज्ञान नहों है; अत एव प्रान के द्वारा जगत- 
रचना युक्ति द्वारा भी उपपन्न नहीं हेती । 

२ अ०, २ पाद, २ सूत्र | परकुसेश्च \ 

भाष्य--स्वतः प्रवुर्यजुपपत्तेश्‍च ना्ुमानम्‌। 

व्याख्या--अचेतन की स्वतः कार्ये में प्रवृत्ति दे नहीं सकती; 
अतपच अचेतनप्रधान का जञगत्कारणत्व युक्तितः असिद्ध है । 


वदा्तदर्शन । 
[३१२] [ २ थ०, २ पाद्‌, ३-४ सूत्र 
२ झर, २ पाद, ३ सूत्र पये1ऽभ्युवच्चेत्‌ तापि ॥ 
भाष्य--नजु क्षीरादिवत्‌ स्वयं प्रधान जगजन्मादी प्रधर्चते इति चेत्‌, 
ततापि परः प्रेरको “योऽप्छु तिष्ठजि”-त्यादिना भयते । 
व्याख्या--दूघ जैसे स्वयं वत्स के मुख में गिरता है, एवं जैसे आका 
शस्थ जळ स्वतः वृष्टिर्प मै जीवोपकाराथ पतित होता हे, तद्वत श्ये 
तन-प्रधान भी स्वयं जगत्‌-रूप में परिणत होता है, पेसा मो नहीं कह 
खकते; कारण, उन स्थरो में दूसरा उन उन कार्य्यो' का प्रेरक है। 
वत्सचत्सला गो स्नेहचश दूध देती है। जल भी स्वयं बुष्टिरुप में परि 
णत नहा दाता; हिम के द्वारा जलाकार में परिणत होता है, निम्नस्थ 
पूथियो के आकर्षणद्वारा पतित होता है,--स्वतः नहीं; एवढच श्रुति 
ने भी “योऽप्छु तिछन” इत्यादि वाक्यों में ब्रह्म के दी तत्सम्बन्ध मे 
प्रवत्तेकत्व की व्याख्या की है । 
२ ०, २ पाद्‌, ४ सू । व्यतिरेकानचस्थितेश्चानपे तत्वात्‌ ॥ 
(प्रधानब्यत्तिस्किः न किञ्चिदपि तत्प्रवर्सकोस्ति, पुरुषश्च निशः 
निरपेक्तः, तस्मात्‌ न प्रधानकार्य्यत्वम्‌ ) 
भाष्य--भाजेनानधिष्ठितं प्रधानं न जगत्कारणं, कुतः ? तदूव्यतिः 
स्किस्य खद्दकाय्यान्तरस्यानवस्थितेय्येतस्तच तद्नपेक्षत्वात्‌। 
व्याख्या--यदि कही, पुरुष के सहयोग से प्रधान की कमै-चेष्ठा दीदी 
है, पेसा नहीं कह सकते; कारण, साङ्ख्यमत मै प्रधान के श्रतिरिक 
उसका प्रवत्तक अन्य कुछ नहीं है, एवं पुरुष भी साङख्यमत में नित्य 
निखेण-स्वभाव होने के कारण सर्वदा उदासीन है; प्रधान का परिचालक 
वद नहीं है। खुतर्ण अखेतन-प्रधान का जगत्कारणत्यवाद- युक्तितः 


वेदान्तदुर्शन । 

२ भ्र, २ पाद, २-६ सूत्र ] * [३१३] 
सिद्धान्त नहीं दै ! अथवा प्राज्ञ थ्रात्मा दारा अधिष्टित न होने से प्रधान 
जगत्कारण नहों हो सकता; कारण, साङ्ख्यमत में प्रधान का सह- 
कारी अन्य कारण नहीं है, प्रधान स्वतन्त्र है, अन्य की अपेक्षा नदीं 
करता 1 

२ श्र०, २ पाद, ५ सूत्र। अन्यत्राभावाच्च न तृणादिवत्‌ ॥ 

भाष्य--अनडुद्राद्यपभुडके उणादौ क्षीराकारेण परिणामाभावात्‌ 
धेन्वायुपमुक्त तृणादि यथा स्वतः कीरीभवति तथा.४न्यक्तमापे मह॒दाद्या- 
कारेण परिशमते इति न वक्तव्यम्‌ ! 

ब्याख्या--धेनुमुक्त तृणादि जैसे स्वतः दुग्धरूप में परिणत 
वते हैं, तद्रूप प्रधान भो आप ही परिणाम-प्राप्त दोता है, ऐसा नहीं 
कह सकते; कारण धेनु के अतिरिक्त अन्यत्र ( जैसे साँड़ के घास खाने 
पर) तृण की ढुश्धरूप में परिणति नहीं इष्ट होती। श्रतपच 
कारणान्तर स्वीकार न करने से, अचेतन-प्रधान का सृष्टि: परिणाम 
किसी प्रकार सङ्गत नहीं दोता। 

२ ०, २ पाद, ६ सूत्र । अभ्युपगमेउप्यथाभावात्‌ ॥ 

(अभ्युपगमेऽपि, प्रधानस्य कथञ्चित्‌ , प्रबृत्यभ्युपगुमे5पि, अर्थ[मा- 
धात्‌ तस्य अयेतनत्वेन प्रदत्तिप्रयोजनासम्मवात्‌ नाउमानम्‌ ) । 
, « भाप्य- कथञ्चित्‌ प्रदृत्यः्युपगमेऽपि प्रधान कारणं न भवति, .तस्या- 
उचेतनत्वेन प्रवृत्तिप्रयाजनासस्भवात्‌ । 

ब्याख्याः--प्रधान में , पारिणाम-सामर्थ्ये रहने की. किसी: प्रकार 
-फल्पना करने पर भो, प्रधान के द्वारा रछि-रचना, सिद्ध दो नहीँ सकती; 
कारण प्रधान स्वयं अचेतन है; उसकी किसी . अपने प्रयोजन साधन 


३० 
जो 


॥ वैदान्तदशन । | 
[३१४] [२ अ०, २ पाद, ७-मै सूत्र 
के निमित्त प्रवृत्ति हानी सम्भव नहीं है; किन्तु सांख्यमत मै भी यह 
स्वीकार्य है कि, जगद्रचना मै भोग और मातरूप पुरुपार्थसाधन की 
चेष्टा सर्वत्र इए होती है। अतपव सांख्योक्त अचेतन-प्रधान का 
जगत्कारणत्व युक्ति द्वारा भी सिद्ध नहों होता । 
२ ०, २ पाद, ७ सूच । पुरुपाश्मवदिति चेत्‌ तथापि ॥ 
८पुरुषवत्‌, अश्मबत्‌ इति चेत्‌, तथापि नेव दोषात्‌ निर्मोत्तः । ) 
भाष्य--यथा पङ्गुरन्धमश्मापः प्रवर्तयति तथा पुरुषः प्रधानमिति 
चेत्तथात्वे निप्क्रियत्वाभ्युपगमविरोधः । प्रधानस्य परभेर्य्यत्वेन जगताः 
रणत्वेऽप्राधान्यप्रसैगः । 

व्याख्या--अन्ध और पङ्गु पुरुषों के दृष्टान्त ( पङ्गुब्यक्ति अन्ये 
के कन्धे पर आरोहण करके पथ दिखाता है, श्रन्ध तदनुसार पथ में 
चलता है, तद्रूप परिणामशक्तियुक प्रधान और परिणामी पुरुष के 
परस्पर पृथक्‌ दाते हुए भी, देने का उक्तप्रकार योग दोने से सृष्टि 
होती है, इल दृष्टान्त) एवं चुम्बक पत्थर ओर लोह के दृष्टान्त (चुम्प 
जैसे पथक्‌ रहकर भी लोह को चलाता है, इस दान्त ) के द्वारा फणः 
सिद्धि नहीं होती; उसमें भी दोप पड़ता हे; कारण उसमें पुरुष का 
सम्पूर्ण निप्कियत्व, एवं प्रधान का सम्पूर्ण अमेस्येत्व बाधित दोते द! 
प्रधान यदि अन्य दारा प्रेरित होकर दी जगत्काय्य में प्रवृत्त होता है, तो 
चहद प्रधान नहीं रहा--अप्रधान दो जाता दे 1 

२ ०, २ पाद्‌, ८ सूत्र । श्रद्वित्वानुपपचेश्च ॥ 

भाष्य--प्रलये बेलायों साम्येनाचस्थितानां गुणानां परस्पराक्वाहि” 
भाचासम्भषाय्च नानुमानं जगत्कारणम्‌ । 


xy 


वेदान्तदुशेन । 

२ थ०, २ पाद, ६-३० सूत्र ] [३१४] 

व्याख्या-शुणो के अङ्गाङ्गिभाव की कल्पना करके प्रधान के 
जगद्रूप में परिणाम की व्याख्या सांख्यक्षत में की गई है; परन्तु प्रलय- 
काल में गुणा का सम्पूणी साम्यभाव में रहना सांख्य का सम्मत है। 
सुतरां उस समय उनका अङ्गाङ्गिभाव भी ( प्रधान र श्रप्रधानभाव) 
न रहना स्वीकार्य्य है, अ्रतमच प्रधान के विशेष विशेष रूपों में परिणाम 
का कोई हेतु न रहने से, प्रधान फर्चुक जगद्रचना असम्भव है। 

२ अ०, २ पाद, ६ सू । अन्यथाऽचुमितो च श्ञशक्तिवियोगात्‌ ॥ 

भाप्य--(अन्यथा अनुमिती च) प्रकारान्तरेण ग्रधान्तादुमितो च 
प्रधानस्य ज्ञातृत्वशक्तिचियोगान्न तत्कर्तृकं जगत्‌ । 

व्याख्या--किसी प्रकार इस अङ्गाङ्गिमाघ की व्याख्या करके यद्यपि 
परिणाम की सङ्गति की जाती है, तथापि ज्ञातृत्व-शक्ति प्रधान में न 
रहने के कारण, किसी प्रकार भी प्रधान की जगत्कारणता का समाधान 
नहीं होता । 

२ अ०, २ पाद्‌, १० सूच । विप्रतिपेधाच्चासमञ्जसम्‌॥ 

भाप्य-असमक्षसं कापिळमतं, वेदान्तविरुद्धत्वात्‌ पूर्वापर 
चिरुद्धत्वाश्च । 

व्याख्या - “नपा मतिस्तकंणापनीया” इत्यादि घेदान्तघाक्यां में 
केवल हेतुषाद द्वारा मूळ पदार्थ का निरूपण निपिद्ध ह्मा है। घेद- 
घाक्य एघं मन्वादि पूर्वापर स्तरति शार युक्ति-द्वारा भो अचेतनप्रधान- 
कतुत्व-मत अतिपिद्ध हुआ है; खुतरां यह प्रतिषिद्ध मत ग्राह नहीं है । 

इति प्रधानकतृध्ववाद्खण्डनाधिकरणम्‌ । 


यण 


चेदन्तदरान । 
[३१६ ] [ २ भ्र, २ पाद, १० सूत्र 
इस क्षण में सूत्रकार वैशेपिको के परमाणुघाद का खण्डन करने में 
प्रवृत्त होते हे; सुतरां यह मत फ्या है, यह पहले जानना 'ग्रावश्यक है। 
अतपव घह नीचे वर्णित होता है-- 
` सावयच वस्तुमात्र विभाग-विशिष्ट है; तदपेक्ता छुद्र धुद्र भागों के 
संयोग से उपजात दोती है; जैसे घर एक अवयव-विशिष्ट वस्तु है 
इस अघयवी वस्तु का अचयव सूत्र है; पुनः सूत्र अवयची है, उसके 
सव अश इस अबयची के श्रवयव हैं; इस प्रकार विभाग करते करते 
एक स्थान पर यद्द विभाग समाप्त होता है, और उसका विभाग नहीं 
हा सकता; जिसका विभाग नहीं होता, घही परमाणु है। जो झड 
सावयव वस्तु है, धद्दी आयन्त-विशिष्ट, उत्पत्ति-विनाश-शील है; कारण, 
चह तदपेक्षा चुद्रावयवों के योग से उपजात होता है, एवं ध्वंस दीने 
से ये सभी जुद्राधयच वर्तमान रहते हैं; अतपव जिसका विभाग नहीं 
है--जिसका अवयव नहीं है, बद्दी परमाणु जगत्कारण है। जगव्‌ मै 
साचयघ द्रव्य चार प्रकार के हँ; यथा च्िति, श्रप, तेज श्रार मरत! ये 
अपने अनुरूप शुद्र क्षद्ध अ्रघयथो के संयोग से उपजात होते देखे जाते हना 
जुद्रावयच क्षिति से तदपेक्षा वृद्दत्‌ अवयव दिति पदार्थे दी उत्पन्न 
हाता है; इससे जल अथवा अञ्चि अथवा वायु नहाँ उत्पन्न होता छै 
इसी प्रकार जल से जल, तेज से तेज, पवं वायु से घायु उपजात द्वीते 
हैँ, सुतरां इनके सूक्ष्मतम शरश; जिन्हें परमाणु कहते हैं, घे भी चार 
प्रकार के हैं; यथा--क्षितिपरमाणु, जळपरमाणु, तेजपरमाणु, चायुपरमालु | 
प्रलयकाल में परस्पर पृथक रूप में अवस्थित ये परमाणु दी वततमाव 
रहते हें; उस समय अवयब-विशिष्ट कोई पदार्थ दी नहा रहृता। 


वेदान्तद्शन । 

२ अ०, २ पाद्‌, १० सूत्र ] ' [३३७ ] 
सृष्टिकाल के प्रादुर्भूत दने पर, अदएवशतः वायवीय परमाणुओं में कम्मै 
प्रवर्तित होता है; घही कम्म एक अणु को दूसरे श्रणु के साथ युक्त 
करके, द्व्यणुक ञ्यणुकादिक क्रमों से वायु को उत्पन्न करता है। इसी 
प्रकार अञि, जळ, पृथिवा सर्वविध देह इत्यादि तदसुरूप अणुओं के 
संयोग दारा उत्पन्न होते हैं। जैसे सूत्र के शुक्कत्वादिणुण वस्न में वर्तमान 
होते हैं, तद्रूप परमाणुओं के गुण भी उनके संयोग से उपजात पदार्थ में 
वर्तमान होते हैं। परन्तु परमाणुओं का स्वरूपगत पक विशेष परिमाण 
है, उसका “पारिमाण्डल्य” कहते हें । परमाणु-संयाग से सृष्ट अन्य 
किसी वस्तु में बह परिमाण नहीं रहता। दो परमाणुओं के संयुक्त होने 
से द्यणुक नामक पदार्थ उत्पन्न होता है; इस दथयणुक का परिमाण 
परमाणु-परिमाण से विभिन्न है; यह ड्व्यणुक का स्वरूपगत गुण है;-- 
यह दूरे किसी का नहीं है। सुतरां दद्यणुक का परिमाण परमाणु 
के परिमाण के अनुरूप नहीं है; परमाणु का "पारिमाएडल्य” परिमाण, 
डयणुक का “हस्व” परिमाण है; अतण्व द्व्यणुक को हस्व, परमाणु को 
परिमएडळ कहते हें ॥ पक द्व्यणुक के पक परमाणु के साथ सम्मिलित 
हाने पर; “उयणुक” नामक पदाथे की उत्पत्ति होती है ; इस ञ्यणुक का 
स्वरूपगत गुण “पारिमाण्डल्य” भी नहों है, “हस्व” भी नहीं है, इसके 
परिमाण का नाम “मदत्‌” है । दो द्यणुकों के एकत्र होने से चलुरणुक 
उत्पन्न होता है; इस चतुरणुक का परिमाण “पारिमाएडल्य” “हस्व” 

अथवा “मदत्‌”? नहा है; इसका परिमाण “दीघं” है; घतुरणुफ यही 

'ववीर्घ?-नामक परिमाण-विशिष्ट है) इसके द्वारा, कारण का स्वरूपगत 

विशेष गुण ओ कार्य्यबस्तु में अपने अज्ञुरूप गुण उत्पन्न नहीं करके 


चेदान्तद्शंन । 

[३१५] [ ३ थर, ३ पाद, 13 सूत्र 
गुणान्तर उत्पन्न करता है, चह वोधगम्य होगा | प्रलयकाल में सभी 
परमाणु अपने "पारिमाएडल्य? नामक स्वरूपगत गुणो से विशिष्ट होकर 
परस्पर पृथक्‌ भाच से श्रवस्थान करते हैँ। उस समय किसी प्रकार 
की अवयवविशिष्ट धस्तु नहाँ रद्दती; परन्तु परमाणुं के स्वीय स्वीय 
थुकळत्वादि गुण भी उस समय वर्तमान रहते हैं; पर्माणुओं के संयोग 
से दव्वणुकादि की सृष्टि होने से तदनुरूप शुक्ळत्वादि गुण द्व्यणुकादि 
में भी वर्तमान होते हैं। कारण के चिना कोई कार्य्य हो नहीं सकता; 
जहाँ पर किसी प्रकार की क्रिया है, वहाँ पर उसका कारण भी है, ऐसा 
स्वीकार करना पड़ेगा । इत्यादि # 

सू्कार इस वैशेषिक मत का युक्तिवल से खण्डन करते है-- 

२ अ०, २ पाद, ११ सूज । मदददीर्घवद्वा हस्वपरिमएउलाभ्याम्‌॥ . 

भाप्य- सावयवत्वे ऽनघस्थामसङ्गान्निरवयचर्वे परिणामान्तरोत्पादर्क- 
त्वासम्भवात्‌ परमाणुभ्यां दत्यखुकोत्पत्तरसामक्षस्यं, तेभ्यस्त्यणुकेः 
स्पत्तेश्व छुतरामखामञ्जस्यं तद्वत्परमाणु कारणवाद्यभ्युपगतं सर्वमस- 
मञ्जसं भवति! 

अस्यार्थ--परमाण को यदि सावयच स्वीकार करें, तो उसके 
परमाणुत्व का अभाव हो जायया, उसकी अ्नवस्था हो जाती है (साव 
यव होने से ही तदपेच्ता जुद्राचयच का अनुमान किया जाता दे) 


क्षेैरोपिक दर्शन में ये सब मत वर्णित नहीं हैं। टीकाकारों ने वैशेषिक दुन 
के सूश का अवलम्बन करके, अपनी अपनी इच्छा के अनुसार विचार प्रवत्तिंत कर, इन 
मतों की स्थापना की है । - यही वेशेषिक मत के नाम से परिचित है, एवं इन मर्तो 


का धी.वेदान्तदर्शन में खण्डन हुआ है 1 


वेदान्वदर्शन । है 

२ ०, २ पाद्‌, १२ सूत्र ] [२३२१३ ] 
पक्तान्तर में परमाणु के निरचयव कहने से, उसके सयोग से सावयव 
वस्तु की उत्पत्ति असम्मव है। अतपच दा परमाणुओं के पकीभूत होने 
से दध्णुक नामक अवयवविशिष्ट पृथक्‌ पदार्थ की उत्पत्ति किसी प्रकार 
सङ्गत नहीं होती। उनके मिलने से श्यणुक परिमाण की उत्पत्ति भी 
खुतरों असेगत होती है; इसी प्रकार परमाणुकारणवादियों का सभी मत 
अ्रसंगत है । 

निरवयचपरमाणु के संयोग से साचयघ दचणुकादि की सृष्टि ही 
नहीं सकती, यद इख प्रकार के विचार से सिद्ध होता है; यथा -- 
एक परमाणु दूसरे परमाणु के साथ संयुक्त होता है कहने से, उस संयोग 
के! आशिक अथवा सर्चात्मिक संयोग कहना दी दोगा; यदि सर्चात्मिक 
संयोग हो, ते वह निरधयब परमाणु ही रहता है, उसकी परिमाण-चृद्धि 
ह्वा ही नहीं खकती। आँशिकसयोग होने से, परमाणु का अश मानना 
पड़ेगा, अश मानने से परमाणु का यैशेपिक-मत-निदिए परमाणुत्व-लक्षण 
असिद्ध होता है। बास्तविक अश नहीं है, अंश केवळ काल्पनिक है, 
ऐसा कहने से, कल्पना के अनुरूप किसी वस्तु के न रहने पर घद मिथ्या 
है; सुतरां मिथ्या का संयोग भो मिथ्या है, एवं यह कादपनिक पदार्थ 
दत्यणुकादिजन्य चस्तु का मिथ्यांश कारण मो हो नहीं सकता 1 इत्यादि 1 

परमाणुकारणवाव्‌ के अपरापर दोप भी प्रदर्शित होते हैं:-- 

२ ०, २ पाद्‌, १२ सूत्र । उभयथाऽपि च कम्मातस्तदभांचः ॥ 

„` ( उभयथा-अपि, न कम्मे ; 'अ्रतः=-तद्भाचः ) 

भाष्य -अदएस्य परमाएुवृत्तित्वासम्मवादात्मसम्यन्धिनस्तस्य पर- ˆ 

माएुगतकम्मैमेरकत्वासम्भवाच्चेत्येचद्मयथाऽप्याद्यं कम्म परमाशुगतं 


1 वेदान्तद्शन । 
[३२० ] [ २ च०, २ पाद, १२ सूत्र 
न सम्भवत्यतः कर्म्मेनिवन्धनसयोगपूर्वकद्यणुकादिक्रमेण अगदुञ्भवः 
स्याभावः । * 

अस्यार्थः--अ्रर्ट (जो वैशेषिक मत में सृष्टिकाछ में परमाणु के 
संयोग का कारण होताः है) परमाणु में अवस्थित वस्तु हो नहीं सकती 
(वेशेपिक लोग भी स्वीकार करते हैं कि यदद अर परमाणु से भिन्न है) 
यदि यह आत्मसम्बन्धी वस्तुमात्र दो, तो संयोगकर्म्म, जो परमाणुगत है, 
उसका प्रेरक यह अदष्ट हो नहीं सकता; इस प्रकार दोनों प्रकार के अनु” 
मानों से ही सृष्टि के आरम्भ में परमाणु के प्रथम संयोग-कम्मे की सम्भा- 
घना नहीं होती । अ्रतएव चेषा के द्वारा उत्पन्न संयागपूर्चक जो ढ्यणुकादि 
क्रमों से जगत्‌ की सृष्टि है, उसका अभाव होता है ! 

(यदि “अदृष्ट” परमाणु के प्रतिगत हो तो, उसके नियत दी 
संयोग-कम्मे में नियोजित करेगा। सुतरां परमाणु के उक्त मत में नित्य" 
वस्तु दोने के कारण सृष्टि के आदि ओर प्रलय असम्भव हैं। परन्तु 
सृष्टि के आदिकारण-निरूपण के निमित्त ही परमाणु का अनुमान किया 
जाता. है । यदि सृष्टि अनादि हो, उसका ध्यंस-प्रादुर्भाघ न हो, ते परमाशु 
का अन्नुमान निष्प्रयोजन है । यदि यदद “अदृष्ट” परमाणु के स्वरूपगत 
होकर भी आकस्मिक पदार्थमा दो -पस्माणु के नित्य-स्थरूपगत न दो; 
तो इस आकस्मिक ब्यापार का अन्य कारण है, ऐसा स्वीकार करना 
देगा; एवं उसका भी अन्य कारण स्वीकार करना पड़ेगा। इस मकार 
अनवस्था देप होता दै । श्रदष्ट यदि आत्मसम्वन्धिवस्तु द्दा, परमाणु के 
स्वरूपगत न दोकर, केवल उसके खानिध्य में स्थित अपर यस्तु दी, तो 
चहद (परमाणु से भिन्न दोने के कारण) परमाणु का संयोग कम्म उत्पादन 


चैदान्तदर्शन । 
२ अ०, २ पाद, १रेसूव |] 7 [३२५१] 
कर नहीं सकती । यदि अणु को कम्मे मे प्रेरणा करना दी उस वस्तु का 
अमे हो, तो मी सृष्टि के आरम्भ ओर प्रलय असम्भव होते हें । श्तप्ध 
"हए? के विषय में जो कोई अनुमान किया जाय, उसके द्वारा 
परमाणुकारणवाद की सङ्गति नही होती ! 
२ अ०, २ पाद; १३ सूत्र ! समवायाभ्युपगमात्य सास्यादूनवस्थितेः ॥ 
(समवाय--अभ्युपगमात्‌ च, साम्यात्‌-अनवस्थितेः !) 
भाप्य-समबायाभ्युपगमाच्च परमाणुकारणपच्तासम्भवः; यथा 
दचणुकं समघायसम्बन्येन स्वकारणे समवैत्यत्यन्तभिन्नत्वा्तया समवा- 
योऽपि खमवायिभ्यां खमवायसम्वन्धान्तरेण सस्वध्येतात्यन्तसेदसाम्यात्‌ 
सोऽपि सम्वन्धान्तरेणेत्यनवस्थानात्‌ । 
अस्याथैः--(वैशेषिकगण समवाय नामक पक पृथक्‌ पदार्थ स्वीकार 
करते हैँ, समयाय-द्वारा अशुक छव्यणुक के साथ कार्य्यकारणरूप में 
सम्बध-प्राप्त होता है; समवाय श्रणुक ओर ड्व्यणुक दोनों को अब- 
लम्बन करता हे) । परन्तु इस समवाय के अस्तित्व के स्वीकार करने 
पर भी परमाणुचाद की सङ्गति नहीं होती; कारण, द्व्यणुक जैसे, 
स्वकारण परमाणु से अयन्त भिन्न होने के कारण, समवायसम्बन्ध-द्वार 
ही उसके साथ समवेत होता है, ऐसी चैशेपिकयण कल्पना करते हैं, 
तद्रूप समवाय भी तत्समवायी अणुक और द्व्यणुक से अत्यन्त भिन्न है 
सुतरों समवाय भो अन्य समवाय सम्बन्ध द्वारा इस खमचायी के सहित 
सम्वन्धचिशिए होता है, ऐसा कह्दना होगा । यदद अत्यन्त भेद जैसे ड्व्यणुक 
और परमाणु में हैं, उसकी सङ्गति के लिप समचाय फी कट्पना की जाती 
है, तद्॒प अत्यन्त भिन्नत्व समवाय और समवायी में भी है । इल विपय 
४१ 


८ ॥ वैदान्तदर्शन । 
[ २२२) [२ श्र०, २ पाद, १४, १९ सूत्र 
में दोनो की समानता होने के कारण, वह समवाय भो पुनः अन्य सम- 
वाय-द्वारा समवायी के साथ सम्बन्ध-विशिष्ट होता है, पेसा कहना 
पडेगा! इस प्रकार श्रनवस्थादाप होता है। अतपव अत्यन्त भिन्न 
छत्यणुद और परमाणु की कार्य्यकारणता स्थापन करने के लिए जो 
समवाय की कल्पना की जाती है, वह निप्फल है। 

२ आ०, २ पाद, १४ सूच। नित्यमेव च भावात्‌ ॥ 

भाष्य--परमाणनां प्रवृत्तिस्वभावत्वे प्रवृत्तेर्भावान्ित्यखृष्टिप्रसंगा- 
दन्यथा नित्यप्रलूयप्रसंगात्तद्भाव: । 

अस्यार्थः-यदि कहो कि, परमाणुओं की कम्मै-प्रदुत्ति स्वमावगत 
है, तो कम्मे-प्रवृत्ति,के नित्य रहने से सृष्टि नित्य है पेसा स्वीकार करना 
होगा; यदि कहो कम्मेप्रबुखि परमाणु के स्वभावगत नहीं है, तो सृष्टि 
हो नहीं सकती,--प्रलयावस्था ही नित्य हो ज्ञाती है! 

२ ४०, २ पाद्‌, १५ सूत्र । रुपादिमत्वाच्च चिपर्ययो दर्शनात्‌। 

भाष्य--पस्माणनां कार्य्यानुसारेण रूपादिमत्त्वाच्च निल्यत्वविप- 
य्येयाडनित्यत्वे स्यात्‌, रूपादिमतां, घदादीनामनित्यत्वद्शनादन्यथां 
काय्ये* रूपादिहीनँ स्यात्‌ । 

व्याख्या-वैशेषिकमत में परमाणु में रुपादिगु्णों का अस्तित्व 
स्वीकृत हे; उसके कार्यभूत दवव्वणुक ञ्यणुक चतुरणुकादि में जो रुपादि 
गुण दष होते हैं उनके अलुरूप रुपादिगुण वैशेपिकमत में परमाणु के मं 
हैं। इस कारण परमाणु के भी नित्यत्व का विपर्यय, अर्थात्‌ अनित्यत्व। 
अनुमानसिद्ध दौता दै; कारण, घटशराघादि जागतिक समस्त द्वब्या 
जिनके रूपादि घर्चमान हैं, उनका अनित्यत्य प्रत्यक्षगम्य है। यदि 


वेदान्तदुशन । 
२ ०, २ पाद, १६-१७ सूत्र ] [३२३ ] 
कहो, परमाणु के रूपादि नहीं हैं, तो उसके कार्य्य छच्यणुक व्यणुकादि 
के भी रुपादियुण नहीं दो सकते! अतयव जिस प्रकार विचार किया 
,जाय, किसी प्रकार परमाणुकारणवाद को संगति नहीं होती । 
२ अ०, २ पाद, १६ सूत्र। उभयथा च दोपात्‌ ॥ 
भाष्य -यद्युपचितगुणाः परमाणवस्तदा पृथिव्यप्तेजोवाथूनां तुल्य- 
तापत्तिरपचितग्रुणा इत्यत्रापि सवपां परमाणानां प्रत्येकमेकैकशुणयोगेन 
पृथिव्यादीनामपि कारणग्रुणालुगुणेन प्रत्येकमेकेकगुणयेगः स्यादित्युभ- 
यथापि देापात्तदभाव एव । 
व्याख्याः -पुनः यदि कहो कि परमाणुओं के रूपरखादि एकाधिक 
गुण हैं, वो एथिवी, अप्‌+ तेज और वायु परमाणुओं का तुल्यत्व स्वीकार 
करना होता है, उनका पार्थक्य आर कुछ रह नहीं सकता । यदि कहो, 
प्रत्येक परमाणु के रूप रसादि एक पक विशेष गुण हैं-अ्धिक गुण नहीं हैं, 
तो एथिधीपरमाणु के योएग से सम्भूत पृथिवी, जल-परमाणु के योग खे 
सम्भूत जल इत्यादि वस्तुओं का भी प्रत्येक में अपने अपने कारणपरमारु के 
गुणाचुखार पक एक गुण ही रहना उचित है। (परन्तु गन्ध, रूप, 
स्पशोदि गुणी का अस्तित्व पृथिव्यादि सव धस्तुओं मे ही इष्ट होता है; 
अतपच देने पत्तों में ही परमाणुवाद्‌ के अप्रतिष्ठित होने से बह अग्राह्य है! 
२ अ०, २ पाद्‌, १७ सूज । अपरिग्रहाञ्चात्यम्तमनपेच्ता ॥ 
भाप्य--परमाणुकारणवादस्य शिष्टैः परित्यक्तत्वादत्यन्तमुपेच्ता 
मुमुचमिः काय्याँ । 
ब्याख्या--वेदाचारयगण, मन्वादि ऋषियण, अथवा अन्य कोई 
शिष्टाचार-सम्पन्न आचाय्य इस परमाणुकारणवाद को ग्रहण नहं करते, 


चेदान्तदु्शांन । 
[३२४] [ ३ अ०, २ पाद्‌, १७ सूत्र 
किन्तु उन्होंने उसे हेय कदकर उसका अनादर किया है; अतएव मुमुचुः 
गण इस मत को ग्रहण कर नहीं सकते । 

(श्रीशङ्कराचार्य्यं ने इस सूत्र की व्याख्या में लिखा है--सांस्य का 
प्रधानकारणवाद वेदवित्‌ मन्वादि ने भी जगत्‌ के सत्कार्य्यत्व साधन के 
निमित्त आंशिकरूप से ग्रहण किया है; किन्तु यह परमाणुवाद थांशिकरुप 
खे भी किसी शिष्ट पुरुष द्वारा गृहीत नहीं हुआ है श्रतपब यह मत 
घेदवादिर्या द्वारा अत्यन्त अनाद्रणीय है )। 


इति परमाशुकारणवादखण्डनाधिकरणस्‌ ॥ 


वेशेषिकमत का इस भकार खण्डन करके, सूधकार इस कण में 
बौद्धमतो फो खण्डन करने में प्रवृत्त होते हें । ये चौद्धमत शांकरभाष्य 
में स्प रूप से विदत हुए हैं तद्नुसार नीचे चे वर्णित होते हैं :-- 

बौद्धों मै तीन विधान हैं; चुद्धदेव द्वारा प्रदत्त उपदेश को (भिन्न 
भिन्न शिप्यों की बुद्धि की चुटि से) भिन्न भिन्न व्यक्तियों ने विमिनरूप से 
समका पेसा छो, अथवा शिप्यभेद से उपदेश ही भिन्न प्रकार का दे, बौद 
गण तीन श्रेणियों मै विभक्त हैं। उनमें पक श्रेणी सर्वास्तित्ववादी, 
दूसरी श्रेणी केवळ विश्ञानमात्रास्तित्यघादी, ठतीय श्रेणी सर्वश्यत्व- 
वादी है 1 

प्रथम श्रेणी के मत में वाह्य पदार्थ अस्तित्वशीळ हैं, झानादि आन्तर 
पदार्थ मी अस्तित्यशीळ हैं; चे महते दें कि, घस्त॒ का “समुदाय” द्विविध 
है; भूत और भौतिक पक प्रकार का “समुदाय” है, ये वाह्य हूँ। एव 


वेदान्तदर्शन । 
२ अ०, २ पाद, ४७ सूत्र | [३२४] 
चित्त र चैत्त यह दूसरा एक प्रकार का “समुदाय” है, ये आन्तरपदा्थ 
हैं। पृथिवी-घाव॒ इत्यादि के भूतः रुपादि एवं चज्ुरादि फो भौतिक 
कहते हैं। पार्थिव, जलीय, तैजस. और घायधीय, ये चतुविध परमाणु 
हैं। ये यथाक्रम खर, स्मेह, उप्ण और चलन-स्वमाव हें । इनके परस्पर 
संघात से (मेळ से) पृथिव्यादि समस्त वस्तुओं को उत्पत्ति होती है। 
रूप, विज्ञान, चेद्ना, संज्ञा ओर संस्कार ये पञ्च “स्कन्ध” अध्यात्म 
अथवा श्रान्तर पदार्थ हें । सचिपय इन्द्रियग्राम “रूपस्कन्ध” नाम से 
आख्यात है; यद्यपि रुपादि द्वारा प्रकाशित पृथिव्यादि वाह्य भौतिक 
पस्तु्ँ सत्य हैं, तथापि ये इन्द्रिय-द्वारा ग्रद्दीत होती हैं, इसलिए आध्या- 
स्मिक नाम से गण्य होती हैं। अदमित्याकार-ज्ञान को ““विज्ञानस्कन्ध” 
कहते हैं; अहँ अहँ रह इत्याकार की विज्ञावधारा दी “आत्मा” शब्द 
का वाच्य है; “अहँ” यहद एक विज्ञान, पुनः “अहं” इस प्रकार आर 
पक पृथक्‌ चिज्ञान, फिर भी “अह” इस प्रकार आर एक पृथक्‌ विज्ञान, 
ज्ञलस्चौत की भाँति प्रवाहित हते हैं। यद्दी आत्मा शब्द का वाच्य है; 
स्थिर आत्मा नामक कोई पदार्थ नहीं हे । ये दी अहँ विज्ञान, रूपादिविषय, 


क पृश्चिवी धातु, अपृधाठु, तेमोघात, वायुघाउ, थाकाशघाठु, पुवं विज्ञानधातु, 
इन घातुओ्ों के समवाय से काया की उत्पत्ति हाती है; बीज से जैसे थङ्कर उत्पन्न 
दता है, वैसे इन धातुओं से किसी चेतनाधिष्टान के बिना ही देइ की उत्पत्ति हती 
हे ॥ इन षड्विध घातुद्यों में जो एकत्वज्ञान, भनुष्यादिज्ञान, माता-पिता 
इत्यादि ज्ञान, अदंममज्ञान है, इसी का नाम अविद्या है, यदी संसार का सूल- 
कारण है। . 


वेदान्तदृशंन ! 

-[. ३२६] [ २ श्व०, २ पाद्‌, १७ सूत्र 
शेर इन्द्रियादिजन्य वस्तु हैं। सुखदुःखादि अथवा उभयाभाव, जो 
विपयस्पश से अनुभूत होता है, उसी को “वेदनास्कन्ध” कहते हँ। 
विशेष विशेष नामरख्षित ज्ञानविशेष को “संक्षास्कन्ध” कहते हुँ (यथा, 
गौरवर्ण ब्राह्मण जाता है, इस प्रकार चाक्यसमन्वित ज्ञान) | राग, ढछप 
मद, धर्म्माधम्मै ये सव “सैस्कारस्कन्ध” हैं। चिज्ञानस्कम्ध को 
“चित्त” और अन्य चार स्कन्धो के “चेतत” कहते हैँ। 

द्वितीय श्रेणी के वौद्धो के मत में वाह्यवस्तु कुछ नहीं दै, सभौ 
शान्तर चस्तुएँ हैं, सभी विज्ञानमात्र हैं, वाह्मरूप से जो वोध होता है, 
बह विज्ञान का दी स्वरूप है; आभ्यन्तर नामक जो योध है, वद भी 
झार पक प्रकार का विज्ञानमात्र है; विभिन्न प्रकार के विज्ञान धारा 
घाहिक रूप से एक के पश्चात्‌ एक जलस्रोत की भांति प्रवाहित हो र्द 
हैं। इन लोगों के “विज्ञानवादी वौद्ध” कहते हैं । 

तृतीय श्रेणी के योद्धा के मत में वाह्य अथवा आन्तर किसी वरर 
का ही आस्तित्व नहा है; सद्दस्तु कुछ नहीं दै; अस्तित्वामाव (शत्य दी। 

५ पक-मात्र वस्तु है। अर्थात्‌ कुछ नहीं, यही एकमात्र सत्य है । इन लोगों को 
५बैनाशिक बौद्ध” कहते हैं । 

पूर्वोक्त प्रथम आर द्वितीय श्रेणियों के बौद्धों के मत में परिब 
मान जगत्‌ समस्त क्षणिक है; चे कहते हैं, पूर्वक्षणीय पदार्थ परक्षण म 
नद्दो रद्दता; एक के ध्वंस के पश्चात्‌ दूसरे का प्रादुर्भाव होता है 
खुतरां किसी के साथ किसी का योग हो नहीं सकता । वौद्धगण आर 
भी कहते हैं कि, अविद्या, संस्कार, विद्वान, नामरूप, पड़ायतन, स्थ 
वेदना, ठुप्णा, उपादान, भव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिदेवना 


वेदान्तदुर्शन । 
२ श्व०, २ पाद, १८ सूत्र ] [३२७३ 
दुःख, दोम्मेनस्य > इत्यादि परस्पर के द्वारा उत्पन्न होते हैँ; इस अविद्या 
के घटोयन्ञ की माँति परस्पर नित्यनेसित्तिकभाव से निरन्तर आवत्तिंत 
होने से सङ्घात उत्पन्न होता है। 
इस क्षण में सू्रकार एकादिक्रम से वोद्धमत के खण्डन में भवूत्त 
होते हैं । 


२ अ०, २ पाद्‌, १८ सूच । समुदाये उभयहेतुकेऽपि तदप्राप्तिः ॥ 


* बौद्धमत में अविद्या क्या है, उसकी ब्याख्या होती है; पड्विध घातु 
में जो एकबुद्धि--पिण्डडुद्धि, मजुष्य, गो इत्यादि बुद्धि, माताःपिता-ुद्धि श्रहंमम 
बुद्धि है वही अविद्या है। सूल बात यह है, कि जो क्षणिक है उसे स्थिर जानना ही , 
“ग्रविद्या” हे । राग, ट्रेष, मोह ये दी “संस्कार” हैं। अ्रविधा के रहने ही से 
ये रहते हैं । श्रविद्या से इनकी उत्पत्ति है। संस्कार से “विज्ञान? उत्पन्न होता 
है। वस्तुसंबंधीय ज्ञान को विज्ञान कदले हैं। विज्ञान से एथिव्यादि चतुविघ 
उपादाने के नाम और रूप (एकत्र नामरूप) होते हैं। शरीर की कलकल वुदुवु- 
दादि समुदाय श्रवस्थाये' नामरूप और इन्द्रियादि के सहित मिश्रितभाव से 
“पढ़ायतन” नाम से आख्यात की जाती हे 1 विज्ञान से इसकी उत्पत्ति होती है। 
नाम रूप और इन्द्रिय इन सीने के एुकन्न सम्बन्ध का नाम “स्पर्श” है, शरीर-ज्ञान से 
इसकी उत्पत्ति है 1 स्पशे से जो सुख-दुःखादि होते हैं, उनका नाम बेदना है, वेदना 
से तृष्णा, कृष्णा से जो चेष्टा उत्पन्न दोती है उसको उपादान कदते हैं। उससे 
ओ पुनजेत्स ,होता है, उसे भव कहते हैं; उत्पत्ति का सूल धम्मांपर्स 
है; उससे “जाति,” जाति (विशेष देदप्राप्ति) से जरा, मरण इत्यादि उत्पन्न 
होते हें । 


a 


॥ वेदान्तदशन । 
[ २२८] [२ थ्र०, २ पाद, ३५ सूत्र 

(वाहः परमाणुहेतुकः भूतभोतिकसमुदायः; आन्तरः पञ्चस्कन्धः 
देतुकः समुदाय इत्युमयददेतुके सघुदाये स्वीकुते5पि, तद्म्रातिः समु- 
दायभावानुपपत्तिरित्यथेः ) । 

भाष्य--सुगतमतं निराकरोति । भूतभौतिकचित्तचैसिके समुदाये- 
उभ्युपगस्यमाने5पि समुदायिनामन्तेत नत्वाद्न्यस्य संहतिदेतोरनभ्युपगमाच 
समुदायासम्भव; ! 

व्याख्या--(सुगत = बौद्ध) । सूत्रकार बोद्धमत का खण्डन करते 
हैं:-भूत-भौतिक चित्त-चैत्तिक जो “समुदाय” वौद्धमत में उक्त होता दै, 
उसे स्वीकार करने पर भी, इन सव समुदायी घस्तुओं के अचेतनत्व फे 
कारण, पथं उनके मिळनकारक अन्य किसी हेतु के अस्तित्व के बौद्धमत 
में स्वीकृत न होने से, इस समुदाय का समुदायत्व असम्भव दाता है, अर्थात्‌ 
परस्पर मिलन फे दारा “समुदाय” (सम्मिलितवस्तु) रूप में जगत्‌ का 
प्रकाशित दाना असम्भव है। वौद्धमत में परमाणु अचेतन है; स्कन्ध भी 
अचेतन है; उनके मत में स्कन्ध झार परमाणु भिन्न हैं, उनका नियामक 
अन्य फाई स्थिर चेतन चस्तु नहीं है; चेतनरूप से जो वोध होता है, बद 
भी एक विशेष प्रकार कणिक विश्चान-प्रचाह-मात्र है । सुतरां परमा 
झर स्कन्थो के किसी स्थायी संघात-कर्ता के न रहने से, वे मिलित होकर 
“समुदाय उत्पत्ति कर नहीं सकते । चे स्वतःभवृच्त हाते हें, अन्य किसी 
की अपेक्षा नहीं करते, पेसा मी नहीं कहा जा सकता; कारण, यौद्धमत में 
उत्पत्ति के पश्चात्‌ दी इन सर्भा के नष्ट दाने के कारण,, संयेग-कार्य 
करने फा अवसर नहीं स्ता । इस आपत्ति की किसी प्रकार संगति 
कर सकने पर भी, उक्त प्रवृत्ति के उपरम की संस्था कर नहीं कगे । 


वेदान्तदर्शन । 

२ ०, २ पाद्‌, 1६-२१ सूत्र ] [३२६] 

२ अ०, २ पाद्‌, १६ स्र । इतरेतरपरत्ययत्वादुपपन्नमिति येन्न, संघात- 
भाषाउनिमिचत्वात्‌ ॥ 

भाष्य--अविदासंस्कारचिश्चाननामरूपषडायतनादीनामितरेतरहेतु- 
स्येन संघातादिकमुपपन्नमित्यपि न, तेपामपि संघातं पत्यकारणत्वात्‌ । 

व्याख्या--अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नामरूप, षडायतन प्रभूति 
के पारस्परिक देतु-देतुमद्भाव रहने की उक्ति के द्वारा संघात उपपन्न नहीं 
हाता; ये, परस्पर परस्पर की उत्पत्ति के कारण होने पर भो, संघात 
के कारण हया नहीं सकते, (कारण ये क्षण॒ध्यंसशील है) । 

२ अ०, २ पाद, २० सूत्र। उत्तरोत्पादे च पूर्वनिरीधात्‌ ॥ 

( निरोधात्‌-= विनष्टत्वात्‌ ) 

भाष्य -इतो5पि न तददशंनं युक्तम्‌, उत्तरोत्पादे पूर्वस्य च्चणिकत्वेन 
चिनएत्वात्‌ । 

ब्याख्याः--श्रन्यचिध कारण से भो वौद्धमत संगत नहीं है; यथा- 
पश्चात्‌ की वस्तुओं के उत्पत्तिकाल में पूर्वपूर्व पदार्थ चिनए होते हैं; 
कारण, यौद्धमत में सभी क्षणिक हैं; उत्पन्न होते ही यदि विनष्ट हो, 
तो वह अन्य वस्तु को किस प्रकार उत्पन्न कर सकता है ? परक्षण- 
स्थित घस्तु के उत्पत्तिकाल में ते पूर्वक्षणस्थित वस्तु विनए दो गई है। 

२ 'अ०, २ पाद्‌, २१ सूत्र । असति पतिज्ञोपरोधा यौगपद्यमन्यथा ॥ 

भाष्य--असति देतो काय्योंत्पत््यभ्युपगमे चतुर्भ्यो हेतुभ्य इन्द्रिया- 
लीकमनस्कारविपयेभ्यो विश्वानेपत्पत्तिरित्यस्याः अतिज्ञाया वाधः स्यात्‌ ; 
सति हेतौ काय्योत्पादाङ्गीकारे पूर्वस्मिन्‌ करे स्थिते सति ज्ञणान्तरोत्प- 
त्तिभवेदिदं यौगपर्य भवतां ज्षणिकवादिनां मते स्यात्‌ । 

४२ 


चैदान्तद्शन । 

{ ३३०] [२ थ०, २ पाद, २२ सूत्र 

व्याख्याः-यदि कदो कार्य्यचस्तु के उत्पत्तिक्राळ में, कारणवस्तु के 
न रहने पर भी, विना कारण ही कार्य्योत्पत्ति हा सकती है, तो “चुर 
रादि-इन्द्रिय-लत्ण--अधिपति-प्रयय”, “आलोक लक्षण--सहकारिः 
प्रत्यय,” “मनस्कार (मन के द्वारा विपयसङ्कदप)-लच्षण-समनन्त प्रत्यय,” 
पर्वे “विषयळचण--घटादि आल्स्वनप्रत्यय”, ये चिज्ञानोत्पत्ति के कारण हैं 
बौद्धो की यह मतिश्ञा वाधित होती है। (इस दोप के निवारणार्थ) यदि यद 
स्वीकार करो कि, कारण के घत्तंमान रहने से कार्य्य की उत्पत्ति होती है, 
ते पूर्वक्षण के वत्तेमाच रहते दी परचण की उत्पत्ति दागी; अतप उभय क्षण 
की दी युगपत्‌ स्थिति स्वीकृत करनी पड़ी । (शार यदि कहद, पूर्वक्षण में 
स्थित वस्तु दी परक्षण में रदती है, तो ज्ञणकवाद नहीं रहता) ! दाणिक- 
चादी के मत में शेप में इस प्रकार परस्पर विरोधी सिद्धान्त उपस्थित हते हैं। 

२०, २ पाद्‌, २२ सूत्र। प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधाऽप्रापिरः 
विच्छेदात्‌ ॥ 

माप्य-सहेतुकनिहदेतुकयोनि राधयोरखम्भचः, सन्तानविच्देदस्या 
सम्भवात्‌ ; सन्तानिनाश्च ्रत्यभिश्षायमानत्वाञ्च | 

व्याख्या:--[वैनाशिक कहते हैं कि प्रतिसङ्ख्यानिरोध (सदेतुक 
एवं उपलब्धिपूर्वक विनाश) अपतिलङख्यानिरोध  निर्हेतुक पपं 
उपलब्धि के अयोग्य विनाश ) आर आकाश, ये तीनो भी अमाव वस्त 
मात्र हैं, इनके अतिरिक्त अन्य सभी वस्तुएँ उत्पत्तिशील और कणिक 
है. उनमें से ्रयमोक्त दो के विनाश के सम्बन्ध में सूचकार कहते हैं --) 

सदेतुक अर निर्देदुक विनाश नाम से जो चैनाशिकगण कल्पना 
किया करते हैं, घद भो असम्मच दै; कारण, उनके मत में भी 


वेदान्तद्शंन । 
२ अ०, २ पाद, २३ सूत्र] [३३१३ 
सन्तान-प्रवाद्द का विच्छेद नहीं हाता; किन्तु विनाश ही के सत्य दोने से, इस 
प्रकार सन्तान-प्रवाह (कारय्यकारणरूप प्रवाह) सम्भव हाता । विशेषतः 
सन्तानी का भी (पूर्वक्षणस्थित कारण का भी) विनाश नहीं है कारण 
चहद प्रत्यसिक्षा का विषय होता है (ज्ञा पूर्वानुभूत है, यही वह है इस 
प्रकार शान का विषय हेवा है )। - 
२ अ०, २ पाद, २३ सूत्र । उभयथा च दोपात्‌॥ 
साप्य--सन्तानस्य सन्तानिव्यतिरिक्तवस्तुत्वाभावात्‌ सन्तानिनाञ्च 
चणिकत्वात्‌, अविद्यादिनिरोधो मेत इत्यपि तन्मतमर्सगतम्‌ । 
व्याख्याः--अविद्या का निरोध ही मोत्त है, यह ज्ञा वौद्धमत है, यह 
भी वैनाशिक मत में असङ्गत है) कारण, सन्तान वस्तु, सन्तानी 
(कारण) के अतिरिक्त वस्तु हो नदो सक्रती, यवं पक्षान्तर में सन्तानि- 
यस्तु भी क्षणिक है. । दोनो आर असङ्घति है, मोच कद्दकर और कुछ 
नही रहता ! अर्थात्‌ एक ओर कार्य्येबस्तु में कारण रहता है; अतएव 
अविद्या के सम्पूर्ण विनाश की सम्भावना नहीं है, सुतरां मोच असम्भव 
है! और दूसरी ओर कारण-बस्तुएँ क्षणिक हैं, कार्य्य मे. उनकी 
विद्यमानता नहीं है, सुतरां किसी साधनरूप कारण द्वारा मोच्ञरूपी 
कार्य्यं की उत्पत्ति हा नहीं सकती; कारणवस्तु के घिनए--अखत्‌ होने 
से, मोक्ष के साथ कार्य्यकारणभाघ में स्थित कोई साधन हो नहों 
सकता। 
शाङ्करमाष्य में प्रकारान्तर से यह अर्थ उक्त हुआ है, यथा, अविद्या 
का निरोध (विनाश) सहेतुक नहीं तो नि्देतुक होया; या ता किसी 
साधन का शअ्रवळम्वन करके हाता है, अथवा स्वयं होता है । यदि 


वेदान्तदर्शन । 

[३३२] [ २ भ्र, २ पाद्‌, २४-२६ सूत्र 
सहेतुक कहा जाय, ता सव वस्तुश्रों को स्वभावतः क्तणविनाशिंनी 
कहकर जो वौद्धमत दै, उसके परित्याग करना देगा । यदि निदे 
तुक ( स्वयं देता है, ऐसा ) कहा जाय ता अविद्यादि-निरोध का उपदेश 
दथा है । 

२ अ०, २ पाद्‌, २४ सूत्र। आकाशे चाविशेपात्‌॥ 

भाष्य--आकाशे च तैरभावप्रतिज्ञा कता, सा न युक्ता, पृथिव्यादिः 
भिरचिशेपात्त । 

ब्याख्याः--बौद्धगण आकाश को भी अभाचरूपी घस्तु कहते हैं, (यद 
पहले दी कहा गया, ) यद मत भी संगत नहीं हे । कारण, पृथ्वी आदि 
से आकाश को' इस विषय में कोई विशेषता नहीं है। (पृथ्वी आदि 
की भाँति आकाश भी शब्दगुणविशिष्ट है। श्रुति में आकाश की भी 
उत्पत्ति कही गई है'। इत्यादि । ) 

२ अ०, २ पाद, २५ सूत्र । अनुस्मृतेश्च ॥ 

( अजस्म्तेः = स्वानुभूतवस्तुविपयकाचुस्मरणात्‌ ) 

भाष्य--इद्‌ं तदिति प्रयमिश्ञा च तदइशनमसत्‌ । 

ब्याख्या--जिसे पहले प्रत्यक्ष कर चुके हैं, उसे अव भो अलत * 
करते हैं, इत्याकार प्रत्यभिज्ञा-द्वारा वौद्धमत मिथ्या सिद्धान्त है । 

२ अ०, २ पाद्‌, २६ सूर । नासते<चृएत्वात्‌ ॥ 

(न अखतः--अद ए त्वात्‌ 2 

भाष्य-खौगतैरमावाद्भावेत्पत्तिस्भ्युपेता, खा न युक्ता। कस्मा? 
असतः ख्दायभावाच्‌ घरादयुत्पत्तेप्टएत्वाव्‌। सतस्तु सूत्पिएडादेस्तः 
दुत्पत्तेड एत्वात्‌ । 


वेदान्तद्शन 1 

२ भ्र, २ पाद, २७-२८ सूत्र ] [२३३] 

व्याख्या--वौद्धो के मत में अभाववस्तु से भाववस्त की उत्पत्ति 
कही गई है; यह असंगत है। कारण, सृत्तिकादि के अभाव होने से 
घटादि की उत्पत्ति कहीं देखी नहीं गई है। भावचस्तु मृत्पिएडादि से ही 
भावचस्तु घटादि की उत्पत्ति दृष्ट होती हे । 

२ अ०, २ पाद्‌, २७ सूत्र) उदासीनानामपि चैवं सिद्धिः ॥ 

आष्य--श्रन्ययाउचुपायतो विद्यादर्थसिद्धिः स्यात्‌। 

अस्यार्थः -यदि यह कहो कि असत्‌ से ही भाववस्त की उत्पति द्दा 
सकती दै, तो विद्यादि के सम्बन्ध में उदासीन पुरुषों को चिना किसी 
प्रकार के उद्योग के दी चिद्यादि की प्राप्ति हे सकती है । 

२ अ०, २ पाद्‌, २८ सूत्र | बाउभाव उपलब्धेः ॥ 

( न अमावः, उपलब्धेः ) ) 

भाष्य--विश्ञानमात्रास्तित्ववाद्यभिमतो बाह्यस्याभावो न, किन्तु भाष 
थव) कुतः १ उपलब्धेः। 

व्याख्या--जेर बोद्ध लोग कदते हैं कि विशञानमात्र ही है, धाह्यचस्तु 
नहीं है, तो उनका यह भी मत अग्राह्य है । घाह्यघस्तु का अस्तित्व नहीं, 
पेसा नहीं है, अस्तित्व है। कारण, अस्तित्वशीळ रूप से ही उनकी उप- 
लब्धि हाती हे । ( यह आत्मविश्वास किसी तर्क से विनष्ट दने के योग्य 
नहीं है। जो लोग बाह्यवस्तु नहीं है पेखा कहते हैं, उन्हें इसी वाह्यवस्तु 
संज्ञा से ही इसके अस्तित्व के! स्वीकार करना पड़ता है। वाह्यवस्तु 


के न होने पर वाह्यवस्तु नामक कोई शान अथवा वाक्य-व्यवद्दार नहीं 
रहता 1) 


वेदान्तद्शन । 

[३३४] [ २ थ०, २ पाद, २६-३१ सूत्र 
२ ०, २ पाद, २६ सूत्र । वैधम्माच्च न स्वभादिवत्‌ ॥ 
भाष्य--स्वमादिम्रत्ययडशन्तेनापि न जाग्रसल्ययार्थामावा 

प्रतिपादयितुं शक्यः, दटान्तदा्टान्तयोरवेपम्यात्‌ स्वमज्ञावस्यापि 

साघलम्वनाच्च | 
व्याख्या--स्वम्रादि ज्ञान के दएान्त से जाग्रतज्ञान के वाद्यचिपया- 
भाव प्रतिपन्न नहाँ हा सकते हैं, क्योकि दृष्टान्त ओर दार्शन्त 

इन दोनों में वैषम्य है। (जागरण से स्थप्नज्ञान का वोध द 

हेपता दै; किन्तु प्रत्यक्ष शान का वाधित होना नहीं डट दोता। ) एवं 

स्वभज्ञान सावलम्बन है,-अ्रत्यक्ष के ऊपर निर्भर है; प्रत्यक्ष्ञान ऐसा 
नहीं है । 

२ अ०, २ पाद, ३० सूत्र । न भावोउनुपलन्धेः ॥ 

भाष्य -किञ्च शानवेचित््यार्थों घासनानां भागोउभिप्रेत, से में 
संभवति तच मते बाह्याथो नामबुपलन्धेः । | 

व्याख्या-इख श्रेणी के वोद्धयण फदते हैं कि (वाह्य घस्तु फे न 
हाने पर भी ) सव चासनापे वर्तमान हैं; उनसे ही झ्ञानवैचित्र्य उत्पन्न 
हाता है। यह भी संभव नहा है; क्योंकि यौद्धमत में वाह्य पदार्थों कीं 
उपलब्धि नहाँ है। (यदि वाह्मपदार्थो' की उपलब्धि दी न हो, तो ति 
मित्त वासना किस प्रकार से दो सकती हे?) 

२ आ०, २ पाद, २१ सूत्र | कणिकत्वात्‌ ॥ 

भाप्य--न वासनामाव ्राश्चयस्य तच मते क्षणिकत्वात्‌ _ , 

व्याख्या -घासना भी भाववस्तु नहीं दो सकती दे. । क्योंकि बाद 
मत में घासना का झाश्रय जो अड है, पद भी क्षणिक है । 


वैदान्तद्शंन । 

२,ध०, २ पाद्‌, ३२ सूत्र] [३३९] 

२ आ० २ पाद, ३२ सूत्र । सर्वथानुपपत्तेश्च ॥ 

भाष्य-झऱ्यवादोऽपि भ्रान्तिमूलः । सर्वथानुपपन्नत्वात्‌ । प्रत्यक्षादि- 
प्रमाणचिरोधात्‌ । 

व्याख्या--शल्यवाद भी म्रान्तिमूलक है। यदद सर्वे प्रकार से असिद्ध 
है। प्रयक्षादि सब प्रकार के प्रमायों के विरुद्ध होगे से यदद अ्राह्म है । 

इति बौद्धमतखण्डनाधिकरणम्‌ । 

बौद्धमत खण्डन करने फे पश्चात्‌ श्रोभगवात. वेदब्यास इस 
समय जैनमत कै खण्डन करने में प्रवृत्त होने हैं । जनमत सेक्षेप मे 
शाकिरमाप्य ओर भामती टीका के थनुसार नीये विच्ृत होता हे. 1 

जैनमत में पदार्थ दे प्रकार के देते हैं-जीच श्रार अजीव, जीव 
वोधाव्मक, अजीब जड़घर्ग है । जीव और अजीव पाँच प्रकार से प्रपं- 
चीक्कत हूँ; यथा ;--जीवास्तिकाय, पुदूगछास्तिकाय, धर्म्मास्तिकाय, 
अ्रधर्भास्तकाय, और थ्याकाशास्तिकाय। इन सभों के प्रत्येक के 
नाना प्रकार के प्रभेद हैं । जोधास्तिकाय तीन प्रकार के हैं :---बद्ध, मुक्त, 
भ्रार नित्यसिद्ध । पुदूगलास्तिकाय छः प्रकार के हैं--पृथ्ची आदिः चार 
भूत, स्थावर ओर जंगम । प्रवृत्ति को धर्म्मास्तिकाय कहते हैँ; स्थिति 
को अधर्म्मास्तिकाय कदते हें । आकाशास्तिकाय दो प्रकार के है- 
लोकाकाश और अलोकाकाश; उपरिस्थित लोक समूह का अन्‍्तर्वर्ती 
जा आकाश है .चद छोकाकाश हे, मेक्षस्थानस्थित जो आकाश है वद 
अलोकाकाग है, वहाँ कोई लोक नहीं है। पूर्वोक्त. जीव ओर अजीव 
पदार्थे दूसरे पाँच प्रकार से भी प्रपंचीकृत हैँ । जैसे--श्वाम्व, सस्वर, 


वेदान्तवृश॑न । 
(२३६) [२ ०, २ पाद, ३२ सूत्र 
निज्जेर, वन्ध और मोक्ष । आस्रव, सम्बर और निर्ज्जर, ये दी तीन पदार्थ 
प्रबृत्तिलक्षण हें । प्रवृत्ति दो प्रकार की है, सम्यक और मिथ्या; उनमें 
मिध्याप्रवृत्ति आखव है; सम्यकप्रबुत्ति सम्वर और निज्जेर हे । पुरुष 
को विपयप्राप्ति कराती है, इस अर्थ से भास्नव है, इसी अर्थ से थाल्नव 
शब्द्‌ का इन्द्रिय शर्थ होता हे । कार्य्य करनेवाले का अघलम्वन करते 
हुए अचुगमन करता हे, इस अर्थ में कम्म भी आस्रव कहा जा सकता 
है; यद्दी अनर्थे का कारण है, इसलिए आजव के मिथ्याप्रवृत्ति कहते 
हैं। शम, दमादि प्रवृत्तियों को सम्वर कहते हैं। ये आखव के दाप 
सम्बरण करतो हैं ( अवरुद्ध करती हैं ), इसी निमित्त इन समों को सरवर 
कहते हैँ। तप्तशिलारोहण आदि साधन हैं, जिनके द्वारा श्रनादिकाले 
के सचित पुण्यापुण्य विनए ह्ये जाते दें, उसको 'निज्जर' दै! 
अएचिध कर्म्मो' के यन्ध कहते हैं; ये ही अविध कम्मै दो भागों में 
विभक्त हैँ। इनमें चार का नाम “घाति” है। दूसरे चार का नाम 
अघाति है । घातिकर्म्म ४ प्रकार के हें? ज्ञानावरणीय, २ दर्शनावरणोय, 
३ मोहनीय, ४ अन्तराय । अघातिकम्म भी ४ प्रकार के हैं, यथा, १ वेदनोय, 
२ नामिक, ३ गोनिक, ४ आयुष्क। जिस ज्ञान के द्वारा वस्तु सिद्धि नहीं हाती, 
इस रूप चिपर्य्यय के 'इ(नावरणोय” कर्म कदते हैं 1 आइंत-दशीनाभ्याल 
दारा मोदा नहीं होता हे, इस रूप के हान को "दर्शनाघरणोय” कर्म्म 
हें। प्रदर्शित मोच्मार्ग के थरेष्ठत्वचिषय में अनास्थावुद्धि के! “मादनीय" 
कम्मै फहते हैं । माच्चमाग में प्रवृत्त पुरुष को जा उसमें विप्ञफरी बुद्धि द, 
उसके “अन्तराय” नामक कम्मै कद्दते हैँ। यही चार प्रकार के कम्म मात 
विघातक हैं, इसलिए इनके “घाति” कम्मै कहते हैं । चार प्रकार फॅ 


वेदान्तदर्शन । 

२ अ०, २ पाद्‌, ३२ सूत्र } [ २३७] 
“घाति” कर्मा" के मध्य वेदनीय नामक कम्मे देहचिमाग का हेतुभूत है । 
तत्त्वक्षान के विघातक न होने के कारण, यह मोल का अन्वराय नहीं है। 
अतपच यह “अघाति” कम्मं है। देह के कळल-बुद्चुदादि ( गर्भस्थ 
चीर्य और रक्त की मिश्रित अवस्था विशेष) अवस्था नामिक अवस्था के 
प्रवर्तक कर्म्म का “नामिक” कर्म कहते हैं । देह की अव्याकृत शक्तिरूप से 
अवस्थित अवस्था को “योन्चिक” कहते हैं। आयु-उत्पादक, आयु-निरूपक, 
कस्मै के “आयुष्क” कहते हैं, शेपोक्त तीन “वेदनीय” के आधित 
रहते हैं; अतपघ ये भी “अघाति” कम्मे कहे जाने के योग्य हैं। ये आठ 
प्रकार के कर्म्म ही पुरुषों के बन्धन हें; अतपव इन सरभो को “वन्ध”' कहते 
हैं। इन सभो से अतीत नित्य सुखमय अघस्था में आळोकाकाश मे स्थिति 
के माच कहते हैँ । अतः जैनमत में जीव, २ जीव, ३ आखव, ४ सेवर, 
५ निज्जेर, ६ वन्ध, ७ माक, ये सात प्रकार के पदार्थ माने यये है । 

पूर्वेयर्णित सर्वेचिध प्रपंचचिपय मे जैनयण “सं्तसंगीनय” नामक 
विचार की अवतरण करते हैं (सप्तमंगी--सक्षविध विभागयुक्त, वयन 
न्यायनीति); जैसे, १ स्यादस्ति, स्यान्नास्ति, ३ स्यादवक्तव्य, ४ स्यादस्ति 
च नास्ति च, २ स्थादस्तिचावक्तव्यश्च, ६ स्यान्नास्तियावक्तव्य्च ७ 
स्यादस्तिनास्तिचावक्तब्यशच । पकत्व नित्यत्व आदि में भी यदद सप्तमङ्गी 
नयनीति योजित की जाती दै; अर्थात्‌ प्रत्येक पदाथे हो अस्तिनास्ति 
प्रभृति सात प्रकार की नयनीति (से युक्त दै, श्स्ति नास्ति एक घडुत 
इत्यादि घम्म सभी पदार्थों के हैं । 

जैन-मत में जीच देइपरिमाण है, अर्थात्‌ देह यत्परिमाण आयततनचिशिष्ट 
हैँ जीव भी तत्परिमित है । परन्तु मोच्चावस्था में जो शरीर प्राप्त दोता दे, वद 

र श्रे 


शी 


दैदान्तदुशंन 1 

[ ३१८] [ २ ०, २ पाद, ३३-३४ सूत्र 
स्थिर दै--घद्द धरता बढ्ता नहीं, उसका किसी भी विधि से परिवत्तेन 
नहीं होता, चह नित्य है। मोत्तप्राप्ति के पूर्व जीव यद्देदचिशिए दोता दै, 
उसी देह फे परिमाण ही जीव फा परिमाण है। 

इस समय सूज्रफार इसी जैनमत के खण्डन करने मै प्रवृत्त हुए दैं। 

२ अ०, २ पाद्‌, ३३ सूत्र । नेकस्मित्न सम्भचात्‌॥ 

भाप्य--जैनावस्तुमातेऊस्तिस्वनारितित्वातादिविरुद्धध्ममद्गयं योजः 
यन्ति, तन्नोपपद्यते | पकस्मिन्‌ चस्तुनि सत्त्यासस्वादेविंस्द्धधर्मास्प 
छायातपवत्‌ युगपदस्तम्भवात्‌। , 

अस्यार्थः -जैनगण घस्तुमात्र के दी जो अस्तित्व नास्तित्व ये दी 
अनादिःचिसद्ध घम्मै कहते हैं, घद्द किसी तरह से उपपन्न नदी दोता है! 
पक दी वस्तु में विद्यमानता और अविद्यमानता असंभव है; छाया अर 
प्रकाश का एकन्न होना जिस प्रकार असंभव है, इसी तरह बह भी 
असंभव दे । 

२ अ्र०, २ पाद्‌, ३४ सूच । एवं चात्मा5कात्स्न्यम्‌॥ 

( एच-च-आत्मा-अकारत्स्न्येम ) 

भाष्य--पर्च॑ शरीरपरिमाणत्वेनाङ्गीकतस्यात्मनेः चुहददप्राप्ताव 
पूर्णता स्यात्‌। 

अस्याधः--जैन-मत का दूसरा दोप प्रदर्शित करते हैं :-- 

जैनगण कदते हैं कि, आत्मा शरीरपरिमाण है, यह नदी दो सकता दै 
कारण, सुद्ृकायविशिष्ट जीव ( पिपीलिकादि ) के देहान्त देने पर कर्म्म 
चश मारी शरीर (गज-शरीरादि ) को प्राप्त होने पर, गज शरीर 
सम्बन्ध में जीव अरूत्स्य (ब्यापी, जुद्र) दो ज्ञाता दै। 


बेदान्तद्शन । 
२ अ०, २ पाद, ३३-३६ सूत्र ] [३३३] 


२ अ०, २ पाद, ३५ सञ्ज । न च पय्यायादप्यचिरोधो विकारादिभ्यः ॥ 

(न-च-पर्य्योयाव-अपि-श्रविरोधः-विका रादिभ्यः ! 

“न च घाच्य' सावयधो हि. आत्मा, तस्याचयवानां गजशरीरे उपचयः 
सुद्मशरीरे3पचयश्चेत्येव॑ पर्य्यायादविरोघ इति । कुतः “विकारादिभ्यः 
विझारादिदोपप्रसङ्घात्‌ ! यदि आत्मा सावयवस्त हि देहादिचद्विकारी स्याद- 
नित्पएच स्यात्‌ ।” 

भाष्य-न च घाच्यं सावयघो हि खल्वस्माकमात्मा तस्यावयथानां 
गञ्जशरीरे उपचयः सूदमशारीरेऽपचयश्चेत्येचं पर्य्यायाद्विरोध इति । 
कुतः ? "विकारादिभ्यः? विकारादिदोपप्रसङ्घात्‌। यदि भवन्मते आत्मा 
सावयवस्तहि देदादिवद्विकारी स्यादनिद्यश्च स्यात्‌! एवमादयो दोषाः 
स्युः । (इति वेदान्तकौस्त॒भभाप्यम्‌। ) # 

व्याख्या-इस प्रकार नहीँ कदा जा सकता है कि, हम लोगों के मत से 
आत्मा सावयव हे ! अ्रतपघ हाथी के शरीर मै उसके श्रवयवों की बृद्धि, 
पं सुद्र शरीर में अपचय-आसि होती है; खुतरां इस प्रकार से पर्य्याय के 
कारण “'शरीरपरिमाणमत में” कोई दोप नहीं है । कारण, उससे आत्मा 
के विकारादि दोप की प्रसक्ति होती है; आत्मा के सावयव होने पर, देहादि 
की भाँति चह विकारी पचम अनित्य हो आता है। इस प्रकार के दाप 

उपस्थित होते हें । 

२ अ०, २ पाद्‌, ३६ सूत्र) अन्त्यावस्थितेश्वामयनित्यत्वादृविशेषः ॥ 


> उपचयापचयाईाऽवयवा नाव्मा.$तरो न विरोध इति च न वक्त शक्यं, विकारि 
रवादिदोपप्रसक्तेः ॥ दृति निस्ाकेभाष्य; 


वेदान्तदुर्शन । 
[३४०] [२ अ०, २ पाद, ३६ सूत्र 
भाप्य--श्रन््यस्य परिमाणस्य नियततामत्नीरुत्यादिमध्ययोरपि 
निय्यत्वमस्तीति चेत्तहि सर्वैत्राविशेपः स्याद्विनष्ो देहपरिमाणयादः ! 
व्याख्या--शेष शरीर फा ( मोच की अवस्था प्राप्त होने के 
समय जो शरीर होता है उसका ) परिमाण बदलने के अयोग्य, नित्य 
एकरूप है । जैन लोगों के इस प्रकार मानने के कारण आरंभ के और 
चीच के जीप-परिमाण फे भी नित्य कह फर मानना पड़ेगा; सुतरां 
अन्त्य शरीर और उसके पहले के शरीर में इस प्रकार कोई अन्तर 
नहीं रह जाता। अतप॒व आदि-मध्यकाल की देद फो भी उपचयः 
श्रपचय-विद्वीन कहना होगा। सुतरां देदपरिमाणवाद श्रपसिद्धान्त है। 
इति जैनमतखण्डनाधिकरणम्‌ । 
इस समय पाशपतमत खण्डित होता है । पाशुपतमताबलम्बी 
चार श्रेणियों में विभक्त हैं । जैसे-कापाल, कालामुख, पापत 
और शैव । पशुपति-प्रणोत शास्त्र दी इस चार प्रकार के पाथुपतों की 
अवलम्बन है । यही पशुपति-प्रणीत शाख “पञ्चाध्यायी” नाम से 
प्रसिद्ध है। उसमें पाँच पदार्थ वर्णित हैं । यथा, कारण, कार्य्य, योग, 
विधि यं दुःखान्त अर्थात्‌ मात । कारण कहने से ईश्वर और प्रधान 
भासित होते हें। ईश्वर निमित्तकारण है; प्रधान उपादाबकारय 
है । मददादि-च्तिस्यन्त पदार्थे कार्य्यं नाम से प्रसिद्ध हैं। प्रणव ( #कार ) 
उच्चारणपूर्वक ध्यान “याग” 'नाम से आख्यात है । कालिक स्वान, 
भस्मस्वाच, शिर में भस्म लगाना, सुद्रासाधन, रुद्राज्ञ और कङ्कण दाथ में 
धारण करना, खुगासन आदि आखनों में बैठना, कपाल में भोजन करमा 


वेदान्तदृशन । 
२ थ०, २ पाद, २७, २ सूत्र ] [३४१३ 
शवभस्मलेपन, मदिरा का घटस्थापन, सुरा के कुम्भ से देवता का पूजन 
इत्यादि नामा प्रकार के आचरण “विधि” नाम से ख्यात हैं। उपयुक्त, 
विधि चार प्रकार की है; पशुपति-मतावलिस्वियों के मध्य कोडे किसी सम्प्रदा- 
यद्वारा कोई दूसरे सम्प्रदाय द्वारा विशेष मानी जाती है। कापालिक आर 
पाशुपत सम्प्रदायो के मत में मेक्षावस्था-प्राप्त आत्मा पापाणकल्पावस्था-प्राप्त 
होती है । शैव संप्रदाय आत्मा की चेतन्यरूपप्राप्ति को दी माझ कहते हैं । 
इत्यादि । इस समय सूत्रकारपाशुपत-मत फे खण्डन करने में प्रवृत्त होते हॅ । 
२ अ०, २ पाद्‌, ३७ सूत्र । पत्युरसामञ्चस्यात्‌ ॥ 
(षत्युः अवैदिकस्य ईश्वरस्य असमञ्जसम्‌ श्रसंगतिरित्यर्थः) 
भाष्य--पाशुपतं शास्रमुपेक्षणीयं जगद्भिन्ननिमित्तोपादानकारण- 
प्रतिपादकवेदचिरो थित्वादुपधम्मंप्रवत्तंकत्वा्च । 
व्याख्या--पाशुपतशास्त्र ग्रहण करने के योग्य नहीं है। फ्योंकि चेद 
ने जो ईश्वर को जगत्‌ का निमित्त एवम्‌ उपादान, दोनों कारण कहते हुए 
वर्णन किया है, पशुपति-मत उसके विरुद्ध है। इस भत में ईश्वर को जगत्‌- 
का केवळ निमित्त-कारण कहकर स्वीकार किया है। ईश्वर से विभिन्न 
अचेतन-प्रधान को उपादान-कारण कहकर वर्णन किया है। यह मत घेद- 
, विरुद्ध तथा उपधम्मे-प्रवत्तेक है; इसलिए यह उपेक्षा के योग्य हे! 
२ अ०, २ पाद्‌, ३८ सूज । सम्यन्धानुपपस्तेश्च ॥ 
, भाप्य-पशुपतेरशरीरस्य प्रेरकस्य प्रेय्यप्रधानादिभिः सम्वन्धानु- 
पपत्तेशच न पशुपतिजंगद्धेतुः । 
व्यास्या--पञ्ुपतिःमतं मै ईश्वर के नित्य युद्ध नि्युण-स्वभाष होने 
के कारण, ईश्वर, और अचेतन-प्रधानादि के मध्य पेर्य्ये-पेरक-सम्वस्थ 


वेदान्तद्शन । 
[३४२] [२ थ०, २ पाद, ३३ सूत्र 
किसी प्रकार से उपपन्न नहीं होता है। अतपच नित्य निगण-स्वभाव पछ" 
- पति (पशु जीव, पशुपति जीवपति, ईरवर) जगत्कारण नहीं दो 
सकता है । 
२ ०, २ पाद, ३६ सूत्र । अधिप्ठानानुपपत्तेशच ॥ 


(प्रकृति में अधिष्ठान द्वारा ईश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण नहीं है 
यह भी अपसिद्धान्त है। ) 

भाष्यः--इष्टविरुद्धत्वान्नित्यस्योत्तरभावित्वादनित्यस्य च शरीरस्या 
चुपपत्तेशच न पशुपति गद्धेतुः । 

व्याख्याः-ळोकतः इष्ट होता है फि, घट का निमित्तकारणं 
कुम्भकार, सशरीर होने के कारण से दी, मृत्पिरडोपादान के दारा घट करी 
रचना करता है । पाशुपतलोग वेद के उपदेश का उल्लक्षन करते हुए 
अनुमान के ही श्रेष्ठ प्रमाण के रूप में अद्दण करते हैं; सुतरां पूर्वोक्त 
रणान्त से अनुमान द्वारा जगत्‌ का निमित्त कारण ईश्वर का स्वरूप अरव 
धारण करने से उसको भी शरीस्धारी कहना पड़ेगा । किन्तु शरीरमात ही 
उत्पत्तिशीळ और विनश्वर है । परन्तु ईश्वर को नित्य कडक 
पाशुपतगण- स्वीकार करते हैँ। अतपव उसके नित्य दने से (क्योंकि 
उसका नित्य सशरीरत्व उपपन्न नहीं दो सकता है, अतपघ) उसके 
शरीर को अनित्य कददना पड़ेगा, घद भी असम्भव है। कारण, जगत्‌ का 

सूष्टिकर्ता अनित्य शरीरघारी है, यदद सिद्धान्त सर्वदा श्रज्ुपपन्न 

असम्भव है, पेसा कहने से घद्द अन्य कारण के अधीन हो जाता दे । इस 
“लिए ईश्‍वर का किसी प्रकार का शरीर है, यदद अनुमान-दवारा सिद्ध नद 


वैदान्तदशच [ 

२ ०, २ पाद, ४०-४१ सूत्र] टे [३५३ ] 
दो सकता दै; और शरीर न होने पर, अचेतन जगत्‌ में अधिष्ठान प्रत्यक्ष 
और अनुमान प्रमाण के अगम्य है। अ्रतएव पूर्वोक्त पशुपति जगत्‌ का 
कारण नहीं हो सकता है । 

२ अ०, २ पाद, ४० सूत्र | करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः ॥ 

भाष्य--जीवधत्करणकलेवरकदपनापि न संभवति भोगादिप्रसक्तेः । 

व्याख्या--परन्तु जीव जिस प्रकार अशरीरी होकर भी इन्द्रियादि 
शरीरद्वारा देह के साथ सम्वन्ध-विशिष्ट होता है, वैसे दी इंश्धर भी 
इन्द्रियादि कलेवर-द्वारा जगत्‌ के साथ सम्वन्ध-विशिष्ट दोता दै! इस 
प्रकार की कल्पना की भी सम्भावना नहीँ दी सकती; क्योंकि ऐसा होने 
से जीव की भांति ईश्‍वर के भो सुखदुःखादि भोग का प्रसङ्ग हाता है, 
ओर उसका ईश्वरत्व कुछ भी नहों रह जाता । 

२ अ०, २ पाद्‌, ४१ सूत्र । अन्तवच्चमसर्वक्ञता घा ॥ 

भाष्य-तस्य पुरयादिरपाथएयोयोऽन्तवत्त्वमश्चत्वं च स्यात्‌। 

व्याख्या -(ईएवर के मागादि मान लेने पर भी कोई दोप नहीं होता 
है; क्योकि जिस प्रकार बहुत दी छोटा वर्फ का टुकड़ा भारी अग्निकुण्ड 
की गर्मी को नष्ट नहीं कर सकता है, उसी प्रकार उपयुक्त भोग भी 
ईश्वर के खये नहीं कर सकता है। यदि इस प्रकार से आपत्ति हो, 
ते उसके उत्तर में कदा जायगा, कि इस भांति कहने पर) पुण्यापुण्यादि 
झडष्ट योग से इश्वर भी जीव के सडश अन्तविशिए और असर्यक्ष हो 
जाता । क्योंकि इन्द्रियादि-विशि्ट सुखडुःखादि-भैरग-सम्पन्न कोई भी 
जन्म-मरणादि-विद्दीन और पूर्णश नहीं देता है। खोकिक दृष्टान्त में ईश्वर 


वेदान्तदर्शन || 
[३४४ ] [ २३०, २ पाद, एर सूत्र 
भो युगपत्‌ अन्तविशिष्ठ ओर अज्ञ हा जाता है। किन्तु इस 
इश्वर पाशुपतो का भी सम्मत नहीं है । 

इत्ति पाशुपतमतखण्डनाधिकरणम्‌ ) 


प्रकार को 


+-+४०४-- १ 

इस समय शक्तिचाद का खण्डन दोता है। जो कहते हैं कि, पुरुष 

के सहयोग के विना एक शक्ति से ही जगत्‌ की उत्पत्ति होती है उन्हीं 
को “शक्तिघादी” कहते हें । उनके मतों का खण्डन होता है । 


२ आ०, २ पाद, ४२ सूत्र । उत्पस्यसभवात्‌ # ॥ 


ऋ शाङ्कुरमत में इस सूत्र और तत्परवर्तो सूत्रों के द्वारा ईश्वर, प्रकृति दोर 
उसका अधिष्ठाता, यह उभयात्मक है ऐसा जो मत है, उसका खण्डन होता दै। 
इसके भागवत मत कहकर उन्होंने भाष्य में वर्णेन किया है । इसी सूत्र के भाष्य 
में वे कहते हैं: 

“वेदान्त ने भी ईश्वर का इसी प्रकार स्वरूप ही स्थापन किया है । ईरवर ही 
संसार की प्रकृति एबम्‌ उसका अधिष्ठाता है। बह्मसूत्र में भी यही मत स्थापित 
हुआ है। तब किसलिए सूत्रकार इस पछ का प्रत्याख्यान करते हैं ? कहते हं--यद्यपि 
इस अंश में कोई विरोध नहीं है, तयापि अन्य अंश में विरोध है, उसके ही ग्रलास्यनि 
के लिए इस विचार का आरम्भ है । भागवतो का भत यह है कि भगवान्‌ बासुदेव 
निरन्जन, ज्ञानस्वरूप हैं, वे दी एक ईरवर हैं, वे अपने को चार भागों में विभक 
करके अधिष्ठित हैं, जेसे--वासुदेवव्यूद, संकपंणन्यूद, भ्रयुन्नव्यूद, थोर भ्रनिर्दन्यूई 
बासुदेव परमात्मा कहे जाते हैं। संकपंण भी मूल जीवरक्ति दें, मद्य का नाम 
मनः अथवा प्रज्ञा है। अनिरुद्ध का नाम अददुस्र है। वासुदेव दी इन समो ढे 
सूल प्रकृति हैं ( उपादान कारण हैं ), संकर्पणादि उनके काय्यं (सृष्टि) ३ । इत 
प्रकार भगवान्‌ की अभिगमन, उपादान, ईज्या, स्वाध्याय और योग दारा बहुत दिनो 
तक हृद्य में धारणा और उनकी सेवा करने पर निष्पाप दोकर उनको मास क्रिया 


४ चेदान्तुदशंन । 

२.०, रै पाद, ४२ सूत्र ] त [ २०५] 

भाष्य--पुरुषान्तरेण शक्तः सकाशाजगडुत्वत्पसभवात्‌ न तत्कारण- 
चादोऽपि साधुः । 

व्याख्याः--विना पुरुष के केवल शक्ति से जगत्‌ की उत्पत्ति असम्भघ 

है। अतएव शक्तिकारणवाद भी असाधु है। (जीवरूपों पुरुष सर्वच 

ही शक्ति के आधार-आश्रयरुप में दर हाता है। श्राश्रय-सयोग के 

बिना शक्ति रद्दी नहीं सकती! अनाभ्रय शक्ति तब जगत्‌ की रचना 

किस प्रकार कर सकती दै?) 


जाता है। भागवतमतालुयायी कहते हैं कि, येद्दी नारायण बासुदेव प्रकृति से श्रेष्ठ, 
सवंशाखप्रसिद्ध, परमात्मा, सर्वात्मा हैं 1 वे अपने को नानाप्रकार का बना बनाकर 
नाना व्यूह में अवस्थित होते हैं, इस सम्बन्ध में कोई विरोध नहीं है। कारण, 
परमात्मा एक प्रकार का हुआ--सीन प्रकार का हुआ, इत्यादि श्रुति-वाक्य द्वारा 
“परमात्मा के'अनेक रूपों का होना उपदिष्ट हुआ है। भागवतगण जो अनवरत 
अनुन्यचित्त दोक! अभिगमनादि लचणों से भगवत-श्राराधना कर्तव्य बताते हैं 
उसके साथ भी कोई विरोध नहीं है; कारण, श्रति, स्ति, प्रभृति शाखों में ईरवर- 
प्रणिधान की प्रसिद्धि है। परन्तु ये जो कहते हैं. कि वासुदेव से संपण की, 
सैकपेण से प्रथुम्न की और प्रद्युम्न से अनिरुद्ध की उत्पत्ति होती है, इसी अंश 
के सम्बन्ध में विरोध है । कारण, चासुदेवास्य परमात्मा से संकपंणाल्य जीव की 
उत्पत्ति होना असम्भव है, क्येरकि जीव की श्रनित्यत्व आदि दोप-प्रसक्ति इससे होती 
है; जीव की उत्पत्ति स्वीकार करने पर उसमें अनित्यत्व दोप स्थापित होता है । अत- 
एवं भगवत्‌-प्राप्तिख्प मोघ उसके पक्ष में श्रसम्भव द्दोता दै 1 क्योंकि भगवव-प्राप्त 
के पदले ही उसके विनाश की प्रसक्ति है; एवम्‌ सूत्रकार ने “नास्माश्नवेनित्य- 
स्वाद्य ताभ्य?” सूत्र में जीव की उत्पत्ति का प्रतिषेष किया है । 

, उडे संख्येक सूत्र को व्याख्या श्रीशङ्कराचायय इस प्रकार करते हैं:---लेकत: 
इस रूप से नहीं रट होता है कि देवदत्तादि करा कुठारादि करण की सृष्टि करते हैं; 

3.3 


न वेदान्तदर्शन । 

[३४६ ] [२ ग्र, २ पाद, ४३-४४ सूत्र 
२०, २ पाद्‌, ४३ सूत्र। न च कर्तः करणम्‌॥ 
भाष्य--पुरुषसखगों.<स्ति, इति चेतत्‌ पुरुषस्य करणम्‌ नास्ति 

तदानीम्‌ । , 
व्याख्याः--लोक में देखा जाता है कि, खी पुरुष का संसगे करके 

फिर उसके विना स्वयं ही पुत्र उत्पन्न करती है, पेसे ही शक्ति भी पहले 

पुरुप-संसगे प्राप्त करती है, पश्चात्‌ सृष्टिरचना करती है, यह भी नहीं कहा 
जा सकता है; कारण, सृष्टि «के पहले पुरुष की इन्द्रियादि काई कारण 
नहीं हैं, जिनके द्वारा बह शक्ति के साथ संयुक्त दो सके । 
२ अ०, २ पाद, ४४ सूत्र। विशानादिभावे वा तदप्रतिषेधः ॥ 
Hr क 


चतपव भागवतगण जो कहते हैं कि कर्ता संकषण जीव प्रदयुज्ञ संज्ञक मनःनामक 
करण का खटा है, और वही प्रयुन्न अइङ्काराख्य अनिरुद्ध का ट्टा है, यह 
असंगत है । 
४४ संख्यक सूत्र की व्याख्या शाङ्करभाष्य में इस प्रकार की हैः--पदि सैकपर्य 
मस्ति सबके ही ज्ञानैश्वयांदि शक्तिविशिष्ट ईश्वर कहा, तो भी उनके एक से दूसरे 
की उत्पत्ति नहीं ऐश सकती है, ऐसी जो आपत्ति करते हैं, उसका थम्रतिपेध स्वीकार 
करना होगा अर्थात्‌ वद आपत्ति संगत है और मानी जावेगी । 

४४ सूत्र का अर्थ इस प्रकार किया जाता है, यथाः--इस शाख में गुणगुणी- 
भाव प्रति अनेक प्रकार विप्रतिषेध (विरुद्ध ककुपना) इष्ट होते हैं, र वेदनिन्दा भी 
इस शास्र में है । जैसे, इस प्रकार के वाक्य उसमें दिखाई देते हैँ---''शाण्डिक्य 
ऋषि ने चारों वेदों में श्रेयः न पाकर पश्चात्‌ यद्दी शाख-लाभ किया था ।? ड्न्दीं 
सव कारणों से भागवतो का मत असङ्गत है। इन सब सूत्रों की शांकरव्यास्था मे 
बहुत दी कष्ट कक्पना दृष्ट हाती दै। विशेषतः सङ्कपंण से प्रद्यु की, प्रयुन्न से धनि" 
रुद्ध की सृष्टि को जिन सय कारणों से राङ्कूरापाय्यं ने थपसिद्वान्त बतल्लाकर माता 
है, ये वेदान्तवाक्य भौर सूत्रकार द्वारा अनुमोदित नहीं दष्ट दाते 1 “सदेव सौ म्पेदममर 


येदान्तदृशंन 1 
२ भ०, रे पाद, ४४ सूत्र] [३४० ] 
आप्य-स्पाभाचिक चिप्लानादिभावेउज्ञीझृते तु तदप्रतिषेधः, स्वता 
विनष्टः शक्तिवादः, प्रह्मस्थीकारात्‌ । 
व्याख्या --पूर्वाकत दोप के परिहार फे लिए यदि कहो कि, पुरुष 
स्वभावतः विशातादिशक्ति-सम्पन्न है, शक्ति उसी के श्रगीभूत है, तो 


आपत्तीदेकमेवादितीयम!' इत्यादि श्रुतियाँ जो ब्रह्मसूत्र में पार बार उठिखित हैं, उनके 
द्वारा स्पष्ट दी प्रतीयमान होता है कि, सट्टिप्रारभ हीने के प्ले जीव और धक 
कहकर फोई भेद नहीं था। सभी मह्सत्ता में लीन होकर एक हो जाते हैं। 
पुनः सृष्टि का प्राबुभोव होने पर चेतनाचेतन जीव आर जदात्मक विश्‍व प्रकाशित 
होते दैँ। भ्रति स्वयं ही फहती है कि “यथा सुदीक्तात्‌ पाचफात्‌ विस्फुलिङ्गाः 
सहस्र; प्रभवन्ति स्वरूपास्तयाएरा द्विविधाः सौम्यभाषाः प्रजायन्ते तत्र चैवापियन्ति’ 
(जिस प्रकार जलती हुई भाग से विस्फुलिङ्ग यद्दिगंत होते हैं; वे अभि के ही स्वरूप 
हाते ह, वैसे ही भइरवक्ष से नाना प्रकार के समान रूप समूह प्रकाशित होते हैं 
और उसके परचात्‌ सभी उसी अघर में क्य-प्राप्त होते है) । परन्तु जड़ जगत्‌ 
विकारी, श्रचेतनवस्तु है, जीव चैतन्यस्वरूप है। सुतरां जढ्‌ जगत्‌ का जिस प्रकार 
पुक अवस्था से अन्य अवस्था में परिणाम झेता है (जैसे आकाश से वायु, यायु से 
अप्रि, जैसे बीज से अंकुर, अंकुर से वृष इत्यादि ), उस प्रकार जीव का कोई विकार 
नहों है। सुतरां प्राकृतिक प्रक्रयावस्था में जीव के वेद्देश्दियादि समस्त के अम्यक्ता 
प्रकृति में लय होने पर, महा से एयक रूप में जीव का प्रकाश कुछ भी नहीं रद्दता । 
देहादि के पुनः स्ट होने पर तद्विशिष्ट होकर जीव प्रकाशित शोता है । जीव और जड़ 
जगत्‌ की सृष्टि के पश्चात्‌ प्रकाशित होने के विषय में तारतम्य यद्दी है । उसी के प्रति 
लक्ष्य करके जड़ जगत्‌ की भाति जीव की सृष्टि नहीं कडी आती । ईरवर सर्वशक्तिमान्‌ 
है; सुतरा उसके शक्ति-प्रभाव से प्रलय के अन्त में पुनः सष्टिकाल उपस्थित द्वोने- 
पर, जीव भर स्थावर जङ्गमात्मक जगत्‌ पूर्ववत्‌ प्रकाशित होता है; परन्तु उसके 
लिए जीव की मोघ-प्रासि का फोड च्याघात नहीं होता है। सुतरां जीव का नित्य 
कहने के कारण संकर्षणादि के सृष्टि-विषय में शङ्कराचाय्य ने जा आपत्ति की है, 


वेदान्तद्शन । ˆ 
[ २४८] [ २ श्र, २ पाद, ४४ सूर 


इस मत का कोई प्रतिपेघ नहा हे । घेदान्त ने भी घ्रह्म के! स्वाभाविक- 
शक्ति-सम्पन्न कहा है । एवम्‌ उसी शक्ति-द्वारा ही. जगत्‌ की रचना 


वह अमूलक है। माण्डूक्यादि श्रृतियो में तुरीय, प्राज्ञ, तैजस्‌ और वैश्वान, 
भेद से जो ब्रह्मदर्णन हुआ है, वह पंचरात्रोक्त उपासना के व्यपस्था-पत्त में यथां” 
सम्भव अनुकूल ही है। * | 
देवदत्तादि कत्त में कुठारादि-करण का सृष्टि-सामथ्य नहीं है इस इट्टान्त से 

प्रयुम्नादिक की सृष्टि के विषय में शङ्कराचाय्यं ने जो आपत्ति की है, वह भी 
अमूलक है। भगवाच वेद्ब्यास ने दूसरे अध्याय के प्रथम पाद के २१ सूत्र मे 
“ढेवादिघद्पि लोके” इस वाक्य द्वारा देवता और सिद्धगण जो इच्छामात्र से 
दूसरे साधन के अतिरिक्त नाना प्रकार से विशेष सृष्टिरचना कर सकते हैं उसका 
वर्णन किया है और इस सूत्र के शाङ्करभाष्य में भी यह वतळाया गया है। 
भागवतयण अनुमान को दी सर्वश्रेष्ठ प्रमाण नहीं कहते; उन्होंने वेदान्तयाक्य की 
प्रामाणिकता स्वीकार की हे । उनके केवल थनुमानवादी होने से तो देवदच 
और झुठार के दृष्टान्त से उनके विरुद्ध अनुमान उपस्थित किया जा सकता, परन्तु 
उनके महा की जगत्कारणता स्वीकार करने से और थुत्यनुगामी उपासनाप्रणाली 
अहण करने से यढ शान्त उनके विरुद्ध काय्येकर नहीं है, और यह सूत्रफार 
अभिप्रेत होना अनुमित नहाँ होता है । वेद्विरुद्ध कहकर जिस मत के धीमष्छ” 
क्कराचाय्यं खण्डन करते हैं, उसके भगवान्‌ वेदब्यास स्वयं धीमच्रारद्‌ के प्रति भग” 
यदुक्ति कहकर महाभारत के शान्तिपर्व के ३३३ ये अध्याय में वर्णन करते हैं । नसे 

ये प्रविश्य भवन्तीइ मुक्ता वै द्विजसत्तमाः । 

स चासुदेवो विज्ञेयः परमारमा सनातनः ॥ २४॥ 

नित्यं हि नाखि जगति भूतं स्थायरजंगमम्‌ 1 

ऋते तमेऊं पुरुष वासुदेवं सनातनम्‌ ॥ ३२ ॥ 

सर्वभूतात्मभूतो दि वासुदेवा महाबलः 1 

एयिथी बायुराकाशमापे ज्योतिरच पन्चमम् ॥ ३३ ॥ 


वेदान्तद्शन 1 
रःआ०, २ पाद्‌, ४४ सूत्र] [३१४६ ] 
होती है यही वेदान्त का उपदेश है; किन्तु इसके मानने पर, म्रह्मकार- 
णत्व ही स्वीकृत हुआ -ओर' शक्तिकारणवाद स्वतः ही नए दो 
गया ।, 1 खि 


ते समेता महात्मानः शरीरमिति संगितम्‌ । 

तदा विशति यो मह्यन्नदृशे लघुविक्रमः ॥ 

,..स जीवः परसँख्यातः शेपः संकपणः अभुः । 

...यो वासुदेवा भगवान्‌ छेत्रजञो निगुंणात्मकः ॥ 

शेयः स एव राजेन्द्र जीवः सैकपेणः प्रभु: ॥ ४० ॥ 

संकर्षणाच प्रदयुस्नो मनेभूतः स उच्यते । 

अद्यम्नाद्‌ योऽनिरुद्स्तु से5हं कारः स ईश्वरः ॥४१॥ इत्यादि । 

वेदनिन्दा की कथा जो शङ्कराचारये उल्लिखित करते हैं, वह दोप भी भागवत- 
मत के विरुद्ध उत्थापित नहीं किया जा सकता । वैदिक कर्म्मकाण्ड के प्रति अनास्था 
स्थापन करके जीव को मुयुछु करने के लिए भाष्योदु'टत वाक्य सदश वाक्य पुवस्‌ 
उसकी अपेता भी कठोरतर वाक्य भगवद्गीता प्रथ्रति में भी बहुत स्थलों पर उक्त 
हुए हैं। यथा “त्रेगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्यो भवालुन” “जिज्ञासुरपि योगस्य 
शब्दन्मातिवत्तते” “यामिमा धुष्पितां वाचं प्रवदुन्सविपश्चितः । वेदवाद्रताः 
पार्थ नान्प्रदस्तीति वादिनः” ॥ इत्यादि । 
गुण और गुणी एवं शक्ति ओर शक्तिमान्‌ इत्यादि भेद प्रदर्शन करके शिप्य की 
बुद्धि का उद्दोधित करना सत्र शास्त्र में दृष्ट होता है। इस महासूत्र में भी जीव, 
जयत्‌ और बहा में जो सेद सम्बन्ध भी है उसे सूत्रकार ने नाना स्थानें में स्पष्ट 
ख्य से मदशित किया हे । सुतरां ४९ वें सूत्र की जिस प्रकार की व्याख्या शाहूर- 
भाष्य में की गई है वह सूत्रकार की थनुमोदित कददकर अदण नहीं की जा सकती । 
श्रीभाप्य ने इन अधिकरणोक्तसूत्रो की शाङ्करब्याख्या का खण्डन करके इनके 
* सात्वत सत के व्यवस्थापक कहकर व्याख्या की हे । 


येदान्तदुर्शान । 
[२३२०] [२ भ«, २ पाद, ४३ सूत्र 


२ अ०, २ पाद्‌, ४५ सूत्र । विप्रतिषेधाच्च ॥ 

भाप्य--धुतिस्बृतिविप्रतिषेधाद्य शक्तिपक्षो उप्रामाणिकः । 

व्याज्या--थ॒ति आर स्मृति के विरूद्ध दोने के कारण शक्तिकारए- 
णुघाद्‌ ग्रहण फरने के योग्य नहा है! 


इति शबितियादुखण्डनाधिकरणम्‌ । 
इति वेदान्तदृशने द्विणीयाध्याये द्वितीयपादः समाप्तः । 


ॐ तत्‌ सत्‌ इति । 
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बेदान्तदर्शन । 
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द्वितीय अध्याय--तृतीय पाद । 
इस पाद मै सूत्रकार ने ब्रह्म से आकाशादि विशेष विशेष भूतग्रामः 
सृष्टिविषयक श्ुतियो की ब्याख्या की है, पवम्‌ जीव का स्वरूप क्या है, इसे 
भी अवधारित किया हे! पवम्‌ भ्रतियाँ परस्परविद्द्ध नहों हैं, यह भी 
प्रवर्शित किया है । 
२ अ०, ३ पाद्‌, १ सूत्र । न वियद्श्नतेः ॥ 
न-वियत्‌ उत्पद्यते, अथृतेः छान्दोग्ये तदुत्परयश्चवणात्‌ इत्यथैः । 
भाष्य--परपत्षेण स्वपक्षस्या5विरुद्धत्बं निरूपितमधुना श्रुतीनामन्यो- 
उन्यविरोधाउभावा निरूप्यते । ियन्नोत्पद्यते । कुतः? छान्दोग्ये 
तदुत्पस्यश्रवशादिति पूर्व पत्तः ॥ 
व्याख्या--परपत्तोय मतों के खरडन-द्वारा श्रुति आर युक्ति के साथ 
स्वीय मत की अविरुद्धता स्थापित हुई है। इख समय श्रृतियों के पारस्प- 
रिक विरोध का अ्रभाव निरूपित होता दै । 
` पूवेपच्चः--्राकाश नित्य पदार्थ है, उसको उत्पत्ति नहीं दै । “क्योंकि 
छान्दोग्य झुति ने ससार की उत्पत्ति का घर्रीन करते समय उसी स्थळ में 
आकाश की उत्पत्ति का वर्णन नद्दो किया दै। छान्दोग्य श्रति यथाः-- 
तदैक्तत यहुस्यां म्रजायेयेति तत्ञेजोऽसजत” इत्यादि ( छान्दोग्योपनिषत्‌ 
चष्ठ अपाठक द्वितीय खण्ड ) । 


चैदाम्तदृशेन । 
[ ३४२] [ २ अ०, डे पाद, २-३ सूत 
२ ०, रे पाद, २ सूत्र। बस्ति तु॥ 
भाप्य-तत्रोच्यते आत्मनः आकाशः सम्भूतः” इति तैत्तिरीयः 
केऽस्ति वियदुत्पत्तिरिति॥ 
ब्याख्या--उत्तर;- छान्दोग्य में रहने पर भी, तैत्तिरीय भुति में 
आकाश की उत्पत्ति चर्णित है। तैत्तिरीय श्रुति यथा:--''तस्माद्वा पतस्माः 
दात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः । वायोरञ्निः |, अम्नेरापः। 
पद्भ्यः पृथिवी ।” इत्यादि ( तेचिरीय उपनिषत्‌ द्वितीय बल्ली प्रथम 
अलुचाक ) । 
२ अ+, ३ पाद्‌, ३ सूत्र । गौण्यसम्भचाच्छुन्दाद्च ॥ 
€ गौणी,--असम्भवात्‌ ,--शब्दात्‌ च )। : 
भाप्य--शङ्कते, निरवयवस्याकाशस्योत्पत््यऽभाषात््‌ ,“वायुश्वान्त' 
रिच्न्चेतदम्ुतमि"-ति शब्दाच्य आकाशाः सम्भूतः , इति. थ्रृतिगांणी । 
व्याख्या-फिर आपत्ति होती दै--उक्त तैत्तिरीयश्रृति में ओ ,श्राकाण 
की उत्पत्ति कद्दी गई है, उसे गौणार्थ में ग्रहण करना उचित दै। (एस 
उत्पत्तिवाचक “सम्भूत” शब्द को मुख्याय में ग्रहण फरना उचित नहीं ह! 
«आकाश करोति” इत्याकार वाक्य का छोफतः भी इस प्रकार गोणाष मे 
व्यवद्दत दोना दए होता है। उससे आकाश की सृष्टि फरते दै, ऐसा गरदा 
. प्रतिमात होता दै; उस प्रकार से इस स्थळ में “सम्भूत”" शब्द का भी गणा 
दी ग्रहण करना उचित है । आकाश से आत्मा का श्रे्ठत्व प्रतिपादन करता 
दी उपर्यक्त थतिचाफ्य का अभिप्राय कहना दोगा,! ) फ्योंकि निरपयध 
सर्वव्यापी आकाश फो उत्पत्ति असंभव दै। पर्य धवि ने भी फदा द, 
“चायुश््वान्तरिक्ष चैतदग्इतम! ( वायु आर थ्राफाश असुत हैं ) इत्यादि! 


वैदान्तद्शन । 

२ थ्०, ३ पाद, ४-४ सूत्र ] [ २४३] 

२ अ०, ३ पाद, ४ सूत्र । स्याच्यैकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ 

[ स्यात-च-एकस्य ( शब्दस्य ) ब्रह्मशब्दवत्‌ । ] 

भाष्य एकस्य संभूतशब्दस्याकाशे गौणत्वमुत्तरत्र मुख्यत्वं तु "तपा 
ब्रह्म विजिज्ञासस्व तपो ब्रह्म ”-विवत्‌ स्यात्‌ । 

व्याख्या--यदि कहो कि एक “सम्भूत” शब्द का जिस प्रकार 
आकाश फे सम्वन्ध में न्यवहार हुआ है, उसी प्रकार यह पक दी वाक्य वायु, 
अञ्चि, अप्‌ और पृथिवी आदि के सम्वन्ध में भी व्यवहृत है, अतपव शेपोक्त 
स्थळ में मुख्यार्थ में प्रयोग जव अवश्य स्घीकाय्य है, तव आकाश-स्थल में 
भी सुख्यार्थ में ही प्रयोग हुआ दै, ऐसा स्वीकार करना होगा। उसके 
उत्तर में कहता हूँ कि, भ्रुति में पक ही शब्द का पक दी वाक्य में भिन्न अर्थ मे 
प्रयोग होना इष्ट होता है । जिस अकार ''तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व, तपो 
ब्रह्म” इस श्रुतिवाक्य में (तै० ३ य) बरह्म शब्द जिज्ञास्यरूप में मुख्याथै में 
एवम्‌ तपःस्वरूप मै गोणाथे में प्रयुक्त हुआ है। अतः पूर्वोक्त तैत्तिरीय- 
घाक्र्य मे “संभूत” शाब्द का गौणार्थ में भयोग हुआ है, ऐसा कहना 
दृष्टान्तविरुदध नहीं है । 

२ अ०, ३ पाद, ५ सूत्र । प्रतिज्ञादानि रव्यतिरेकाच्छम्देञ्यः ॥ 

भाष्य- शङ्का निराक्रियते, आकाशादिवस्तुजातस्य ्र्माऽन्धतिरेकाद्‌- 
प्रहमविज्ञानात्‌ सर्वविज्ञानश्रतिज्ञायाः अनुपरोधो भवति । आकाशस्या- 
जुत्पन्नत्वे तु सविश्षेयव्यतिरेकः स्यात्‌, तस्मात्‌ सा वाध्येत, सर्वस्य ब्रह्मा- 

` पृथक्‌त्वं च “पेतदात्मउमिद्मि'त्यादिशब्देम्यः 1 
. ब्याख्या--इस समय सूचका< क्रमशः पूर्वोक्त पूर्वपत्तों का उत्तर देते 
हैं; - पैसा कहने से श्रुति की श्रतिज्ञा-द्वानि होती है । कारण, छान्दोग्य श्रुति 
, चड 


॥ चैदान्तद्शन । 
[३२४] [२ अ०, ३ पाद, ६ सूत्र 
ने,ब्रह्मविशान होने पर सव विपयों का विज्ञान होता है, ऐसा कहकर प्रतिक्षा" 
स्थापन किया है। आकाश मधति वस्तुजात के ब्रह्म से अभि दोने से दी 
्रह्मविशान से सव विषयों का ज्ञान होता है ऐसी जो प्रतिज्ञा है, वह स्थिर 
रद्दती है। आकाश यदि अनुत्पन्न हुआ, तब तो वह ब्रह्म से व्यविरिकत जानने 
योग्य घस्तु कहकर गण्य दोता दै, और प्रतिज्ञा में वाघा उपस्थित दीती 
है। “सदेव सौम्येदमग्र आखीदेकमेवाद्वितीयम्‌? एवम्‌ “देतदाल्यमिदं 
ख्यम्‌” इत्यादिःवाक्यां में छान्दोग्य्रुति ने प्रथम दी काशादि सब 
घस्तुओं से ब्र का अभिन्नत्व स्थापित किया है । सुतरां छान्दोग्यथति के 
प्रति लय करने से तैत्तिरीय शुत्युक्त “सम्भुत” शब्द का गोणा स्थापन 
करना संगत नहीं होता है । 
२०, ३ पाद, थे सूर । यावद्विकारं तु विभागों लोकधत्‌॥ 
[यावत्‌ (चेतनाचेतनं जगत्‌ )-विकार ( उत्पत्तिशील )-: (चो 
चिमागः--लोकवत्‌ ] 
भष्य--उपसहरति,“पेतदात्म्यमिद सबैमि”-ल्यादिचाक्यैरकाशादि- 
प्रपञ्चस्य ब्रह्मत्मकत्वम्रतिपादनेन विकारस्वं निश्चीयते, तथा च यावद्विकार- 
मुद्धव एव यम्यते । ' "तत्तेजो ऽखुजवे”-त्यायाकाशस्यादुक्तिस्तेज श्रादैः 
सुज्यत्वेनेक्तिश्व छोकवढुपपद्यते । लोके देवदत्तपुजपूगं निर्दिश्य) तत्र 
कतिपयानामुत्पत्तिकथनेन सर्चेपासुत्पत्तिरुक्ता भवति । 
ब्याख्या--''ऐतदाल्यमिदं सर्वम्‌” इत्यादि धार्क्यो के द्वारा छान्दोग्य 
में आकाशादि सब प्रकार के प्रपञ्चो के ब्रह्मात्मकत्व के प्रतिपादित ६. 
के कारण, पतत्समस्त दी विकारमात्र है, एवम्‌ ये सभी उत्पचिशीर्ल 
वस्तुपं हैं, यह निरूपित दुझा है। “तचेजोऽखजत” इत्यादि 


वेदान्तदुर्शन । 
२ अ०, ३ पाद) ७-८ सूत्र ] [ २१२] 
घाक्यों में आकाश का अनुलेख और तेजःप्रशुति की उत्पत्ति का 
जो उल्लेख है, वद लौकिक दृष्टान्त में अयुक्त नहाँ है। लोक में 
जिस प्रकार देवदत्त की पुत्रश्रेण को छद्य मे रखते हुए सम्मुख के कई 
जनों फे नाम लेकर उनके पिता का नाम निर्दिष्ट करके चुप दा जाते हैं, 
उसके द्वारा ही सभां के पिता के विषय में ज्ञान उत्पन्न होता है; उसी 
प्रकार प्रसच्चीभूत पृथ्वी, अप्‌ और तेज की उत्पत्ति के वर्णन-दारा दी भ्रति 
ने अन्य सभी के उत्पत्तिकारण की व्याख्या की है ऐसा समझना होगा । सब 
जागतिक पदाथा दी को बह्यात्मक कह कर श्रुति ने पहले उल्लेख किया है, 
अतपघ पृथ्वी, जल और तेज की समश्रेणी में घायु और आकाश के भी 
भुक्त कहकर समचा होगा | एवञ्च धृति ने आकाश को ब्रह्म का श्रङ्गीभूत' 
कहकर वर्णन किया है, इससे ही आकाश का सवैव्यापित्व निवारित 
हुआ है । जीवात्मा शार बुद्धि आदि जो आकाश से अळग हैं, यद 
सर्वधादिसम्मत है। सुतरां परमार्थतः आकाश सर्वव्यापी नहीं है। 
२ अ०, ३ पाद, ७ सूज । एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ 
( मातारिश्वा-धायुः ) 
भाष्य--श्रनेन वियदुत्पचिन्यायेन धायुरपि व्याख्यातः । 
व्याख्या-शआाकाश की उत्पत्ति जिस तरह से युक्ति से निष्पन्न की 
गई हे उसके द्वारा दी वायु की भी ब्रह्म से उत्पत्ति व्याख्यात हुई है, ऐसा 
समनः होगा। 
२ अ, ३ पाद, ८ सूत्र। असम्भवस्तु खतो ऽन्ुपपत्तेः ॥ 
[ सतः (ब्रह्मणः) असंभवः (अज्नुरपत्तिरेव) तदुत्पसनुपपत्तेः ] 
भाष्य--सतो ब्रह्मशो-ऽसभवो ऽचुत्पत्तिरेव जगत्कारणोट्पत्त्यनुपवप्सेः । 


वेदान्तदर्शन । थि 

[ २४६] [ २ थः, ३ पाद, छन) सूत्र 

व्याख्या--ब्रह्म नित्य सद्वस्तु है, उसकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं देती । 
(उसकी उत्पत्ति भ्रुति-चिरुद्ध है; परन्तु उसकी उत्पति युक्ति-विरुद्ध भी 
है। क्योकि इस प्रकार उत्पत्ति मान लेने पर, उसकी उत्पत्ति, उसकी 
उत्पत्ति, उसकी उत्पत्ति इख रुप से अनवस्था दोप घरता है 1 ) 

२ अ०, ३ पाद्‌, ६ सूत्र । तेजोऽतस्तथाह्याह ॥ 

[ अतः (वायोः) तेजः-उत्पदयते; हि (निश्चये) । कुतः थुतिस्तयेवाह ] 

भाष्य--पूर्यपच्तयति “ मातिरिस्वनस्तेजो जायते वायोरग्निरि "ति 
श्रतेः । 
व्याख्या--(छान्दोग्यश्रति कहती है कि, ब्रह्म से ही तेज की उत्पत्ति 
है। तैत्तिरीय कहती है, वायु से तेज की उत्पत्ति है। श्रतपच उसके 
सम्वन्ध में निश्‍चय सिद्धान्त क्या है? इस प्रश्न के उत्तर में सूप्रकाए 
पहले पूर्वपक्ष में कहते हैं):-चायु से दी तेज फी उत्पत्ति कदनी होगी 
क्योंकि थुति ने इसे स्पष्टरूप से कदा है । 

२ ०, ३ पाद्‌, १० सूत्र । आपः॥ 

भाष्य - तेजस आपो जायन्ते “'श्रम्नेराप”-इति श्रतेः। 

व्याख्या--इस तरह “अग्नेरापः” ( सै० २ च ) इस वाकय में भमि 
से ही अप्‌ की उत्पत्ति हात दोती है । 

२ अ०, ३ पाद, ११ सूत्र । पृथिवी ॥ 

आप्य “अद्भ्यो भूर्मघत्ति” “ता अश्नमखञन्ते”-ति तेः । 

न्याख्या--इस तरह “अ्रक्धथः पृथ्वी” (तै० २ च) एवं “ता प्रमदः 
जन्त (छा० ६ अ०, २ख०) इन चार्फ्यो में अप्‌ से पृथ्वी की उत्पत्ति जाती 


जाती दै। 


वेदान्तद्शन । 
२ अ, ३ पाद, १२-१३ सूत्र ] [३५० ] 
२ ०, रे पाद, १२ सूत्र । प्रथिव्यधिकाय्रूपशब्दान्तरेभ्यः ॥ 
[एथिवी, (“अन्न”-शब्दः पृथिवीवाचकः), कुतः १ अ्रधिकारात्‌ , 
रूपात्‌, शान्दान्तराञ्च इत्यर्थः ] 
भाष्य--अन्नपदेन भूरुच्यते महाभूताधिकारात्‌ । “यत्‌ कृष्णं तदन्न 
स्येति रूपश्रवणात्‌”, “अङ्गयः एथिवी”-ति शब्दान्तराच्च । 

व्याख्या-उक्त छान्दोग्यश्चुति ने स्ृष्टिवर्णन में कहा है, “ता आप ... 
अन्नमखुजन्त” (जल ने अन्न की सृष्टि की दै) इस स्थल मै “अन्न” शब्द 
का अर्थ पूथिवी हे; फ्यॉकि महाभूत की उत्पत्ति का वणन ही इस 
अध्याय का अधिकार ( विषय) है। इस अध्याय में “यत्‌ कृष्ण तद- 
नस्य? (छा० ६ अ०, ४ ख०) इत्यादि घाक्यों में “अन्न का” जिस रूप में 
वर्णन किया गया है, उसके द्वारा मी अन्न शब्द पुथ्वी-वोघक है यह प्रति- 
पक्ष दाता है। एवं च अन्य (तैत्तिरीय) थुति ने "अद्भ्यः पृथिवी” वाक्य 
में अपू से एथिची की उत्पत्ति का स्पष्ट रूप से वर्णन किया है। 

२ 'अळ ३ पाद, १३ सु । तदभिष्यानात्‌ तल्लिङ्गात्‌ सः ॥ 

वि शब्दात्‌ पूर्वेपक्षो व्यावुत्तः । सः ( सर्वेश्‍वरः परमात्मा एवं 
सश )। कुतः १ तदभिध्यानात्‌ (तस्य ““वहुस्याम”-¬इति संक” 
ब्पात्‌ ) तक्षिज्ञात्‌ ( “तदात्मानं स्वयमकुरुत” इत्यादि तञूशापकात्‌ 
शाखाव्‌ इत्यथः ] 

भाष्य--सिद्धान्तयति, “वहुस्यामि”-ति तदभिष्यानात्‌ “तदात्मानं 
स्वयमकुस्ते” त्यादि वजूापकात्‌ शास्राश्च परमपुरुपस्तदन्तरात्मा तत्‌- 
कार्य्यसष्डेति । 


वेदान्तदुर्शन । 

[२२८] [ २ अ०, ३ पाद, १४ सूत्र 

व्याख्याः--श्रति के आकाश आदि के स्रष्ट्रत्व के वर्णन करने से 
भी सर्वेश्वर परमात्मा ही सव का सश्टिकर्ता है। क्योंकि भ्रति ने कहा दै 
(छु० ६ अ०, २ ख०) '“अहं वहुस्याम्‌”” (बहुत होऊंगा) इस प्रकार सकं 
द्वारा ईश्वर ने सृष्टि की रचना की है। एवम्‌ “तदात्मानं स्वयमकुरत” 
(उसने स्वयं अपने को चनाया हे ) (तै० २ व०) इत्यादि ब्रह्मवाचक शाख" 
घाक्याँ के द्वारा भी जगत्‌ का त्रह्मपरत्व अवधारित दोता है। आकाश 
आदि को स्वयं सृष्टि रचने का अधिकार नहीं है; प्रह्म के आकाशादि 
में अधिष्ठित होने के कारण, उक्त तैत्तिरीय प्रश्नृति थ्रतिर्यो में आकाशादि 
कतक कम से भूतग्राम की सृष्टि का होना घणित हुआ है। इसका 
कारण यह है कि, ब्रह्म दी ने आकाशादि के अन्तरात्मा रूप में स्थित 
रह कर स्टिरचना की है, आकाशादि का जो ख्ष्ट्रव है पद इसी 
का है। “यो पृथिव्यां तिष्ठन्‌, यो5प्छु तिष्ठत, य आकाशे तिय 
इत्यादि भ्रुतियों ने उसे स्पष्टरूप से दिखाया है । 

२ झ०, ३ पाद, १४ सूत्र । विपर्य्ययेण तु क्रमाउत उपपद्यते च। 

[ अतः ( उक्तसृष्टिक्रमात्‌ ) विपर्ययेण (प्रातिलेम्येन कमेण) प्रलय" 
मा वोध्य इति शेषः, उपपद्यते च युक्तितः इसथैः ] 

भाष्य-अत उक्तखछिक्रमात्‌ प्रातिलोम्येन प्रजयक्रमाऽस्ति “इथि 
व्यप्छु ्रलीयते” इत्यादि थतेः 1 जललपणन्यायेनोपपद्यते च। 

व्याख्या--जिस कम से भूत उत्पन्न देते हें, उसके विपरीत क्रम सं 
लय-प्राप्त होते हैं, थति ने इस भांति कदा दै; जेसे-"एथिव्यप्सु ८ 
इल्यादि। युक्ति से भी इसी प्रकार अनुमान होता है। (जिस मावि 
लघण और चफू प्रभृति जल में मिल जाते हैं, उसी भाँति) । 


वेदान्तदर्शन । 
२ भ्र०, ३ पाद, १२ सूत्र ] [३१९] 
, २अ०, ३ पाद, १५सूत्र। अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तक्षिद्ना- 
दिति चेन्नाविशेपात 
[विज्ञायते अनेन इति विज्ञानम्‌ विज्ञानञ्च मनश्च इति विज्ञानमनसी, 
ब्रह्मणो भूतानां चान्तराले विज्ञानमनसी स्याताम्‌ "एतस्माजायते प्राणो 
मनः सर्वेन्द्रियाणि च। खे चायुज्योतिरापश्च पृथिवी” इत्यादिलिङ्गात्‌ । 
एवं प्राप्तेन कमेण पूर्घोक्तस्य कमस्य विरोधः । इति चेन्न, अविशेषात्‌ 
५पतस्माञ्जायते” इस्यनेन ब्रह्मणः सकाशादेष विशानमनसेः खादीनाञ्च 
उत्पत्तेरविशेपात्‌ 1) 
भाष्य -विज्ञानमनसी, “पतस्माजायते प्राणो मनःसवेन्द्रियाणि 
चे”-त्यादिलिङ्गात्‌ परमात्मानः भूतानां चान्तराले स्यातामेचं माप्तेन कमेण 
पूर्वोकस्य क्रमस्य विरोध इति चेन्न, घाक्यस्य क्रमविशेषपरत्वाभावात्‌ 
““एतस्माजायते भाणः मनः सबेन्द्रियाणि चेत्यनेन ब्रह्मणः सकाशादेष 
विश्चानमनसोः खादीनां चोत्पत्तेरविशेषात्‌ । भूतोत्पत्तिरविशेषात्‌ । 
अकृते भूँतोत्पत्तिक्रमप्रतिपादके वाक्ये “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः आकाशः 
संभूतः आकाशाद्वायुरि”-त्यादौ आत्मन आकाशस्य चान्तराले स््टि- 
सहारक्रमवी धकवाक्यान्तरप्रसिद्धानि विज्ञानमनसीत्यनेनोपलच्षितानि 
अब्यक्तमहदददङ्कारादीनि तत्त्वानि क्षेयानीति संक्षेपः । 
ब्याख्या--/इससे ( उसी आत्मा से) माण मनः इन्द्रिय आकाश 
पायु अप्नि अप्‌ और एथिवी उत्पन्न देते हुँ” इत्यादि थुतिवाफ्यों में 
( सू० रय, १ ख० ) आत्मा और आकाशादि के वीच में विज्ञान ( इन्द्रिय ) 
पं मन का उल्लेख रहने से, पहले के कम में आकाशादि की ब्रह से 
उत्पत्ति और यथाक्रम बह्म में उनका लय दोना संगत नहीं देता । इन 


वैदान्तदृशंन । 

[३६०३ [२ अ, ३ पाद, १६ सूत्र 
सभो की मन और इन्द्रिय से उत्पत्ति ही सिद्ध द्वाती है। इस रुप से 
आपत्ति होने पर, पद युक्ति-सिद्ध नहीं है । क्योकि, विज्ञान और आका- 
शादि स्मो की ब्रह्म सेउत्पत्ति समभाव से “पत्तस्माजायते” वाक्‍य में उल्लि- 
खित है। सृष्टि के उत्पत्तिकारण का क्रम पद्शित करना इस वाक्य का 
अभिप्रेत नहीं है। उक्त श्रुति में आकाशादि और इन्द्रियादि के उत्पत्ति- 
विषय में किसी प्रकार का तारतम्य नहीं प्रदर्शित किया गया है। "इससे 
आकाश की और आकाश से घायु की उत्पत्ति होतो” है ( तै० २१०) 
इत्यादि भूतों की उत्पत्ति के क्रमप्रतिपादक वाक्यद्वारा लक्षित आत्मा और 
आकाश के वीच में अव्यक्त मदत्‌ और अहक्कारादि तत्त्व है, ऐसा एस 
भ्रुतिद्वारा प्रतिपन्न होता है। 

ब्रह्म से आकाशादि जडवर्ग की उत्पत्ति घर्णान करके इस समय 
सूजकार जीव के स्वरूप का निरूपण करने में प्रवृत्त होते हैं 

इति वियदादेम्रह्मणः क्रमोस्पत्तिनिरू्पणाधिकरणम्‌ । 
2 

२ श्र०, ३ पाद्‌, १६ सूज । चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तदम्यपदेशी 
भाक्तस्तद्गाचभावित्वात्‌ ॥ 

[ तद्व्यपदेशः जीवात्मनः अन्म-शृत्यु-व्यपदेशः भाक्तः गोणः स्यात्‌ 
यतस्तयोजेन्ममरणयोर्न्यपदेशः चराचरन्यपाधयः स्थावरजङ्गमशरीर- 
विषयः, तद्भावे शरीरमादे जन्ममरणयोर्माचित्वात्‌। ] 

भाष्य--जीवात्मा निर्णायिते; “देचद्तो जाते सुतः” इति व्यपदेशो 
गोणोएऽस्ति। यतः, चराचरब्यपाथयः। शरीरभावे जन्ममरणयोर्भा” 


चित्वात्‌। 


वेदान्तद्शन । 

२ ग्र, ३ पाद्‌, १७-१८ सूत्र ] [३६१] 

ब्याख्या--देचदत्त पैदा हुआ है अथवा मर गया दै, यहाँ ये जन्म 
और मरण शब्द गौणार्थ में ही व्यवहृत हैं। श्रुति में भी जो! किसी किसी 
स्थान पर जीव के जन्म और मरण फी कथा कही गई है, चर और 
अचर देह के भावाभाव के प्रति लक्ष्य करके हो इस जन्म-मरण का उपदेश 
किया गया है। जीव के जन्म-मरण गौण हैं, मुख्य नहीँ । देह के सयोग 
से जन्म-मरण होते हैं ! 

२ अ०, ३ पाद्‌, १७ सूच। नात्माख्थुतेनिंलत्वाब्च ताभ्यः ॥ 

[ न-आत्मा ( उत्पद्यते, कुतः) अथुतेः ( तदुत्पच्चिश्रवणाभाबात्‌ ); 
ताभ्यः ( श्रुतिभ्यः ) आत्मनः नित्यत्वात्‌ च ( नित्यत्वावगमाञ्च ) 1 ] 

भाष्य--जीवात्मा नोत्पद्यते; कुतः ? स्वरूपतस्त दुत्पत्ति्षचनाभावात्‌ 
“न जायते म्रियते चा विपश्चित्‌” “नित्यो नित्यानां” “अ्रज़ो ह्येका 
द्वष्माणेएऽनुशेते” इत्यादिश्रुतिभ्यो जीवस्य नित्यत्वावगमाञ्च । 

व्याख्या--जीघात्मा की उत्पत्ति नहीं है। क्योंकि श्रुति ने उसकी 
स्वरूपतः उत्पत्ति नहीं कही है। पघम्‌ “न जायते घ्रियते वा” इत्यादि 
कठश्वेताश्वतर प्रश्रति श्रतियों में आत्मा का नित्यत्व एवम अजत्य 
उक्त हुआ है। 

इति जीवात्मनो नित्यव्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 


—o— 


- २ ०, ३ पाद, १८ सूत्र । एोऽतपव ॥ 
साप्य--अददमर्थयूत आत्मा ज्ञाता भवति । - + 
३६ 


वैदान्तदशाँच । 

{ ३६२] [ २ च०, ३ वाद, 1३-२० दूत 

व्यास्या-थुति दवारा प्रतिपन्न होता है कि, आहम्‌ पद का र्ेमूत 
जीवात्मा नित्य “प” अर्थात्‌ चेतन्यस्वरूप है । 

इति जीवाव्मनो ज्ञत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
ee 
२ ०, ३ पाद्‌, १६ सूत्र । उत्कान्तिगत्यागतीनाम्‌ ॥ 
९ उत्कमणादिश्रवणात्‌ जीचोऽणुपरिमाणः । ) 

आप्य--जीवोउणु “तेन प्रयोतनेन पप आत्मा निप्कामति बहुणो 
चा मूध्नां चा अन्पेभ्यो घा शरीरदेशेभ्यः,” “ये बै केचनास्माह्लोकात 
प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति,” “तस्माल्लोकात्‌ पुचरेलाउस्मै 
लोकाय कम्मेणे” इत्युत्कान्तिगत्यागतीनां श्रबणात्‌। 

अस्यार्थ+--''इस ( हृदयस्थ नाड़ीसुख ) के दीप्तिमान्‌ दोकर प्रकाशित 
होने पर, उसमें प्रविष्ट होकर, यह आत्मा चलः सूद्धा अथवा शरीर के 
शन्यप्रदेश दारा उच्कान्त होती हे”; ( वृ० ४ अ०, ४ ब्रा ) “इस डोक 
जो उत्क्रान्त होते हैं, वे सव चन्द्रलोक में गमन करते हैं” ( कौषितकी ), 
“उसी लोक से पुनः इसी कम्मैभूमि में कर्म करने के हेतु प्रथागमव कर्ते 
हैं! । इन सभी थृतिवाक्यों में जीवात्मा की उत्कान्तिगति और पुनरा 
गमन का उल्लेख रहने के कारण, आत्मा अरुपरिमाए है, विसुस्थमाव 
नहीं है। बृहदारण्यक के चतुर्थे अध्याय का चतुर्थ घाहण द्रव्य ह 

२ अ०, ३ पाद्‌, २० सूच । स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ 

` भाष्य--उत्कान्तिः कदाचित्‌ स्थिरस्यापि प्राम्यस्वाम्यनिदुरचिवर्द 

स्यात्‌, (परन्तु) उत्तरयोः ८ गव्यायत्योः ) स्वात्मनैव सम्मा 
जीवोऽसुः 1 


वेदान्तदर्शन । 
२ ०, ३ पाद, २१ सूत्र ] [३६३] 
व्याख्याः -उत्क्रान्ति गति और अगति जो पूर्वोक्त थरति.मे जीवःसम्बन्ध 
में उक्त हैं, उनमें उत्कान्ति यदि कभी गमनशील भिन्न पुरुष के सम्वन्ध में 
भी कही जा सके; जिस प्रकार ग्राम के स्वामित्व से किसी पुरुष की निवृत्ति 
होमे पर, घह उत्कान्ति शब्द का अभिधेय होता है ( जैसे यह पुरुष ग्राम 
से घाहर होगया है); किन्तु शेपोक्त दो ( गति और अगति ) क्रियाओं 
का कर्तत्व साक्षात्सम्वन्ध में ही उक्त स्थल में आत्मा का है, ऐसा 
कहना होगा; अतएव जीवात्मा अणुस्वमाच हे--विभु नहीं है। 
२ अ०, ३ पाद, २१ सूघ । नागुरतच्छुतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ ॥ 
( न--अण॒ुः--अ -तत्‌-थुतेः इति-चेत्‌ न, इतर--अधि- 
कारात्‌।) 
' भाष्य--जीवं प्रस्तुत्य “स घा पय मदान” इत्येतद्वचनात्‌ न जीवोऽएु- 
रिति चेन्न, मध्ये परमात्मनोऽधिकारात्‌ । 
व्याख्याः स घा एप महान्‌? ( यद आत्मा मदान्‌ ) इत्यादि (छु० ४ 
०, ४ घ्रा० ) घाक्य जीव-विपयक प्रस्ताव में आत्मा के सम्बन्ध में उक्त 
हुए हैं; अतएव जीवात्मा ही “मदान!” है, ऐसा थुति का उपदेश 
समझना द्वागा। झुतरां थुति में जीष के “मदच्च”-( अनणुत्व ) के 
उपदेश होने से, जीघ अरु नहीं है। यवि पेसी आपत्ति कसे तो यह 
असंगत है। कारण, उक्त थुति में (बृद्ददारणयक ४ पाहण में) जो 
मह्त्व उपदिष्ट दुआ है, यदद प्रज के सम्बन्ध मै दै--जीय फे सम्बन्ध में 
नहीं। श्रुति, प्रस्ताव फे आरम्म में “याऽयं विज्ञानमय: प्रायेपु हृचन्त- 
ज्योतिः” [ ३ ग्रा”, ७ घाक्य ] इत्यादि घाफ्यों में जीवात्मा के विषय में 
घर्णन आरम्म करके, पूर्षोक्त “स था पप मदानज थात्म" इस 


येदान्तदुशंन । 
[ २६४] [ २ थ, ३ पाद, २२०२३ सूत्र 
[४ घ्रा०, २२ वाक्य ] घाक्य के पूर्य में ही “यस्यानुविचः प्रतिवुद्ध आता" 
इत्यादि घार्क्यो में [४ व्रा०, १३ वाक्य ] परमात्मा के घिपय में वर्णन करने 
में मवुत्त हुई है । 
२ अ०, ३ पाद्‌, २२'सूत्र। स्वशब्दान्मानाभ्याच ॥ 


[स्वशब्दाडणु-वाचकः शब्दः] 


भाप्य--“एपो-5जुरात्मा, याळाग्रशतभागस्य शतधा कहिपतस्य च 
भागो जीव”-इति स्वशब्दोन्मानाभ्यां जीवोऽणुः । 

अस्यार्थः--[ जीवात्मा अणुपरिमाण, जीव केशाग्र के शतभाग के 
समान सुषम है ] इत्यादि थृतिवाक्यों में ( इचेताः ५ अ०, ६ एलोक ) श्रणु 
शब्द ओर उन्मान (छोटे से भी छोटे परिमाण)-घाचक शब्द के रहने से 
जीव अणुस्वभाच है, विभु (महत)-स्वभाव नहा है। 

२ अ०, ३ पाद, २३ सूत । अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ 

भाष्य-देहैकदेशस्थोऽपि कृत्स्नं देह चन्दनविन्दुर्यथाऽह्वादयति, 
तथा जीवोऽपि प्रकाशयति, अतः कृत्स्नशरीरे सुखाद्यनुभवो च 
विरुध्यते। ` 

अस्यार्थ:--एकविन्दु चन्दन देह में लगने से जिस प्रकार समस्त 
शरीर को पुलकित करता दै, वैसे दी जीवात्मा, स्वरूपतः अणु (सवम) 
हाने पर भी, सव शरीर के प्रकाशित करता है, और समस्त देह" 
ब्यापी सुख के अजुमव करता दै। सुतरां जीवात्मा का अशतय 
स्वीकार करने में समस्त देददव्यापी भोग में कुछ भी वाधा नह 


दाती है । 


वेदान्तदर्शन । i 


२ अ, ३ पाद्‌, २४-२६ सूत्र ] [३६२] 
२ ०, ३ पाद, २४ सूच । अवस्थितिवैशेष्यादिति चेन्नाऽभ्युप- 
गमाछेदि हि॥ 


भाष्य--अधस्थितिविशेषभावात्‌ रष्टान्तवैपम्यम्‌ इति चेन्न देहैकदेशे 
हारिचन्दनवत्‌ “हदि हेप आत्मा” इति जीवस्थित्यभ्युपगमात्‌ । 
अस्यार्थः चन्दन का दष्टान्त संगत नहो है। क्योकि देह के 
स्थान-विशेष में अवस्थिति के कारण चन्दन इस प्रकार समस्त देह को 
पुलकित कर सकता है। किन्तु देह में इस प्रकार से आत्मा की स्थान” 
विशेष में अवस्थिति सिद्ध नहीं है। इस भाँति आपत्ति दोने पर उसके 
उत्तर में कहते हैं कि. “हृदय में यह आत्मा अवस्थान करती है” इत्यादि 
(छा० ८ श्र०, ३ घा०) श्रुति में चन्दनघत्‌ शरीर के एक भाग में 
जीवात्मा की अवस्थिति भी उपदिष्ट है । 
, २ अ०, ३ पाद, २५ सूच । शुणाद्वालोकवत्‌ ॥ 
भाष्य--देदे प्रकाशो जीवयुणादेव, कोष्ठे दीपालीकादिवत्‌ ! 
अस्यार्थः -अथवा जिस प्रकार ग्रदाभ्यन्तरस्थ छुद्र दोप अपने गुण 
से बृहत्‌ घर को भी आलोकित करता है, यैसे ही जीव अणु धोने पर 
भी अपने ज्ञानरूप गुण से समस्त देह में ही व्यापार “प्रकाशित 
करता है। 
२ आ०, ३ पाद्‌, २६ सूत्र । व्यतिरेको गन्धचत्तथा हि दशयति ॥ 
भाष्यः--मुणभूतस्य ज्ञानस्य व्यतिरेकस्तु “अधिकदेशवुत्तित्वं) गन्ध- 
वडुपपद्यते (अल्पदेशस्थात्‌ पुष्पात्‌ गन्धस्य अधिकदेशवृत्तित्ववत्‌ उप- 
पद्यते ), एताडशगुणाश्रयं जीवं “स पप प्रविष्ट आलोमेभ्य आनखेम्यः” 
इति श्रुचिरदेशैयाति । 


वेदान्तदुशंन । 
[ ३६४] [ २ थ०, ३ पाद्‌, २२-२३ सूत्र 
[ ४ त्रा०, २२ वाक्य ] वाक्य के पूर्व में ही “यस्यानुवित्तः प्रतिवुद्ध आत्मा” 
इत्यादि वाक्यां में [४ बरा०, १३ वाक्य ] परमात्मा के विपय में वणन करने 
में प्रवृत्त हुई है । 
२ अ०, ३ पाद, २२'सूज ! स्वशन्दोन्मानाभ्याञ्च ॥ 


[स्वशब्दाऽणु-चाचकः शाब्दः] 


भाष्य--“एपो3णुरात्मा, वालाग्रशतभागस्य शतधा कटिपतस्य व 
भागो जीव”-इति स्वशब्दोन्मानाभ्यां जीघोऽणुः । 

अस्यार्थः जीवात्मा अणुपरिमाण, जीव केशाग्र के शतभाग फे 
समान सूचम है ] इत्यादि भ्रुतिवाक्यों में ( वेत ५ अ०, ६ शलोक ) थए 
शब्द और उन्मान (छोटे से भी छोटे परिमाण)-चाचक शब्द के रहने से, 
जीव अशुस्वभाष है, विशु (महत)-स्वभाच नहीं है । 

२ अ०, ३ पाद्‌, २३ सूत्र । अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ 

भाष्य--देदैकदेशस्थोउपि क्षत्स्नै देहं चन्दनविन्दुर्यथाऽद्वादयति) 
तथा जीवोऽपि प्रकाशयति, अतः हृत्स्नशरीरे सुखाद्यतुभबो न 
चिरुध्यते। ` 

अस्यार्थः--पकविन्दु चन्दन देह में लगने से जिस प्रकार समस्त 
शरीर को पुलकित करता दे, वैसे दी जीवात्मा, स्वरुपतः अणु (सूदम) 
हाने पर भी, सव शरीर को प्रकाशित करता है, और समस्त देह 
व्यापी सुख के अनुभव करता दै। सुतरां जीवात्मा का श्रयुल 
स्वीकार करने में समस्त देहृव्यापी भोग में कुछ भी वाधा नई 
दाती दै। 


हे वेदान्तदर्शन । र 
२ अ०, ३ पाद्‌, २४-२६ सूत्र ] [ २६९] 
२ श्र, ३ पाद, २४ सूत्र। अवस्थितिवैशेष्यादिति चेन्नाउम्युप- 
गमाडूदि दि॥ 
भाष्य--अस्थितिविशेषमायात्‌ दशास्तवैषस्यम्‌ इति चेन्न देहैकदेशे 
हारिचन्दनचत्‌ “हृदि ह्येष आत्मा” इति जीवस्थित्यभ्युपगमात्‌ । 
अस्यार्थः चन्दन का दृष्टान्त संगत नहों है। फ्यौकि देह के 
स्थान-विशेष में अवस्थिति के कारण चन्दन इस प्रकार समस्त देह के 
पुलकित कर सकता है। किन्तु देह में इस प्रकार से श्रात्मा की स्थान- 
विशेष में श्रवस्थिति सिद्ध नहीं है! इस भाँति आपत्ति हाने पर उसके 
उत्तर में कहते हैं कि. "हृदय मै यह आत्मा अवस्थान करती है” इत्यादि 
९ छा० ८ श्र०, ३ या०) श्रति मे चन्दनघत्‌ शरीर के पक भाग में 
जीवात्मा की अवस्थिति भी उपदिए है । 
, २ अ०, ३ पाद्‌, २४ सूत्र । गुणाद्वालोकवत्‌ ॥ 
भाष्य--देदे प्रकाशो जीवयुणादेव, कोष्ठे दीपालोकादिवत्‌ । 
अस्यार्थः ~अथवा जिस प्रक्रार ग्रदाभ्यन्तरस्थ चुद्र दोप अपने गुण 
से बृहत्‌ घर को भी श्रालोकित करता है, वैसे दी जीव अणु धोने पर 
भी अपने ज्ञानरूप गुण से समस्त देह में ही व्यापार "प्रकाशित 
करता है। 
२ ३०, ३ पाइ, २६ सूत्र । व्यतिरेको गन्धवत्तथा दि दशयति ॥ 
भाष्यः--गुणभूतस्य ज्ञानस्य व्यतिरेकस्तु “अधिकदेशवृत्तित्व) गन्ध- 
चढुपपद्यते (अल्पदेशस्थात्‌ पुष्पात्‌ गन्धस्य अधिकदेशवूत्तित्ववत्‌ उप- 
पद्यते ), एताइशगुणाभ्रयं जीवं “स एप प्रविष्ट आलोमेभ्य आानखैभ्य;” 
इति थुतिर्देशयति । 


येदान्तद्शॉन । 

[३६६ ] (२ थ०, ३ पाद, ३७-९८ सूत्र 

अस्यार्थः-[पुष्प का गुण गन्ध जिस प्रकार अल्प स्थानस्थित 
पुष्पादि से दूरवर्ती स्थान के भी अपनी वृत्ति का विषय बनाता है, पैसे 
दी छान जो जीवात्मा का गुण है, वद्द भी समस्त शरीर में इत्तियुक 
होता हैँ । “स पप प्रविष्ट” इत्यादि थुतियों ने भी यदी मदर्शित 
किया है । 

२ ग्र, ३ पाद्‌, २७ सूत्र। पृथगुपदेशात्‌ ॥ 

भाप्य--जीवतजूशानयोरानत्वाविशेपेऽपि धर्म्मधम्मिभावो युक्त 
फघ | कुतः ? “पया शरीरमारुह्य ”-त्यादि पृथगुपदेशात्‌ । 

व्याख्या--“प्रश्यया शरीरमास्हा” [प्रशा द्वारा शरीरारोहण करके) 
इत्यादि थुत्ति ने ज्ञान से जीव का भेद उपदेश किया है। सुतराँ, जीव 
झर उसके शान इन दोने! के शानत्व विषय में भेद न होने पर भो, जीव 
धर्स्मी, शान उसका घम्म है । इस प्रकार धर्म्म-धर्म्मि-भाव से दोनो मिन 
कहे जाते हैं। अतएव जीव के शान के महत्‌ होने के योग्य होने पर भी 
जीव श्रणु है । 

इति जीवस्य ज्ञानवत्तानिरूपणाघिकरणम्‌ । 


२ अ० ३ पाद्‌, २८ सून । तद्शुणसारत्वात्तु तदूव्यपदेशप्राशवर्द्‌॥ 
भाष्य--बृहन्तो गुणा यस्मिन्निति बह्लेति प्राक्षवदात्मा विमुगुणत्या* 
“न्नित्यं विभु”-मिति व्यपदिष्टः; डशान्ते चृददेव भाशी गुणैरपि धतिः 
दान्ते चु जीवोऽणुपरिमाणका गुणेन चिशुरिति विशेषः । 
अस्यार्थः--वृहत्‌ गुण है, इख अथे में आश परमात्मा जिस प्रकार 
ब्रह्म कदा जाता है, इसी प्रकार जीवात्मा में भो गुण का विभुत्व 


वैदांन्तदर्शन 1 

२ थर ३ पादे, रम सूत्र] _ [३६७ ] 
के कारण “नित्यं विसुम” इत्यादि श्रुतिवाक्यों में किसी किसी स्थळ 
पर जीवात्मा विभु कहा गया है। परन्तु स्वरूपतः जीवात्मा चिस्ु नहीं 
है। प्राज्ञ आत्मा (परबह) वास्तव में स्वरूपतः भी बड़ा दै, अणु नहीं 
है; तथापि गुण में भी बृहत्‌ होने के कारण, बह "दन्तं अह” 
इत्यादि वाक्यो में बृहत्‌ णुण-चिशिए अर्थ मे ब्रह्म कदा गया है। परन्तु 
जीवात्मा स्वरूपतः अरु है, केवळ गण से ही चद विभु कहा गया है; 
यदी दोनो! के मध्य में प्रभेद है । 

शाङ्करभाप्य में १६ सख्यक सूत्र से २७ संख्यक सूत्र का अर्थ पूर्वोक्त 
प्रकार से ही किया गया है । परन्तु शङ्कराचार्य के मत से उक्त समस्त सून 
ही प्रतिवादी के पूर्वपक्षमात्र हैं; सूजकार के मत प्रकाशक नहीं हैं। 
शाङ्करमत में इसी २-श सूत्र के द्वारा वेद्व्यास ने उक्त सभी आपत्तियों का 
खण्डन किया है। इस मत में इस रेप्श सूघ का अर्थ इस प्रकार है, 
यथाः--#श्रुतिवाक्य में बुद्धि के परिमाण-द्वारा आत्मा का परिमाण 
उपदिए हुआ हे! माइ आत्मा ब्रह्म के, जिस प्रकार ““अणीयान भीदेवा 
यवाद्वा” इत्यादि वाक्यों में, छुद्॒त्थादि उपदेश किये गये हैं, वैसे ही 
जीवात्मासम्वन्धीय उपदेश को भी वोधगम्य करना होगा, अथांत 
जीवात्मा अणु-स्वभाव नहीं दै, विभुस्थभाव है! यह शाहूरमत आगे 
आलोचित होगा ! 


भावस्तदूगुणसारत्वम्‌ । ... ... तस्मात्‌ तद्युयसारस्वाद्‌ बुद्धिपरिमाणेनाउस्थ परिमाण- 
ब्यपदेश:। ... आश्वत्‌ यथा प्राञस्य परमात्मनः सगुणपूपासनेपूपाधिगुणसारत्वा- 
दणीयस्ूचादिन्यपदेशोऽशीयान्‌ मीदेवो... ...तद्वव्‌ । 


वैदान्तद्शंभ । 

[३६८] [ २ ०, ३ पाद, २३ सूत्र 

२ ०, ३ पाद्‌, २६ सूत्र । यावदात्मभाचित्वाच्य न दोपस्त- 
इशनात्‌॥ 

भाष्य--जीवस्थ गुणनिवन्धना विभुत्वव्यपदेशो न बिक्द्वः, णुणस्प 

यायवात्ममावित्वाच्च न देपस्तदशनात्‌। “न हि विश्ञातुर्विजातेविंपरि 

छोपी विद्यते, अचिनाशित्वादचिनाशी चा अरे] अयमात्मे/-ति तइ- 


शैनात्‌ । 
(याबदात्म-भावित्वात्‌ = आत्मानुवन्धिनित्यधर्मत्वात्‌ विमुत्वव्यप 


देशो न दोपः ) । हि 

अस्पार्थ:--गुणनिवन्धन जीब का विभुत्व-उपदेश दोप देने योग्य नहीं 
है। क्योकि गुण का यावदात्मभावित्व है, अर्थात्‌ आत्मा जितने दिन है 
गुण भी उतने ही दिन है; आत्मा जिस प्रकार अविनाशी है, आतमा की 
गुण भी उसी प्रकार अविनाशी और उसका सदचर है। भ्रति ने भी यह 
प्रदर्शित किया है; जैसे:--“न हि विज्ञातुर्विज्ञातेबिंपरिलोपो विधते 
अ्रविनाशित्वात्‌” [ बु० अ० ४ घा० ] “अविनाशी घा अरे | श्रयमात्माउठे 
च्छित्ति धर्म” इत्यादि ( दृइ० ) 1 (उसी बिशाता आत्मा का विज्ञान किसी 
प्रकार भी नहीं लुप्त होता है; कारण, वद्‌ अविनाशी है। यदद आत्मा 
अविनाशी है, इसका कभी विनाश नहा है। ) 

इस सूत्र की व्याख्या श्रीमच्छ्टराचाय्यें ने इख प्रकार की दै: 
यदि कड़ो कि, वुद्धि-गुण-संयेग से दी आत्मा का संसारित्व घडता दै 
तो बुद्धि आर आत्मा जब विभिन्न पदार्थ हैं, तव यह संयोगावसान 
अवश्य होगा । उसके होने पर मोच अथवा सम्पूर्ण असञ्चाव 
भी उस समय में स्वतः दी होगा । इस आपत्ति के उत्तर में सूत्रकार 


वेदान्तदर्शन । 

२ भ०, रे पाद, ३०-३१ सूत्र ] [ ३६८क] 
कहते हैं, इस दोप की आशङ्का नहीं है। कारण, वुद्धिखयोग का 
याचदात्ममाव दै, जितने दिन जीव का संसारित्व है, जितने दिन 
सम्यक्दर्शनद्वारा संसारित्व दुर नद्दो होता है, उतने दिन उसका वुद्धि- 
संयोग निवारित नहीं होता है। शास्त्र ने इस प्रकार प्रदर्शित किया है; 
यथा--“योउ्य विज्ञानमयः प्राणपु” इत्यादि श्रतिः । यदद व्याख्या संगत 
नहीं है। उसका कारण आगे प्रदर्शित किया जावेगा । 

२ भ्व०, ३ पाद, ३० सूत्र । पुंस्त्वादिवत्त्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात ॥ 

भाप्य -श्रस्य ज्ञानस्य सुपुप्त्यादी सत एव जाग्रदादावभिव्यक्तिसमधा- 
द्यावदात्मभावित्वमेव । यथा पुंस्त्वादेबांट्ये खत एव यौचने5सिव्यक्ति: । 

अस्याथेः--सुपुप्त्यादि कालों में ( सुपुप्ति प्रलय मूच्छा इत्यादि समयो! 
में ) ज्ञान का असद्भाच नहीं होता है, चह बोजभाव मै रइता है; उससे 
ही जाग्रदादि अवस्थाओं में पुनः अभिव्यक्ति की समाधना होती है। अत- 
एवं जीव के साथ शान का नित्यसम्वन्ध है। जिस प्रकार सम्पूर्ण पुंधर्म्म 
चाल्यकाळ में बीजभाव में रहता है, वद्दी युवाकाळ में प्रकाश-प्रात्त द्वोता 
है, चैसे ही सुपुति प्रलयादि में ज्ञान भी वीजभाव में रहता है, जो पीछे 
से प्रकाशित होता है । 

इस सूत्र की व्याख्या शांकरभाष्य में भी इसी प्रकार से है। 

२ अ०, ३ पाद, ३१ सूत्र । नित्योपलब्घ्यनुपलब्धिप्रसंगो-४न्यतरनियमो 
घाउन्यथा ॥ 

भाष्य--थन्यथा ( सर्यगतात्मवादे ) आत्मोपलब्ध्यदपलब्ध्योवन्ध- 
मोक्षयोनित्यं प्रसङ्गः स्यान्नित्यवद्धो वा नित्यमुक्तो वाऽऽत्मेत्यन्यतरतियमो 
चा स्यात्‌! 

४३क 


१ 
क 


वैदान्तदर्शन । 
[ रेशम ख] [२ ग्र, ३ पाद, ३१ सूत्र 


अस्यार्थः--जीचात्मा के सर्वगत एवं स्वरुपतः ही विभुस्वभाव 
स्वीकार करने पर उपलब्धि एवम अनुपलब्धि (ज्ञान और अक्ञान! दोनों दी 
जीवात्मा की नित्य हो जाती है। अर्थात्‌ अणु न होकर जीवात्मा के 
स्वरूपतः व्यापफ-स्वमाच होने से उसका नित्य सर्वज्ञत्व (उपलब्धि) सिद्ध 
होता हे, एवम्‌ पच्छान्तर में संसार-वन्ध का भी (अज्ञान का भी) रहना इ 
होने से उसका घद्दी अज्ञान भो नित्य हो पड़ता है! अतप बन्ध मोत ये 
विरुद्ध धर्मद्वय ही नित्य होते हैं । नित्य वद्ध अथवा नित्य मुक्त, इत में से 
एक फी व्यघस्था करनी होती है । वद्ध रहने पर मुक्त द्दोने की संगति 
किसी प्रकार नहीं होती । 

( जीवात्मा के स्वरुपतः दी विमु स्वभाव--सर्वव्यापिस्वमाव दोने से 
सर्वचिध अन्तःकरण के साथ ही उसका नित्य सम्बन्ध होना स्वीकार 
करना पड़ता दै। पेखा न करने पर सर्वव्यापी स्वरूप का श्रपलाप करना 
पड़ता है। सुतरां सर्वविध अन्तःकरण के साथ सम्वन्ध रहने कै 
कारण, जब कोई अम्तःकरण ग्रश्‍पदर्शी, कोई अन्तःकरण सर्वदर्शी है 
देखा देखने में आता है, तव जीवात्मा के भी युगपत्‌ सरवशत्व और 
अहपक्षत्व, मोक्ष और वन्ध स्वीकार करने पड़ते हैं। अन्तःकरण के कवठ 
पकचिधत्व ( सर्वक्षत्व अथवा अरस्पशत्व ) की कल्पना करके अथवा 
अन्य किसी प्रकार से कल्पित युक्ति द्वारा यदि इख आपत्ति से अब्याइति 
पाने की चेष्टा करो, तो जीवात्मा का नित्यवद्धत्व अथवा नित्य" 
मुक्तत्व अवश्य स्वीकार करना देोगा। जीवात्मा की वद्धावस्या 
से मोक्षावस्थाप्राप्ति की संगति किसी प्रकार से नहीं फर 
सकोगे । ) 


के 
वेदान्तदशन ! 
३ अरव, हे पाद, ३१ सूत्र ] [२६८ग] 
शांकरभाष्य में इस सूत्र की व्याख्या इस प्रकार हैः--आत्मा का 
उपाधिभूत अन्तःकरण अवश्य है, यह स्वीकार करना दोगा; उसके 
अस्वीकृत करने से, नित्योपलन्धि अथवा नित्य अनुपलब्धि माननी होगी । 
कारण, इन्द्रियादिकरणां के आत्मा के सम्बन्ध में नित्य चत्तैमान रहने से, 
नियामक अन्तःकरण के अमाव से आत्मा के नित्य दवी वाह्यवस्तु 
की उपलब्धि होागी। यदि आत्मा के इन्द्रियादि-साधनों के रहने 
पर भी वाह्य वस्तु की उपलब्धि न दो, तो अनुपलन्धि का नित्यत्व दी 
सिद्धान्त करना दोगा; अथवा आत्मा और इन्द्रिय मे से पक की 
शक्ति का प्रतिवन्ध मानना दोगा; किन्तु आत्मा की शक्ति का प्रति- 
यन्ध सम्भव नहीं हे, कारण, वह निर्विकारी दै, इन्द्रिय की भी शक्ति 
का प्रतिवन्ध सम्भव नहीं हो. कारण, पूर्व और परक्षण मै अप्रति- 
चन्धशक्ति का देखकर बीच में अकस्मात्‌ इसकी शक्ति का प्रतिबन्ध दोना 
स्वीकार नहीं किया जा सकता । अतपच जिसके अवधान और अनव- 
घानवश उपलब्धि ओर अनुपळन्धि घटती हैं, इस प्रकार अन्तःकरण का 
अस्तित्व स्वीकार करना होगा। यही इस. सूच का अर्थ है, ऐसा 
शांकरभाष्य मे उक्त है। 
परन्तु इस व्याख्या में अतिशय कएकर्पना इए होती है। अधि- 
कन्लु इस अ्रकार कष्टकल्पना करके खूब की व्याख्या करने से भी उसके 
द्वारा जीवात्मा का विभुत्व सिद्धान्त नहीं दोता। जीवात्मा के सम्पूर्ण 
रूप से ब्रह्मस्वभाव दोने खे, केवळ एक अन्तःकरण का श्रवलम्बन करके 
जीवात्मा के ज्ञान का न्यूनाघिफ्य, जो प्रत्यक्ष शास्त्रममाण ओर आत्मा- 
उभूति दारा सिद्ध है, उसकी किसी प्रकार संगति नहीं की जा सकती । 


क 


वेदान्तद्शन । 
[३६८६] [ २०, ३ पाद्‌, ३१ सूत्र 


अन्तःकरण परिच्छिन्न वस्तु द्वे सकता है, किन्तु शाङ्करमत में जीवात्मा 
तद्रूप नहीं है; खुतरां विभुस्वभाव आत्मा किसी विशेष अन्तःकरण 
मात्र के साथ सम्वन्ध-विशिष्ट है, पेसा स्वीकार नहाँ किया जा 
सकता । विश्रु शब्द का अर्थे ही बड़ा, सर्वव्यापी, सब घस्तुश्रौ के साथ 
' सम्बन्ध-विशिष्ट है; अतण्व आत्मा के विभुस्वभाव कहने से बह सर्व 
प्रकार अन्तःकरण के साथ ही समान रूप से सम्बन्ध-चिशिष्ट है, ऐसा 
स्वीकार किया जायगा; सुतरां बन्ध मोक्त, ज्ञान अज्ञान, एतत्समस्त दी 
मिथ्या हा जाता है। एचम्‌ इसी द्वितीय अध्याय के प्रथम पाद के २१ 
सूत्र मे “अधिक तु भेदनिइशात्‌” इत्यादि घार्क्यो में सूत्रकार ने जो पर 
मात्मा के साथ जीवात्मा का भेद प्रदर्शित किया है, उसकी किसी प्रकार 
से संगति नहीं होती । सर्वेशत्व और चिभुत्व, असवेक्षत्व और श्रविः 
भुत्व, इनके दारा दी जीव ओर ब्रह्म में भेद है। यदि जीव भी विधु 

स्वभाव हो, ते किसी प्रकार भेद्वियत्ता आर नहीं हो सकती--जीव 

का जीवत्व विलुप्त हे. जाता है; सूत्रकार का कदा हुआ पूर्वोक्त भेद 

सम्बन्ध असिद्ध हो जाता है, एवं वन्ध-मोष्त का उपदेश वालभापित 

कहकर गण्य दोता है, “अ्रच्तराद्पि चोचमः” इत्यादि गीतावाक्य भी 

असिद्ध होते हैं। अतपच शाङ्कस्ब्याख्या संगत कहकर नहीं ग्रदण की 

जा सकती । इसके पश्चात्‌ पततत्सम्वन्ध में जो सव सूत्र ग्रथित हुए है 

उनके द्वारा भी शाङ्करव्याख्या अपसिद्धान्त रूप में अनुमित दवोती है । 

इति जीवस्वरूपस्थाणुत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ 1 


—i0:— 


वेदान्तदर्शन । 

२ प्र ३ पाद, ३२ सूत्र ] [१९६८९] 

२ ०, ३ पाद्‌, ३२ सूत्र। कत्ता शाखार्थवत्त्वात्‌ ॥ 

भाष्य -श्त्मैच कत्ता “स्वगेकामे। यजेत, समक्षवरे्योपासीते"- 
स्याददेभुक्तिसुक्त्युपायवोधकस्य शाखस्य अर्थवत्त्वात्‌ ॥ 

अस्यार्थेः--श्रति ने जीव के कर्ता मानकर स्वगे की इच्छा से 
यक्षादिकर्म करने का, मुक्तिलाम की इच्छा से बरह्मोवासनादिकमे करने का 
उपदेश दिया दै। जीव को कर्ता कहने से दो ये सव शुक्ति झैएर मुक्ति 
के उपाय-वोधक शाखवाक्य सार्थक होले हैं । 

शाङ्करभाष्य में भी इस सूर की इस प्रकार की दी व्याख्या है। इस 
समय जिश्चास्य यह है कि, यदि जीव अणुस्वमाव अर्थात्‌ परिच्छिन्न न 
ह्वा, ते इन सव विशेष विशेष कमा का कर्ता कहकर किस तरह से 
उसके सिद्ध किया जाय? यदि समी जीव, पूर्णेत्रह्म, विभुस्वमाव हैं, 
तो किसी का एक कम्मे, किसी का दूसरा कम्मे, इस प्रकार भेद नहीं 
हे. सकता। सभी कम्मे साक्षात्सम्वन्ध म॑ बह्म के धी कम्मे द आते 
हैं; अतणव शास्त्र ने, जीव के स्वीय स्वीय कमेभोग और मुक्ति का ओ 
उपदेश दिया दै, उन समी को मिथ्या कहना पड़ता दै, एवं इस अध्याय 
के प्रथमपाद में ब्रह की जगत्कारणता के विषय मै आपचि-खरडन 
करते समय ज्ञीव से अ्रह्म का भेद प्रदर्शन करके वेदव्यास ने जो सब 
सूओ की रचना की हे, उसकी सारवत्ता और कुछ नहीं रहती । 
पेसा होने पर समग्र वेदान्तद्शैन केवळ परस्परविरुद्ध धाक्याँ से पूर्ण है, 
पेसा सिद्धान्त करना देता है। शङ्कराचार्य्य ने भी इस सूज को पूर्वपक्ष 
सूत्र नहीं कहा है। अतएव जीषस्वरूप के विचार में तत्कृत भाष्य 
आदरणीय नहीं है । 


वेदास्तदशँन । 

[३६८घ] [ २ भ०, ३ पाद, ३३.३३ सूत्र 

२ अ०, ३ पाद, ३३ सूत्र । विद्दारापदेशात्‌ ॥ 

भाप्य--“स्ये शरीरे यथाकामं परिवत्तते” इति विद्दारोपदेशात्‌ 
स कत्ता ॥ 

अस्यार्थ:--ज्रीव शरीर में विहार करता है, श्रति ने इस प्रकार का 
उपदेश किया है; उससे भी जीव का कर्तेत्व अवधारित दाता है। थुति 
ज्ञैसे:--स्वे शरीरे यथाकागं परिवर्चते” इस सूत्र की ब्याख्या में भी कोई 
विरोध नहीं दै। किन्तु यदि आत्मा स्वरूपतः सर्घगत हवे ता उसके 
“स्वीय शरीर” ओर विहार? का क्या अर्थ दो सकता है? समस्त 
शरीर में ही वह व्याप्त दै। श्रतपव शाङ्करिक चिभुत्यवाद आदर्णीय 
नहीं है । 

२ अ०, ३ पाद, ३४ सूत्र। उपादानात्‌॥ 

भाष्य--“एथमेपैप एवान्‌ प्राणान्‌ गृदीत्वे”-ति उपादान श्रवणात्‌ 

अस्याथः--प्राणादि ( इन्द्रियों ) के जीवात्मा उपादान-रूप से प्रदं 
करता है, यद भी श्रुति ने उपदेश किया है । अतपव आत्मा कर्ता है। धति 
जैसे:--'“एवमेवैष पतान्‌ प्राणान्‌ गृद्दीत्वा” इत्यादि। इस सत 
भी व्याख्या में काई विरोध नहों है । 

२ आ०, ३ पाद्‌, ३५ सूत्र | ब्यपदेशाद् क्रियायां न चेन्निरदेशविपस्येयः | 

भाष्य--क्रियायाँ “विज्ञान यज्ञ तनुते” इति कर्ढेत्वब्यपदेशाञ्च आत्मा 
कर्तास्ति, यदि विज्ञानपदेन चुद्धिगह्यते न तु जीचस्तदि करणविभर्ति 
प्रसङ्गः स्यात्‌ । 

अस्यार्थः---“विज्ञार्न यश तनुते” (तै० २, ५, १) इस थुतिवाक्य म 
विज्ञान का कतुत्व उल्लिखित हुआ दै। यदि कहो कि, यद विहान 


१ 


वेदान्तद्शैन । 

२ 'म०, हे पाद्‌, २६-३७ सूत्र ] [२३६८३४] 
शब्द “आत्मा”-बोधक नहीं है, वुद्धियोधक है, तो चह नहीं हो सकता; 
कारण, '“तबुते” क्रिया के कतुरूप में प्रथमा विभक्ति के व्यवहार 
से कर्तृपद निद्देशित हुआ है। यदि इस विज्ञानशब्द का अर्थ 
आत्मा न होता, तो “विज्ञनिन” इस आकार से तृतीया चिभक्ति द्वारा 
करणपद निर्देशित होता। इस सूत्र की भी व्याख्या में कोई विरोध 
नहीं है। 

२ ०. दे पाद्‌, ३६ सूत्र । उपलब्धिवदनियमः ॥ 

भाष्य--फलो पलब्धिक्रियायां नियमा नास्ति । 


अस्याथेः--कत्ताँ होकर जीवात्मा स्वीय अनिष्टफलोत्पादक क्रिया 
क्यो करेगा ?। उसके उत्तर में कहते हैँ--जीवात्मा, कमै के शुभाशुभ 
फल के जानने पर भी, शुभफल-आपक कमी का ही अछान करेगा, 
. इसका कोई नियम नहीं है। कारण, जीवात्मा सर्वशक्तिमान नहीं हे । 
सुतरां वाह्यवस्तु के आकर्षण से आकृष्ट होने पर, कभी अशुभ कर्म में, 
कभी शुभ कर्म में, उसकी प्रवृत्ति होती है। इस सूत्र की शाह्ररभाष्य 
में जो ब्याख्या हुई है, यह भी इसी प्रकार है। 
२०, ३ पाद, ३७ सूत्र । शक्तिविपय्येयात्‌ ॥ 
भाष्य--चबुद्धेः कतृत्वे करणशक्तिदीयते, कतुंशक्तिः स्यात्‌, अतो 
ज्ञीव एव कर्त्ता} 
अस्याथः--चुद्धि को कत्ता कदने से, उसके करणत्व का लोप होता 
है, बद कतुशक्ति दे जाती है। अवण्व जीव दी कर्ता है। इस सूत्र 
का फलिताथे शाङ्करभाप्य में भी इसी रूप से दे । 


वेदान्तदशन । 
( शष८ ज 1 [२ अ०, ३ पाद्‌, ३५-३६ सूत्र 
अ०, ३ पाद, ३८ सूत्र । समाध्यभावाच्च ॥ 
भाष्य -- आत्मने ऽकत्‌त्वेऽचेतनमात्राव्यतिरिककरतंकसमाष्यभावं 

प्रसङ्घादात्मा कर्त्ता । 

व्याख्या--आत्मा का क्त्व न रहने से, शाख ने चैतन्य-स्वसप में 
अवस्थितिरुप जिस समाधि का उपदेश किया दै, उसके, अचेतन-स्वमाव 
बुद्धि द्वारा, जो अपनी सीमा उल्लंघन नही. कर सकती, साधित 
हाने की सम्भावना नहीं हे; सुतरां समाधि का उपदेश भो व्यर्थ 
दे जाता है। शाङ्करभाष्य में भी फलितार्थ इस रूप से ही व्याख्यात 
हुआ है । 

२ अ०, ३ पाद्‌, ३६ सूज । यथा च तक्षोमयथा ॥ 

भाष्य -शात्मेच्छया यथा तक्षा तथा करोति न करोति इत्युभयथा 
व्यवस्था सिद्धयति, वुद्धेः कतुत्वे इच्छामावाद्यवस्थाऽभाचः । 

अस्यार्थः~तच्ञा [ सूचधर, बढ़ई ], इच्छाविशिए होने के कारण 
कुठारादि के रहने पर भी, यद्वच्छा क्रम से कभी कर्म करता दै, कभी 
नहा करता है, दोनों वातं इए होती हैं; किन्तु सूत्रघर की घुद्धिमातर 
के कर्मेकत्तो होने से, कभी इच्छा दोना, कभी नहीं होना, इस प्रकार 
अवस्थाभेद्‌ नहीं घट सकता । 

शाङ्करमाण्य में इस सूत्र की दूसरे प्रकार से व्याख्या हुई दे! जैसे” 
“जस भाँति तक्ता ( सूत्रधर ) वास्य मभृति अस्रविशिए दोकर काम 
करते करते परिश्रान्त और दुःखी वोघ करता है, परन्तु गुद में आगमा 
करके वास्यादि अखपरित्यागपूर्वक स्वस्य और सुखी देता दै, बैसे 
दी जीव भो अचिद्या के कारण द्वॅतबुद्धि-चिशिए होकर स्वप्नजागण्या' 


वेदान्तद्शंन । 

भ०, ३ पाद, ३३ सूत्र ] [३६९] 
अवस्थाओं में अपने के कर्ता शार दुःखी बोध करता है; परमात्मा के 
श्रात होने से उसके कतृत्वादि भाव अस्तगत होते हैं, एवम्‌ वह मुक्ति- 
लाभ करता है। जीवात्मा का कतेंत्व स्वरूपगत नहीं है, पह अशान- 
मूलक है; सूचधर जिस भाँति घास्यादि उपकरणों की अपेक्षा से ही 
कर्ता दोता है, परन्तु पने शरीर से अकर्ता रहता है, पेसे ही आत्मा 
भी इन्द्रियादि करणो की अपेक्षा से कर्ता होती है, स्वरूपतः वह अकर्चा 
है। यह साइश्यमात्र प्रदर्शन करना ही दृष्टान्त का ममे है। परन्तु 
आत्मा सूचधर की भाँति अवयच-विशिष्ट नहीं है; खुतरां आत्मा के 
सम्बन्ध में इन्द्रियादि करण का ग्रहण, सूत्रधर के धास्यादि शरख ग्रहण 
के सरश नहा है; इस अंश में दष्टान्त का साइशय नहीं है। आत्मा के 
ग्रह्मात्मभाव का उपदेश श्रति में दै, अतपच उसका कतंत्व सम्भष नहों 
है। आतफच अविद्याकृत कर्तेत्व अहण करके ही विधिशास्त्र प्रवत्तित 
हुआ है । 'कर्चा विज्ञानात्मा पुरुष/ इत्यादि श्रुतिवाक्य, जिनमें जीवात्मा का 
कर्त्व उपदिष्ट हुआ है, 'अनुधाद'-मात्र हैं। ये सव भ्रतिवाक्य अविद्या- 
छत कर्तेत्व का दी अनुघाद करके आत्मा के सम्वन्ध में प्रकाश करते " 
हैं; चस्तुतः उनके द्वारा आत्मा का कतुत्व कमी प्रमाणित नहीं होता? 
इत्यादि । 

इस सूत्र के शङ्कराचाय्येकत भाष्य के पाठ से बह बेदान्तद्शन का 
भाष्य नहीं प्रतीत होता । कापिळ सूत्र के प्रथमाध्याय में पुरुष के कतृत्व, 
भोक्तुत्व प्रति के न दाने के यिष्य में ओ विचार द दाता है, उसके 
साथ इस भाष्य में उक्त विचार का किसी प्रकार का प्रभेद नहों है। 
आत्मा के फतुंत्वादि के हाने से आत्मा का मोक्ष असंभव है, इस तर्क 
अद ख 


देदान्तदशन । ४ 
[इष्पण ] [ २ अळू ३ पाद, २१ सूत 


के समीचीन देने से ब्रह्म का जगत्‌-कतँत्व भी उसके द्वारा सम्पूर्ण व्य 
से निपिद्ध होता है। एवम्‌ इस कारण से ही कापिळ सूत्र में ईश्‍वर का 
जगत्कतंत्व निषिद्ध हुआ है, एवम्‌ जीव भो नित्य निगुंणस्वभाव करें 
कर घर्णन किया गया है; आत्मा को नित्य निर्गुणस्वमाव सिद्धान्त करके 
कपिलदेव जगत्‌ को गुणात्मक और आत्मा से पृथक्‌ अस्तित्वशील कद 
कर उपदेश करने को वाध्य हुए हे--परन्छ शाङ्करिक मत में जगत्‌ की 
अस्तित्व नास्तित्व कुछ भो अवधारित नहीं हा सकता है, ऐसा कहा 
गया है। इस प्रकार का वाक्य सिद्धान्त नहीं कहा जाता। 
कोई सम्तुष्ट नहीं हो. सकता है; चरन्‌ इसके द्वारा साधनादि सभी 
अनिश्चित द्दा जाते हैं । है 
श्रीभगवान चेदव्यास ने घडु श्रुति-प्रमाणों श्रार युक्ति-वर्लो से प्रह्न 
नित्य मुक्तस्वभाव और सर्वेशक्तिमत्व--इस उभयविधत्व को पकाधार 
मै स्थापित करके, अहा के जगत्कर्तत्व के रहने पर भी, जो. पढे 
नित्य मुक्तस्वभाव रहता है, यह प्रतिपन्न किया है; जीव भी परह कां 
सेशस्वरूप है; सुतरां उसका सो कर्तत्व रहना स्वीकार करणे 
पर, उसका माच्ताभाव किस प्रकार अचश्यम्भावी होता, यद बोधग्म्य 
नहीं होता है। में इस समय अ्ररुपज्ञातो हूँ; आलोचना द्वारा जो मेरी पुड 
शक्ति की बृद्धि देती है, वद नि दी देखता हूँ। मेात्तमार्य अवकाश 
करके साधन करने से, वर्तमान में ब्रह्म मेरे शान के वहिभूत देते पर मो, 
साधन दारा मेरे छान फे अन्तरायो के दूरीमूत होने से, मुझे बश्दर्शत 
झार मेक्ष-छाम दो सफते हैं. इसमें क्या आपत्ति है ? शङ्कराचार्य ने जो 
अविद्या फा उल्लेख फरके जीघ के थुत्युक्त कतुत्व फो अविद्यारोपित कक 


वेदान्तद्शन । 
२ अ०, दे पाद, ४० सूत्र ] [३६०८] 
है, उसका भी मम अवधारित करना सुकठिन है । इस स्थान में जिज्ञास्य 
यह है कि, यह अविद्या क्या आत्मा की स्वरूपगत शक्ति है, अथवा 
यह आत्मा से सम्पूर्ण विभिन्न है ? यदि विभिन्न हो, तो कपिलदेव ने 
उसके सम्वन्ध मै कहा है कि, ( “विजातीय द्वेतापत्ति” ) उसके द्वारा 
विजातीय द्वेतत्व स्वोकार करना होता है, वह अद्वेतभ्तिविरुद और 
शङ्कराचार्य का एवम्‌ वेदान्तदशेन का भी अनभिमत है। यदि अविद्या 
श्रसद्घस्तु कही जावे, ते असदस्तु द्वारा आत्मा के वन्धयोाग और कर्म 
कतत्व संभव नहीं होते हें? यदि अविद्या जीव की ही शक्तिविशेष हो, 
ते कतंत्व जीव का ही होगा; जीव का कर्तृत्व नद्दो है, यदद विवाद 
वागाडस्वरमात्र है। जीवात्मा के स्वरूप का विशेष विचार पश्चात्‌ 
किया जायगा। इस स्थान पर यदी वक्तव्य है कि, शाळूरव्याल्या समी- 
चीन कहकर वोध नहीं होती । यदद दूसरे सब भाष्यकारो का असम्मत 
है। पश्चात्‌ आर भी जो सब सूत्र उल्लिखित हुए हैं, उनके द्वारा भी 
यह शङ्करब्याख्या मत्याण्यात होती है । 
इति जीवस्य कतुंस्वनिरूपणाधिकरणस । 

२०५३ पाद, ४० सूज । परात्तु तच्छुतेः ॥। 

भाष्यः--तज्जीवस्य कत्तेत्वं पराद्धेतोउस्ति 1 “अन्तःप्रविष्टः शास्ता 
जनानामि”-त्यादिभतेः 1 | - 

ब्याख्या--जीव के कर्तेत्यादि सभी परमात्मा के अधीन हॅ! 
श्रुति ने भी चढी कद्दा हैः-जैसे “ अन्तःप्रविटः शास्ता जनानां ” 
९ तै० आ० ३-११ ) “पप ह्येच साघुकम्मै कारयति” ( कौ० ३, अ० ८) 
इत्यादि । 


वेदान्तदर्शन । 
[३६८३] [ २ अ०, ३ पाद, ४१-४२ दूध 


२ अ०, ३ पाद, ४१ सूज | कतप्रयल्षापेच्चस्तु विद्वितप्रतिपिद्वाबै 

यथ्यांदिभ्यः ए 
भान्य--बैपम्यादिदोपतनिरासार्थस्तु शब्दः । ज्ीवकुतकमायिकं 

परोऽन्यस्मिन्नपि जन्मनि धर्मादिकं कारयति विदितप्रतिपिद्धाऽवैयः 
थ्यादिभ्यः ] 

ब्याख्याः--सूचोक्त'तु शब्द ईशवर-कर्तत्व के वेपम्यादिदोपविपयक 
आपत्ति का निरासाथेक है। ईश्वर की प्रेरणा किन्तु .ज्ीवळत प्रयल 
अर्थात्‌ कर्मलापेत्त है। जीव इस जन्म में जिस तरह, कर्म करता है 
उसके अनुसार ईश्वर दूसरे जन्म में उसके धर्म्मादि कार्य्य में प्रत 
करता है। कारण, शास्रोक्त विधि-निषेध की सार्थकता हये सब 
निस्थैक नहीं हैं, उनके द्वारा जीव के प्रयत्न की भी सिद्धि देती है। 

इति जीवकत्तत्वस्य ईश्वराधीनत्वनिरूपणाधिकरणम । 

२ 'ग्र०, ३ पाद्‌, ४२ सूत्र। अशो नानाव्यपदेशाद्न्यथा चापिदारश 
कितघादित्बमधीयत पके । 

(अशः, नाना व्यपदेशात्‌ , अन्यथा च, अपि--दाश+ कितवा 
आदित्यम्‌ अधोयते--पके ) । दाशः = कैचचेः; कितवः = यूतसेवी, धूर्चः | 

भाप्यः--शशांशिमावाजीवपरमात्मनोमेदामेवौ दर्शयति, परमात्मता 
खीचो क्य; “दाहो दवावजावीशानीशावि”-त्यादिमेद्व्यपदेशात।' 
त्याद्यमेदन्यपदेशाश्च 1 अपि च ्राथयंणिकाः “ब्ह्मदाशा ब्रह्मदास 
अह्मकितवा”-इति ब्रह्मणा हि फितवादित्वमधीयते । 

व्याख्या--इस चण में सूघकार जीव और परमात्मा का अखं 
भाष---भेदामेवभाव प्रदर्शित करते हैं»--जीच परमात्मा का शश है कार्य 


चेदान्तदशन । 
२ भ्र, ३ पाद, ४२ सूत्र ] [३६८ ड] 
/ज्ञाशी द्वाधज्ञावीशानीशो” [ ज्ञ एवं अरक्ष--इेश्‍वर एवम्‌ जीव-ऱ्ये दोनो 
ही श्रज-नित्य हैं ] इत्यादि (शवेताइवतर प्रभ्रति) भ्रुतिवाक्यों में जीव 
आर इश्वर का भेद प्रदर्शित हुआ हे। और जीव को ब्रह्म से अभिन्न 
कह कर भी श्रुति ने “तत्त्यमसि” [छा०] इत्यादि वाक्या में उपदेश किया 
है। (यहाँ तक कि) अथर्व्वेशाखिगण कैवत्ते, दास, एवम्‌ धृत्तंगण 
के भी ब्रह्म कहकर कीर्चेन करते हैं। अतपव जीव और मरह में 
भेदाभेदसम्वन्ध है । 
शाङ्करभाप्य में भी इस सूर का मूल मम्मे इसी प्रकार होना सिद्धान्त 
हुआ है। शाङ्करभाप्य में नानाप्रकार के विचारों के पश्चात्‌ सूत्र का 
मर्माथे इस प्रकार अवधारित छुआ है, यथाः~"'अतो भेदाभेदावगमा- 
भ्यामंशत्वावगमः” [ अतएव श्रुति-विचार द्वारा ( घ्रह्म के साथ जीव के ) 
भेद आर अभेद इन दोनों दी के सिद्धान्त दने के कारण, जीच ब्रह्म का 
अश कहकर अवगत होता है। ] 
ब्रह्म के साथ जीव का यही भेदामेद्सम्बन्ध है; सुतरां ब्रह्म का 
द्वंताद्वेतत्व स्थापन करना ही यदि इस सूच का अभिप्राय हो, एवम्‌ यदि 
अही चेदब्याल का सिद्धान्त हो, ( थी शङ्कराचाय्यै ने भी इस स्थल में 
चढी स्वीकार किया है, ) ते जीव के सम्यक्‌ विभुत्व एवम्‌ अकतेत्व 
इत्यादि के जो शङ्कराचार्य ने इसके पूर्व में स्थापन करने की चेष्टा की है, 
उसकी किस प्रकार संगति दा सकती है? यदि जीव का कोडे कतुत्व न 
रदे, एवम्‌ जीष चिभुस्वभाव दो, ते घद्द किस छक्षण द्वारा ब्रह्म के साथ 
भेद्सम्बन्धयुक्त दो सकता है ? इस स्थान में जीव का स्वरूप दी निर्णीत 
हुआ है; सुतरां यह सम्बन्ध स्वरूपगत सम्बन्ध दै,--श्राकस्मिक नहीं 


वेदान्तदर्शन । 
[२९८] [२ श्र०, ३ पाद, ४३ सूत्र 
है। यदि कहद कि, जीव की वद्धावस्था में ही भेदसम्बन्ध है, मुक्तावस्था में 
अभेद्सम्बन्ध है, ऐसा वेदव्यास ने नहो वर्णन किया है, एवम्‌ इस प्रकार 
श्रवस्था-भेद करने का कोई उपाय नहो है; कारण, जीव के स्वभावतः 
अकर्ता और विभु-स्वभाव होने से, उसकी कभो वद्धावस्था की सम्भावना 
ही नहीं होती । यदि ये दोनों अवस्थायें जीव की स्वरूपगत भेद्सूचक दें 
तो वद्धावस्था-प्रात्त जीव को मुक्तावस्था-प्राप्त जीव से विभिन्न जीव कहना 
पड़ता है; वद्धजीव को मुक्ति-लाम दता हे, इस वात का कोई अर्थ दी वहाँ 
रहता; एवम्‌ बद्धावस्था में स्थित जीव को स्वभावतः परिवर्तनशील और 
विकारी, छुतरां अनित्य कदना पड़ता है; यद श्रुति-विदद्ध है, एवम्‌ शङ्का 
चार्य्य का भी अभिमत नहीं है । यदि यद अधस्थामेद जीव का स्वरूपगत 
भेद-सूचक न हो, वद्धावस्थास्थित जीव यदि निर्मळ ही रहता है, एवम. 
विकारी अवस्था उसकी स्वरूपगत नहीं दै, घद जीव-स्वरूप से भिन्न ४ 
ऐसा कदो, ते इसके द्वारा बुझ फे साथ जीव का भेद-सम्वन्ध स्थापित 
नहीं हो सकता, एवम्‌ यह सूत्र निरर्थक हो जाता है; किन्तु यद सून निरः 
चैक पारिभाषिक सूत्र नहीं हे, पत्तान्तर में यद जे वेदव्यास का निज स्थिर 
सिद्धान्त है, वह उन्होंने इसके परवर्ती सभी सूर्वो का जो विचार किया के 
उसके द्वारा भी स्पष्टरूप से अनुभूत होता है । अधिकन्तु इस प्रकार निरिः 
शक सूत्र की रचना करना वेदव्यास के पक्ष में सम्मवपर कहना भी ठीक नहाँ। 
२ अ०, ३ पाद, ४३ सूच । मन्त्रवणात्‌ ॥ 
भाप्यः---“पादेोस्य विशवाभूतानी”-ति मन्त्रचर्णाञ्चीवो ब्रह्मांशः॥ 
अस्याथेः--इस अनन्तमस्तक पुरुष का एक पाद ( अंश ) मात थ 


सव भूतप्राम है; इस श्वृतिमन्त्र के दारा जीव परमात्मा का अंश है, यई 


वैदान्तंदर्शन । 

२ थ०, दै पाद, ४४-४२ सूत्र ] [२३६८य 1] 
प्रतिपन्न दाता है। इस सूत्र की व्याख्या शाङ्करमाप्य में भी ठीक इसी 
प्रकार की गई है। जीव यदि ब्रह्म का अशमात हुआ, ते बह बह्म के 
साथ अभिन्न है, इसमें सत्देह नहों है। परन्तु अंश और अंशी में 
किंचित्‌ भेद भी अवश्य स्वीकार्य है। यदि किचित्‌ भेद भी न हो, ता 
ओश-कथा की कोडे सार्थकता नहीं द्वेती, जीव के पूर्ण ब्रह कहना ही 
उचित दोता। अतएव ब्रह्म के साथ जोव का जो भेदामेद्सम्वन्ध पूर्व 
मे कद्दा गया है, वह सभी अवस्थाओं में जीव के स्वरूपगत है । 

२०, ३ पाद्‌, ४४ सूत्र । अपि च स्मर्य्यते ॥ 

भाष्य--“ममैवांशे! जोवलोके जीवभूतः सनातनः? इति जीवस्य 
ब्रह्मांशत्वं स्मर्येते । 

स्यार्थः--स्मृति ने भो ऐसा दी कहा है। 

यथा#~-“'ममैर्वाशो औवलोके जीवमूतः सनातनः” इत्यादि । 

(शाङ्करभाष्य में भो यही गोतावाक्र्य उद्धत हुआ है। ) 

२ झळ ३ पाद, ४५ सत्रः--पकाशादिवत्त नेबं परः ॥ 

भाष्यः--जीवस्य परमपुरुपाशत्वे अशो सुखदुःख नानुभवति। यथा 
प्रकाशादिः स्वांशगतगुणदोपबज्मिती भवति । * 

- अस्थार्थः--जीव के परमात्मा का अंश होने पर भो, परमात्मा जीव- 
कृत कर्म्मेफल (सुखढुःखादि) का भोका नहीं है। जिस प्रकार सूर्य्यादि 
प्रकाशक चस्तुएँ अपने अशभूत किरणो के मलमूबादि अशुद्ध वस्तुश्रों 
के स्पशे-द्वारा दूषित नहीं होतां, उसी प्रकार परमात्मा भी जीवरुत कर्म्मे- 
द्वारा दूषित नहों दोता । हे 


वैदान्तदुशन । 

[१६5त] [ २ अ०, ३ पाद्‌, ४६-४७ सूत्रे 

२ अ०, ३ पाद, ४६ सूत्रः स्मरन्ति च ॥ 

साष्यः-~“तच यः परमात्माऽसौ स नित्यो निगुंणः स्मृतः। न 
लिप्यते फलैश्चापि पद्मपत्नमिवास्भखा । कम्माँत्मा त्वपरो येतो मोष- 
बन्धै; स युज्यते” इत्यादिना स्मरन्ति च ॥ 

अस्यार्थः -पर्मात्मा जो जीवों की भाँति सुखदुःखादि का मोग 
नहीं करता, इसका ऋषियों ने भो थुतिबाफ्य के अशुसार वर्णन करिया 
है, यथाः-- 

“तत्र यः परमात्माऽसौ स निरयो निर्गुणः स्वतः । 

“न लिप्यते फलैश्चापि पद्चपत्रमिवाम्मसा । 

“'कर्म्मात्मा त्वपरो या खी मालवन्धैः स युज्यते” ॥ इत्यादि 

तत्मवर्सक श्रुति, यथाः-“'तयोरन्यः पिप्पछं स्वाद्वस्यनइनभगयोः 
. ऽभिच्चाकशीत्ति?, इत्यादि! 

२ अ०, ३ पाद्‌, ४७ सूत्र । अनुज्ञापरिहारौ देहसम्बन्धाज्ज्योति' 
रादिवत्‌ ॥ 

(अनुक्षापरिद्दारी = विधिनिपेधौ, देदसम्बन्धात्‌;ज्योतिः--आादिव) 

भाष्यः--“स्वर्गकामा यज्ञेत”, '"शद्रो यज्ञो नावक्कत्त*' इत्याथड' 
झापरिदारादुपपद्येते जीवानां ब्रह्मांशत्वेन समत्वेडपि विषमशरीरसरू 
न्घात्‌। यथा श्ोत्रियायाराद्ग्मिराह्वियते, श्मशानादेस्त नैव। यथा हा 
शुचिपुरुपपात्रादिसंस्पृप्टं जलादिकं गृह्यते, नेतरं तद्वत्‌ । 

अस्याथैः -ब्रह्मांशरूपता के कारण, जीव की ब्रह्म फे साथ समता 
दाने पर भो, जीव के देदसम्वन्थदेत ही तत्सम्बन्ध में शाखो 
विधि-निपेध-वाक्या फा सामञजस्य देता है। अश्नि के पक होने पर र. 


चैदान्तदर्शन । 
२ अं०, दै पाद, ४८ सूत्र ] [२ थ ] 
जैसे ओरोतियाँ के ग्रह से वह शद्दीत दोती है, श्‍मशानाझि का परिहार 
हाता है, और जैसे शचि पुरुष के पात्र का जळ ग्रहणीय है, दूसरे के 
पात्र का नहीं, वैसे ही जीव के परमात्मा का शेश दोने पर भी, उसके 
देह-सम्वन्ध हेतु उसके सम्वन्ध में कत्तंव्याकत्तेव्य विषयों की विधि और 
उनके निषेध हैं। 
२ अ०, ३ पाद्‌, ४५ सूत्रः--श्रखन्ततेश्चाव्यतिकरः ॥ 


( असन्ततेः सर्वे: शरीरैः सह सम्वन्धाभावात्‌, अत्यतिकरः कम्मण 
स्तत्फलस्य धा विपय्यैयो न भवति | ) 


भआष्यः--विमोररंशत्वेऽपि गुणेन विभुत्वेडपि चात्मनां स्वरूपतो-ऽशुः 
त्वेन सर्वगतत्वाभाधात्‌ कर्म्मादिव्यतिकरो नास्ति । 

अस्यार्थः--जीव विभु परमात्मा का अश है, आर जीव फे गुण- 
समूद के अपरिसीम देने पर भी, उसके स्वरूपतः अणुस्वभाव (परिच्छिन्न) 
होने के कारण, उसका सर्वगतत्व नहीं है; अतपच कम्म गार कम्मेफल 
का व्यतिक्रम घटित नहीं हाता है; अर्थात्‌ किसी एक के कृत कम्मे के फल 
दूसरे के आश्चित नहीं होते हैं। जीवात्मा फे स्वरूपतः विभुस्वभाव 
(समैव्यापी) दाने पर, समस्त जीवों के कम्मी के साथ प्रत्येक जीव फा 
सम्रसम्यन्ध होता; अतपच किसी को दूसरे के किये हुप कम्म के फल- 
भोग करने मे किसी प्रकार को वाघा नहीं दाती; किसी विशेष कर्म्म के 
साथ किसी का विशेष सम्वन्ध नहीं रद सकता; परन्तु यदद सम्वन्ध जो है, 
बद्द थात्माचुमध तथा शाखसिद्ध है।--अतएवं, जीव विमुस्वसाच (सर्व- 
गत) नहीं है। डे 

ब्ग 


बेदान्तदृशन । 
[२५०३] [ २ थ०, ३ पाद, भम सू 


शाङ्करभाप्य में भी इस सूत्र फे फलितार्थ की व्याख्या निम्नलिखित 
रूप से की गई हैः-- 

“न हि कर्चमोक्तुश्चात्मनः सन्ततिः सर्चें: शरीरेः सम्बन्धोउस्ति । 
« उपाधितन्यो दि जीव इत्युकम्‌ । उपाध्यसन्तानाञ्च नास्ति औीवः 
सन्तानः । ततश्य कम्मेब्यतिकरः फलव्यतिकरो धा न भविष्यति" । 

अर्थ+--कर्त्ता आर भोक्ता जो श्रात्मा है, उसका समस्त शरीरी के 
साथ सम्वन्ध नहीं है; जीव स्वीय उपाधिगत देहनिष्ठ है, दूसरी देदें! के 
साथ उसका सम्बन्ध नहीं है। उपाधिगत शरीर के सर्वन्यापित्व न 
होने के कारण, तन्निष्ठ जीव का भी समस्त देही के साथ सम्बन्ध नही 
दोता है; अतपव, कम्मै अथवा कर्म्मेफल का व्यतिक्रम नहीं देता ई। 
जो जीव जिस कसी के! करता है, चह फर्म उसी का दोता है। और 
उसका फळ भी उसी के भागना पड़ता हे । 

अव जिशासा यद है कि, इस सूत्र के दारा जीव के स्वकपगत 
विझुत्व (सर्वेगतत्व, सवैव्यापित्व) का भगवान्‌ वेदव्यास ने निषेध किया 
है या नहीं १ यदि स्वरूपगत विभुत्व दो, तो सन्तति (समस्त देवी) फे 
साथ जीव का सम्वन्ध नहीं है, पेसा कहने का तात्पय्य क्या है! विशु 
शब्द का अर्थे ही वो सवैव्यापित्व है; यदि जीवात्मा बिभ दी दोघे, तो 
उसका समस्त शारीर के साथ सम्बन्ध नहीं है, पेसे कथन का. वात्पिप्पै 
क्या है १ और शङ्कराचाय्य ने जो अपने उक्त व्याख्यान में कदा दै (6१ 
जीव “उपाधितन्त्र” है, उसका अभिप्राय दी फ्या है? उपाधियत र्द 
चाहे स्थूळ दोषे अथवा सूदम दोये, पह परिच्छिन्न है; खुत् उसका भार 
देहो के साथ पफत्य नहं है, पार्यक्य है, यद सहज दी में बोधगरी 


वेदान्तदशन । 

२ अ०॥ रे पाद, ४३ सूत्र ] [३४९८६] 
होता है; जीव यदि स्वरूपतः इस प्रकार परिच्छिन्न न हो, तो उसके 
साथ सम्बन्धोभूत देह की परिच्छिन्नता के कारण, श्रन्यान्य देहो के साथ 
जीव का सम्पन्ध किस प्रकार से निवारित हो सकता है? हमारी देह 
के पक अशा के किसी एक जुट्र वस्तु के साथ सम्बन्धयुक्त होने पर, 
उसका दूसरा अशा दूसरी किसी वस्तु के साथ क्या सम्बन्धविशिष्ट 
नहों हो सकता है? जीव यदि स्वरूपतः व्यापक वस्तु ही है, ता 
उसके पक देह के साथ सम्वन्धविशिए होने से, उसका केवल बही देह- 
तन्त किस प्रकार सम्भव हा सकता है ? तथापि जीव के ' उपाधितन्त्र” 
कहकर आचाय्ये शङ्कर ने व्याख्यात किया है। अतपच सिद्धान्त यह 
है कि, जीव विभुस्वमाव नहीं है। पवश्च, जैनमतानुसार उसके “देह- 
परिमाणत्व” के भी वेदव्यासजी के मतानुकूळ न होने के कारण, जीव का 
अ्शुपरिमाणत्व दी उनका सिद्धान्त है, और इसी की उन्दने इस पाद फे 
१६ सूत्र से २७ सूत्र पर्य्यन्त व्याख्या की है, पेखा सिद्धान्त . करमा 
पड़ेगा; उक्त सू्रों को पूर्वपक्षतत्रोधक सूज कहकर ओ शङ्कराचार्य्य ने 
सिद्धान्त किया है, बह भ्रान्त है। 

२ अ०, ३ पाद, ४६ सूचः--शाभासा एव च ॥ 

भाप्यः--परेषां कपिलादीनां व्यतिकरप्रसङ्कात्‌ सर्वगतात्मचादाशचा- 
भासा एव । 

अस्यार्थः -कपिलादिकर्सुक उक्त सांख्यशास्त्र में आत्मा का विभुत्व 
उक्त हुआ दै; सुतरां उनकी उक्ति के शुद्दीत दाने पर, कम्मे के तथा कर्स्म- 
फळमोाग के व्यतिक्रम हाने की प्रसक्ति होती है। अतपच आत्मा का 
सर्वेगतस्ववाद्‌ ( विभुत्ववाद ) शाभासा-मात्र अर्थात्‌ अपसिद्धान्त दै । 


वेदान्तदर्शन ) 

[श्द्मन] [ २ अ०, ३ पाद, ४६ सू 

शाङ्करभाष्य में इस सूत्र फे पाठ ओर अर्थ अन्य प्रकार से है 
यथाः~-आामाख दघ च । 

जीव परमात्मा का आभास अर्थात्‌ प्रतिविस्वस्वरूप है, जीव 
जलस्थ सूर्य के पतिविस्वसडश है; एक जलसूय्यै के कम्पित दोने पर 
जैसे वूसरे जलसूर्य्य कम्पित नहीं होते हे, तद्रूप एक जीवछुत करम्भा कै 
साथ दुसरे जीवों का सम्बन्ध नहीं दता है । 

ज्ञलस्थ सूय्ये-प्रतिचिम्य सूय्ये ही की किरण अर्थात्‌ उनका शमा 

है। प्रतिघात प्रास देकर दष्टिपय में पतित होता है; अतपर इस शर्य म 
सूत्र का ऐसा पाठ भी समीचीन है । 

परन्तु “आभासा” पाउ न होकर “श्राभास” पाठ होने से, उसके 
पश्चात्‌ “पथ” शब्द न दाकर ''इव शब्द का रहना ही अधिक सात 
होता; कप्य यद है कि, प्रतिविम्ध ही निश्चय ( पच ) है, ऐसा कहता 
सूघकार का अमिम्रेत नहीं है, और न हा सकता है । जिसका प्रतिविस 
है, उससे भिन्न पदार्थ में ही प्रतिविम्ब पतित दा सकता है) भिन्न पर्थ 
के न रहने से प्रतिविस्व कौन ग्रहण करेगा? किन्तु परमात्मा ब्र ल 
पृथक्‌ रूप से अस्तित्वशीळ पदार्थ वेदान्तमत में कुछ नहीं न खुढप 
वास्तव में उसके प्रतिविम्व का रहना असम्भव है) श्रतपच म्रतिविण 
सदश, इस अर्थे मे सूत्र के “पच” शब्द के स्थळ पर “इव” शद करना 
पड़ेगा। परन्तु "आभास पव” पाठ रखने पर “आमरस” शन की 
प्रसिद्ध आभिधानिक अर्थ “सर्छ ( साइश्ययुक्त ) अर्थ करने से प्रन 
पूर्वापर सब उक्तियों के साथ सामज्जस्य रक्षित दता है, प्ये सव्थ मे 
हाता है कि, जीप परमात्मा के सदशमात्र दै (ईपव्‌ सादश्ययुक-मात् 


भं चेदान्तदर्शन । 
२ भ्र०, हे पाद, १०-४१ सूत्र ] [१६८१ | 
जिस भांति अञ्न और तत्स्फुलिज्ञ हैं; मुख्डकधति ने इस दृष्टान्त के द्वारा 
ही परमात्मा आर जीव के सम्बन्ध की व्याख्या की हे ।) जीव विभुस्वभाव 
नहीं है; अतपच जिसका कम्मै है बदी तत्फळ-भोक्ता हो सकता है। 

२ अळू २ पाद, ५० सूचः-अदश्ानियमात्‌ ॥ 

आप्यः-सर्वेगतात्मवादेःडणमाशरित्यापि न्यतिकरेः दुर्वाराउ- 
दृष्टाउनियमात्‌ ॥ 

अस्यार्थ/।--भाव्मा के सर्वमतत्वचाद में अडए का 'अवलस्वन करने 
से भी कर्म ओर कर्मयोग का व्यतिकम निवारित नहीं होता; कारण 
यह है कि, सभी श्रात्माथौ के सर्वगत होने पर, वे सभी तुल्य होते; 
अहण किस आत्मा का श्रवलम्धन करेगा, इसका कोई नियम नहीं रद 
सकता । 

शङ्कराचार्य ने भी सूत्र के फलितार्थ की इसी प्रकार व्याख्या की 
है। परन्तु व्रहु आत्मा के अस्तित्व को अस्वीकार कर पुरुप-वहुत्व को 
अस्वीकार फर--श्रात्मा की एकत्व-विवच्छा के द्वारा उनके मत के 'अव- 
रूम्बिगण इस सूत्रोक्त आपत्ति से अपने मत की कथञ्चित्‌ रक्षा करने की 
चेष्टा कर सकते हैं; किन्तु इससे जीव के जिस भेदसम्वन्ध को भगवान्‌ 
चेदब्याखज्ो ने ४२ सूत्र मै “अशो नानाव्यपदेशात्‌” इत्यादि धाक्यों 
में स्थापित किया है, उसक्की किसी प्रकार की संगति नहीं होती है, और 
शास्रोक्त विधिनिषेध वाक्य-समूह की मी सार्थकता नहीं रद्दती,--कम्मे- 
व्यतिक्रम भो वास्तव में निवारित न्वं हाता है । 

२ अ०, ३ पाद, ४१ सूचः--अभिसन्ध्यादिष्यपि चैवम्‌ ॥ 

भाष्यः--अद्दमिदं करिष्ये, इदं नेति सळूल्पादिप्वप्येबमनियमः । 


वेदान्तदुर्शान । 

[ ३६८ फ ] [ ३ ०, ३ पाद, १३ सूत्र 

अस्थाथः--में ऐसा करूँगा, ऐसा नहीं करूँगा, इस प्रकार की अभिः 
सन्धि ( सङ्कल्पादि ) के सम्बन्ध मै भी आत्मा के सर्वगतत्ववाद में हाई 
नियम नहीं रह सकता । 

२०, ३ पाद, ५२ सू१:--प्रदेशादिति चेन्नान्तर्भावात्‌ ॥ 

भप्यः--स्वशरीरस्थात्मप्रदेशात्‌ खर्वः समञ्चसमिति चेन्न, तभ 
सवेपामात्मप्रदेशानामन्तर्भावात्‌ । री 

अस्याधः--यदि कहो कि, उन उन शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशों में 
ही सङ्कसपादि हो सकते हैं, अतएव उनके द्वारा अभिलन्थि और कर्मा के 
नियम की सङ्गति हो सकती है; ऐसा भी ते नदा कद सकते; कारण यई 
है कि, सभी आत्मायें समस्त शरीरो के अन्तर्भूत हैं, अतएव किसी विशेष 
आत्मा को किसी विशेष देह में विशेषरूप से अन्तर्भूत कदकर निर्दिष्ट 
नहीं कर सकते। इसका कारण यह है कि, सभी आत्मायें समान भाव 
से सबैगत हैँ। अतपच जीवात्मा का सर्वमतत्ववाद अपसिद्धान्त है 


इति जीवात्मने बरह्मणोऽशात्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
इति वेदान्तदशने द्वितीयाध्याये तृत्तीयपादः समाप्तः ॥ 


ओं तत्सव्‌ । 


वेदान्तदर्शन । 


—t0t— 


द्वितीय अध्याय-चतुर्थ पाद । 
इस पाद में ब्रह्म के सर्वकर्चेत्वप्रतिपादनाथ इन्द्रियादि की भा. 
तत्कत्तक सृष्टि प्रमाणित दवेगी । 
२ अ्र०, ४ पाद्‌, १ सूत्रः ~तथा प्राणाः ॥ 
भाप्यः—करणात्पत्तिश्चिन्त्यते। खादिवदिन्दियाणि ज्ञायन्ते ॥ 

* अ्रस्यार्थ:--अब इन्द्रियादिकरण की उत्पत्ति का घर्णन किया जाता 
दैः--आकाशादि भूतव की भाँति इन्द्रियलमूद्द भी अह्म-द्वार सृष्ट हुए 
हैं; तद्विपयक श्रुति, यथाः--“पतस्माञ्जायते प्राणा मनः सर्वेन्द्रियाणि 
च, खे वायुज्यांतिः! ( मु० २ अ०, १ ख० ) इत्यादि । 

२ आ०, ४ पाद्‌, २ सूवः--गोण्यसम्भवात्‌ ॥ 

भाप्यः - “न च पतस्मादात्मन 'ग्राकाशः सम्भूतः इत्यादि खष्टि- . 
अकरणे करणेत्पत््यउश्रवणात्‌  करणेत्पत्तिथृतिगोणीति वाच्यम्‌, 
उत्पत्तिथुतेभूयस्त्वादेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानपतिज्ञाविरोधाच्च य्य 
सम्भवात्‌। 

अस्यार्थः ~-““पतर्मादात्मन आकाशः सम्भूतः? इत्यादि घाक्यों में 
तैत्तिरीय थुत्युक्त खण्पिकरण में (२ चढली ) इन्द्रियग्राम की उत्पत्ति 


वेवान्तदर्शन 1 
[रय घण ४ थै पाद, ₹ सूत्र [३१४] 


शस्यार्थः---“श्रश्नमयं हि सौम्य ! मनः, आपोमयः प्राण,-स्तेजो- 
मयी याक ( छा० द श्०, ४ ख०) (है सौम्य! मनः अन्नमय है, प्राण 
आपोमय है, याकू तेजामय है ) इत्यादि घाक्यों में मनः, माण और घाक्य 
के तेजः, अप और अन्नमयत्व का उल्लेख होने के कारण, प्घञ्च' तेज 
प्रवति की उत्पत्ति मुख्याथ में स्वीकार्य्य होने के कारण, प्रा को 
उत्पत्ति भी आकाशादि की भाँति सुख्याथ में ही कहना पड़ेगा । 

इति प्राशोत्पस्यधिकरणम्‌ 1 


—o—s 


२ स अ०, ४ थे पाद्‌ ४ सूजः-- सप्तगतेव्विशेपितत्वाश्च । 

भाष्यः--तानि सम्तैकादशवेति सेशये “प्राणममूरक्रामन्ते सर्वे प्राणा 
अनूत्मामन्ति? इतिगतेस्तत्र सप्तानामेव “न पश्यति न जिघ्रति न र्यते 
न बत्ति न स्टणोति न मते न स्पृशते” इति विशेपितत्वाश्च 
सप्तैवे न्ट्रियाणीति पूर्थेपक्तः । 

अस्यार्थः-प्राण ( इन्द्रिय) सप्तसंख्यक्र अथवा एकादश संख्यक हैं, 
शस प्रकार की शङ्का पर इस सूत्र में पूर्व पच्त-द्वारा आणो को संप्त-संख्यक 
कह कर आपत्ति की गई है । “प्राण के देहत्याग करने के पश्चात्‌ सभी 
प्राण चेह को परित्याग करते है” (१०४ अ०, ४ आ०), श्रुति ने इस 
प्रकार से घाणौ की गतिं का उल्लेख करके तत्पश्चात्‌ सत्तविध प्राणौ 
के देहपारित्याग फा विशेष रूप से घर्णेन किया है। यथाः-''तय यह 
नहा देखता हे, आघ्राण नहीं करता हे, रसास्वादन नहीं करता है, 
बोलता नहा है, श्रवण नहीं करता है, मनन नहीं. करता हे, और सपशो 


नहों करता हैं”; इस घकार से थ्यति के स्पष्ट रूप से सप्तविध ' इन्द्रियों 
शज 


{ वेदान्तदृर्शन । 
(३६५ भ] [ २४०, ४ पाद, ३-४ सूते 
वर्णित न होने से, पूर्वोक्त “पतर्माञायते भाणा मनः” इत्यादि शतिं 
चाक्यों में जे! इन्द्रियों की उत्पत्ति कथित है, उसे गीणार्थ में समता 
चाहिप,--पेला सन्देह करना उचित नहीं दै; कारण कि, धतिर्यो ने 
समस्त पदार्था की उत्पत्ति का वणेन पुनः पुनः किया है, वे दूसरी किली 
श्रुति के द्वारा वाघा-प्राप्त नहीं दुई हैं, और पक के विज्ञान से दी सों 
का विज्ञान होता दै, यदद कहकर श्रुति ने जा प्रथम प्रतिशा की है ( बा 
छळ, १ ख०) उसके साथ आपत्ति द्वारा लक्षित सिद्धान्त का 
प्रकार से सामञ्जस्य नहों होता है। अतपच इन्द्रियादि के उत्पचि 
चिपयक चाक्यों का गौणार्थे में प्रयोग देना असम्भव है । 

२ आ०, ४ थे पाद, ३ सुत्रः---तत्माक धतेश्च ॥ 

भाप्यः--तस्मिन्‌ वाक्ये खादिपु मुख्यस्य क्रियापदस्पेन्दियेवर्ि 
अतेरिन्द्रियाद्भवो मुख्यः । 

स्पाथेः--/“पतस्माळायते घाण मनः सर्वेन्द्रियाणि च, खे वायु 

इस ( सु० २, १ ख० ) श्रति में जायते” पद्‌ प्रथम ही उक्त हरभरा 
तत्पश्चात्‌ “ख ( आकाश ), चायु, अरञ्मि" इत्यादि के पूर्व प्रास, इन्द्रिय 
इत्यादि का उद्लेख है; खुतरां “ख ( आकाश ) वायु” इत्यादि स्यो 
“जायते” पद्‌ के मुख्यार्थ को अद्दण करने के कारण इन्द्रियादि 
में भी उसके सुख्याथे के दी ग्रहण करना पड़ेगा । 
४ २ अ०, ४ पाद, ४ सूत्रः--तत्वूर्वकत्वाद्वाचः ॥ 

भाप्यः--प्राणा खादिचिडुत्पद्न्ते वाकृप्राशमनखाम्‌ “दमयं हिं 
सौम्य ! मनः आपोमय प्राणस्तेजोमयी घाक” इत्यनेन ठेज्चोउसपूर्वकला 
भिधानात्‌। 


वैज्ञान्तदृर्शन 1 
[रय भ 9 थे पाद, १ सूत्र [२१२ 


अस्यार्थ:--“अ्श्नमय हि सौम्य ! मनः, आपोमयः आण,स्तैजो- 
मयी वाक ( छा० ६ अ०, ४ ख०) (हे सोम्य! मनः अन्नमय है, माण 
आपोमयं है, चाक तेजामय है ) इत्यादि वाक्यों में मनः, प्राण ओर घाक्य 
के तेजः अप्‌ झर अन्नमयत्व का उल्लेख होने के कारण, प्घश्च तेजः 
प्रभ्रति की उत्पत्ति मुख्यार्थं में स्वीकाय्यै होने के कारण, प्राण की 
उत्पत्ति भी आकाशादि की भाँति मुख्यार्थे में ही कहना पडेगा । 

॥ इति प्राणोटपत्त्यधिकरणस्‌ । 


—o— 


२ य श्०, ४ थे पाद्‌ ४ सूत्ः-- सप्तगतेब्धिशेपितत्वाथ । 

भाष्यः--तानि सप्तेकादशवेति संशये “प्राणमनूत्कामन्ते सर्वे प्राणा 
शनूत्कामन्ति” इतिगतेस्तच सप्तानामेव “न पश्यति न जिघ्रति न रसयते 
न बदति न श्णोति न मनुते न स्पृशते” इति विशेषितत्वाश्व 
सप्तैवेन्ट्रियाणीति पूघपव्तः । 

अस्यार्थः--प्राए ( इन्द्रिय) सप्तसेख्यक अथवा एकादश” संख्यक हैं 
इस भकार की शङ्का पर इस सूत्र मै पूर्व पक्ष-द्वारा याणा को सप्त-संख्यक 
कह. कर आपत्ति की गई है । “प्राण के देहत्याग करने के पश्चात्‌ सभी 
माण वेद को परित्याग करते हैं” (१०४ श्र०,४ मा०), श्रुति ने इस 
प्रकार से आणौ की गति का उल्लेख करके तत्पश्चात्‌ सप्तविधं मार्णी 
के देइपरित्याग का विशेष रूप से वर्णन किया है। यथाः--“तच बह 
नहीं देखता है, आधाण नहीं करता है, रसास्वादन नहीं करता है, 
बोलता नहीं है, श्रवण नहीँ करता है, ममन नही. करता है, और स्पर्श 


नहीं करता हँ"; इस प्रकार से श्रुति के स्पष्ट रूप से सप्तविध - इन्दियो 
9७ 


हि बेदान्तदर्शान || 
[३७०] [२ य द्य०, ४ थे पाद, ६-५-५ सूत्रै 


की उत्क्तान्ति की व्याख्या करने से, प्राण सप्तसंख्यक हैं, ऐसा कहना 
पडेगा । यहद पूर्वपक्ष है । 
२ य अ०, ४ थे पाद, ६ खूबः--हस्तादयस्तु स्थितेउता नवम्‌॥ 
भाष्य+--सप्तभ्योउतिरिक्ते *'हस्ता बै अह”--इत्यादिना मिदि 
सप्तैवेन्द्रियाणीति नवं मन्तव्यम्‌ । “दशेमे पुरुषे प्राणा आतफादऐ” 
- ति श्रतेः' एकादशेन्द्रियाणीति सिद्धान्तः 
अस्यार्थः~“श्चनि में '' हरुतो चै ग्रहः” ( बृ० २ अ०,२ प्रा०) स्यादि 
चाक्यो में हस्त के भी इन्द्रियां में गृहीत होने से, झार “दशेमे पुरे 
प्राणा आरमैकादश” ( पुरुष में दश प्राण हैं ओर आत्मा एकादश 
इत्यादि वाक्यों में घ्राणो के सत्तसंख्यक से अधिक कहकर वर्णित होते 
से, प्राण अर्थात्‌ इन्द्रिय एकादशसंख्यक हैँ;--सप्तसख्यक नहीं। 
इति इन्द्रियाणामेकादशस्वनिरूपयाधिकरणम्‌ । 
१०३: 
२ य अ०, ४ थे पाद्‌, ७ सूचः--अणुचश्च ॥ 
भाप्यः-“'सर्चे प्राणा उत्कामन्ति” इत्युत्कान्तिथुतेः प्राणा श्र्वः 
, अ्रत्याथेः--'“समस्त प्राण देह से उत्क्रान्त होते हे” इस पू 
श्रुति मे प्राणसमूह की उन्कान्ति के चर्णन के कारण, प्राणसमूदद भी श्र 
स्वभाष अर्थात्‌ सूद्म हैं । | 
इति इन्द्रियाणामणुत्वावयारथाधिरुरणम्‌ 1 


7१9: 


२ य श्र, ४ थे पाव, ८.सूत्ः-श्रेप्ठश्च ॥ भी 
39. इति ध्रतिप्रीकी 
भाष्यः:--''घेप्ठो मुख्यः घाणा घाव ज्येप्ठः धेप्ठश्व” इति थु 


ती 


देदान्तदशेन । 
२ ये थ०, ४ थे पाद, ३ सूत्र ] [२७१५] 
प्रायो मदाभूतादिवदुत्पथणे । कुतः ? “पतस्माजायते राणः” इति 
समानध्चतेः। ह 
अस्याथै;--- “मुख्य प्राण श्रेष्ठ तथा ज्येप्ठ हे” ( छा० ४ श्र० ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्यों मे जिस मुख्यधाण का उल्लेख हुआ है; बह प्राण भी मद्दा- 
भूतादि की भाँति ब्रह्म से उत्पन्न होता है; कारण यह है फि, “पतस्मा- 
जायते प्राण?” इत्यादि पूर्वोक्त थ्रुतिघाक्यौ मै समी की समाने प्रकार से 
उत्पत्ति का उल्लेख हुआ है । 
` हय अ्०, ४ थे पाद, & सूअः--न वायुक्रिये पथणपदेशात्‌ ॥ 
भाष्य+-वायुमात्र॑ करणं क्रिया था आणो न भवति, किन्तु चायुरेवाव- 
स्थान्तरमापः प्राण इत्युच्यते । “एतस्माजायते प्राणी मनः सेन्द्रः 
याणि च, खे वायु”-रिति पूथयुपदेशात्‌। 
' अस्योर्था--मुख्यप्राण वायु (अर्थात्‌ साधारण वाह्य घायु, जो मिश्चित 
पदार्थ है ), अथवा इन्द्रिय अथवा इन्द्रियसमूद की सामान्यबुत्ति 
( पकीभूत व्यापार ) नहीं है; यद मुख्य प्राण उक्त तीनों से भिन्न है; यह 
अवस्थान्तर-प्रात्त वायु-वामक महाभूत है,- कारण यह है कि, श्रुति ने 
इसके पार्थक्य का उपदेश किया है; यथाः---““एतस्माजायते प्राणो सनः 
सर्वन्द्रियाणि च खं वायुः” “प्राय एवं अह्मणश्वतुथेपादः स वायुनः 
ज्योतिषा भाति च तपति च” इत्यादि । १ 
अहं--बुद्धियुक्त पुरुष वायुतन्मात्र का अवलम्वन कर स्थूल्देह में 
समता-आप्त होते हैं । अतएवच घायवीय मरदंशाश्रित श्रमिमानात्मक बुद्धि 
को 'सुख्यभाण' शब्द का वाच्य कहकर निविष्ट करना पड़ता है। इससे 
“य; प्राणः स वायुः, स एप वायु; पञ्चविध ्राणोऽपानो व्यान उदानः 


बि बेदान्तदर्शान । 
[३७०] [२ य थ०, ४ धैं पाद, ६-५-८ सू 


की उत्कान्ति की व्याख्या करने से, प्राण सप्तसेख्यक हैं, पेखा कहना 
पड़ेगा । यह पूर्वपक्ष है । 
स्य अ०, ४ थे पाद्‌, ६ सूञः--हस्तादयस्तु स्थितेउता नैवम्‌ ॥ 
भाप्यः--सक्षभ्योऽतिद्कि "हस्ता चे ग्रह”--इत्यादिना निश्चिते 
सप्तैचेन्द्रियाणीति नें मन्तव्यम्‌। “दशेमे पुरुषे माणा आम्मैकादरो' 
-ति श्रतेः एकादशेन्द्रियाणीति सिद्धान्तः क 
अस्यार्थः-~श्चति में “हरुतो बै ग्रहः” ( बृ० ३ अ०,२ ब्रा०) इत्यादि 
घाक्यौ में हस्त के भी इन्द्रियो में गृहीत होने से, रार “दशेमे पुषे 
प्राणा आत्मैकादश” । पुरुष में दश प्राण हैं ओर आत्मा एकादश दै) 
इत्यादि वाक्यों में भाणों के सक्षसख्यक से अधिक कहकर वर्णित 
से, प्राण अर्थात्‌ इन्द्रिय पकावशसेख्यक हँ;--सप्तसख्यक नहीं। 
इत्ति इन्द्रियाणामेकादशरवनिरूपणाधिकरणम्‌ 1 
403. 
२ य अ०, ४ थे पाद, ७ सूजः--अणुचश्च ॥ 
भाप्यः-“सके प्राणा उत्क्रामन्ति” इत्युत्कान्विधुतेः प्राणा णबा | 
अध्या्थः--“समस्त प्राण देह से उत्क्रान्त होते है” इस ६ 
अति में माणसमूद की उत्कान्ति के बन के कारण, ,प्रायसमूद भी 
स्घभाघ अर्थात्‌ सच्म हैं । 
इति इन्द्रियाणामशुरवावघधारणाधिकरशाम्‌ । 


4 


२ य ०, ४ थै पाद्‌, ८ सूत्रः--श्रेप्ठश्च ॥ $ १ पक 
भाप्यः--“घेप्ठो सुख्यः पाणे घाव ज्येप्ठः थेप्ठश्व” इति भुतिम 


ती 


येदान्तदूर्शान । 

३ ये ०, ४ थे पाद्‌, २ सूत्र ] [३७३] 
प्राणी मढाभूतादिघडुत्पचने । कुतः ? “पतस्माज्जायते प्राणः” इति 
समानश्चतेः । 

अस्या्थः--मुख्य प्राण श्रेष्ठ तथा ज्येष्ठ है” ( छा० २ अ० ) इत्यादि 
श्रतिबाक्यों में जिस मुख्यप्राण का उल्लेख हुआ है, बह प्राण भी मद्दा- 
भूतादि की भांति ब्रह्म से उत्पन्न होता है; कारण यद्‌ है कि, “पतस्मा- 
ज्ञायते प्राण?” इत्यादि पूर्वोक्त थुतिधाक्योँ में समी की समाने प्रकार से 
उत्पत्ति का उल्लेख हुआ है! 

२ य a, ४ थे पाद, ६ सूघः--न वायुक्रिये पृथयुयदेशात्‌ ॥ 

भाप्यः-~वाय्ुमा्ं करणं क्रिया चा आणो न भवति, किन्तु वायुरेवाव- 
स्थान्तरमापन्नः प्राण इत्युच्यते । 'एतस्माजायते प्राणी मनः सर्वेन्द्रि 
याणि च, खे घायु”-रिति पृथगुपदेशात्‌ । 

श्रस्योर्थ--मुख्यप्राण वायु (श्र्थात्‌ साधारण वाह्य चायु, जो मिश्रित 
पदार्थ है ), अथवा इन्द्रिय श्रथधा इन्द्रियसमूह की सामान्यवृत्ति 
( एकीभूत व्यापार ) नहीं दै; यदद मुख्य प्राण उक्त तीनों से भिन्न है; यद 
अवस्थान्तर-प्राप्त वायु-नामक महाभूत है, कारण यह है कि, श्रुति ने 
इसके पार्थक्य का उपदेश किया है; यथाः~-“पतस्माज्जायते प्राणो मनः 
सर्वेन्द्रियाणि च खे वायुः” “प्राण पुच ब्रह्मशइचदुथेपादः स घायूना 
च्योतिपा भाति च तपति च” इत्यादि । a 

अहँ--बुद्धियुक्त पुरुष वायुतन्मात्र का अवलम्वन कर स्थूळ्देह में 
समता-मात्त होते हैं। अतणघ बायचीय मरुदैशाश्चित श्रमिमानात्मक बुद्धि 
के “मुख्यमाश' शब्द का वाच्य ककर निददिप्ट करना पड़ता है। इससे 
“यः माणः स वायु स एष चायुः पञ्चविधई प्राणोऊपानो व्यान उदानः 


चेवान्तवृशंन । 

[३७२] [२ य झ० ४ थे याद, 1०-11 सूत्र 
समान?” (१०३ अ०) इत्यादि श्रतिवाक्यौ का बिरोध भी निवारित होता 
दै । भाष्यकार श्रीनिवासाचाय्यै ने इस सूत्र के व्याख्यान में कहा दैः 
“भन बायुमात्र प्रायः, न च्च इन्ट्रयव्यापारळचणा सामान्यवृत्तिः प्राण 
पदार्थ/” किन्तु महाभूतविशेपो चायुरेघावस्थान्तरमापज्नः प्राणः । ( परवर्ती 
१८ श संख्यक सूत्र की व्याख्या इस स्थल पर द्रष्टव्य है!) 

र्य 4०४ शै पाद, १० सूतः--चचुरादिवत्त तत्सह शिष्टथाः 
दिभ्यः ॥ 

भाष्यः-अरेष्ठोऽपि आणश्चन्रादिवज्जीबोपकरणबिशेपः । कुतः † 
आ्राण्सघादादिपु चलुरादिभिः सह प्राणस्य शिष्य्यादिभ्यः शासवादिभ्यः | 

अस्यार्थः मुख्य प्राण के श्रेष्ठ हाने पर भी, चक्षःपभूति की 
भाँति, बह ( प्राण ) भी जीव का उपकरण-विशेष है । कारण, माणसंवाद 
अटति में चुरादि के साथ एकही श्रेणी में मुख्य प्राण का भी उपदेश 
हुआ है । श्रुति, यथा:--“'य पवायं मुख्यः प्राण; योऽयं मध्यमः प्राण” 
इत्यादि । 
२ य अ०, ४ थे पाद्‌, ११ सूत्रः--अकरणत्वाच्च न देपस्तथाहि 
दुशैयति ॥ MOS 
भाष्यः--नहु माणस्य जीवोपकरणत्वै तद्नुरूपकार्य्याभावेनार्कर्य 
स्थादोष इति न, यतो देहेन्द्रियविधारणँ घाणासाधारणं कार्य्यम्‌, । 
“अहमेवैतत्‌ पञ्चधात्मानं विमज्यैतद्वाणम्रयप्टभ्य विधाप्यामी”तिं 
अतिरदर्शयति । 

अस्यार्थः--परन्तु इन्द्रियाँ पकादशसख्यक ही कदकर सिद दई 8 
मुख्य प्राण के भो करण होने से, ड्ञादश इन्दियाँ हो जाती इ, उसका भी 


चेदास्तवु्शन । 

२ य थ० ४ थे पाद, १२-१३ सूत्र ]; [६०३३ 
दूसरी इन्द्रियों की भांति कुछ कार्य्यं निदि छ-रुप से रहना चाहिए; परन्तु 
मुख्य प्राण का ऐसा कोई कार्य्य रहना दए नहीं होता. । श्रतणघ वह 
इन्द्रिय नहीं है! इस आपत्ति के उत्तर में भगवान्‌ सूत्रकार कहते है कि, 

चलः प्रभति जैसे “करण” हैं मुख्यप्राए तद्रूप “करण” नहीं है, यद्द 
सत्य है; आर इस कारण उसको साधारण करणें में भुक्त नहीं कर सकते 
परन्तु ऐसा होने पर भी मुख्यप्राण को पूर्वसूत्र में “चच्चराद्वित्‌” 
कदने से किसी प्रकार का दोष नहीं उपजात होता है इसका कारण 
यह है कि, सुख्य प्राण का भी उसी प्रकार का निद्विए कार्य्य है। यथा 
श्रुति ने कहा है :--“अदमेवैतत्‌ पञ्चधात्मानं प्रविभज्येतद्वारमवष्टम्ये 
विधाय्यामि” इत्यादि (प० २ भ०, ३ वा) (मुख्यमाण ने कहा कि, में अपने 
को ,पञ्चघा विभक्त करके तद्विशिष्ट होकर शरीर में घविए हो इसके 
चिश्रारण कर रहा हूँ 1) श्रतण्व इन्द्रियादिविशिए होकर शरीर घारण ही 
इसका कार्य्य है। 

२ य ०, ४ थे पाद, १२ सूधः--पश्चवृत्तिम नावद्न्यपदिश्यते ॥ 

- भाप्यः--यथा वदुवूत्तिमेनः स्वद्धत्तिमिः कामाविमिः जीवस्पेएरक- 
शति, तथा अपानादिवत्तिसिः पश्चेवत्तिः बाणाऽपि जीवेतपकारकत्वेन 
व्यपदिश्यत्ते। , 

अस्यार्थः--जैसे मन कामादि वहुवृत्तिविशिष्ट होकर जीच का कार्म 
साधन करता है; पैसेही पञ्चवृत्तियुक्त आ्राण,भो अपानादि मश्चवृत्ति के 
साथ जीव के कार्य्येसाधनकारिरूप से थुतिद्वारा उपदिए हुआ हे. - 

श्यअ०, ४ थे पाद, १३ सूत्रः--अखुश्च ॥ #5 प 

भाप्पः¬उत्कान्तिशृतेः भाणाउणुश्व | ... ... .. ' / Es 


चेदान्तदुर्रांन । 

[३५७४] [२ य अ०, ४ ये पाद, १३०३ सू 

अस्यार्थः--खुख्यप्राण -की भी उत्कान्तियिषयक थुति दै अतण्व 
मुख्य प्राण भी अशुप्रकृति अर्थात्‌ सूदम है । 


इति मुख्यप्राणस्वर्प-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


२य श्र, ४ थै पाद्‌, १४ सूच;--ज्योतिराद्रधिप्ठान तु तदा” 
मननात्‌ ॥ 

भाष्यः~वागादिकरणजातमग्न्यादिदेवताप्रेरितं कार्ये 
“अग्निवास्भूत्या मुखै घायिशदि”-त्यादिश्रुतेः । 

थस्याथैः--वागादि करणसमूद शअग्निप्रशृति देवताओं के बाय 
प्रेरित होकर, अपने अपने कार्य्यो' में प्रवृत्त होते हैं, श्रुति ने ऐसा ही 
उपदेश किया है।, यथाः--“अग्निर्वाग्मूत्वा मुखै माविशत्‌? (ऐ० १५४० 
२ ख०) इत्यादि । 

२ य आ०, ४ थे पाद्‌, १५ सूत्रः -- ध्राएवता शब्दात्‌ ॥ 

ˆ (प्राणघता = जीवेन प्राणानां सम्बन्धः; अतः जीवस्येव भोकुत्म! 

शब्दात्‌ = श्रृतेः 1) 

भाष्य :--ज्ञीवेनैवेन्द्रियाणां स्वस्वामिभावः सम्बन्धः स भोक्ता “अथ 
यन्रेतदाकाशमनुविषणं चजुपः पुरुषो दशनाय चन्नुरि”-सादिशचब्दाव्‌। 

अस्याथैः--अग्निप्रभति देवताओं के वागादि इन्द्रियों के प्रेरक होने 
पर भी, जीव ही फे साथ इन्द्रियसमूह का स्वस्वामिभावसम्वन्थ दी 
बही उनका ओगकत्तो है; कारण, श्रुति ने ऐसा कहा है। यथा गा 
"वथ यत्रेतदाकाशमजुविपणं चन्नुपः पुरुपो दर्शनाय चलः इत्यादि । 


प्रवर्सते 


वेदान्तदर्शन । 

२ य भ्र०, ४ थे पाद, १६, १७, १८ सूत्र ] ३७२ 
[जहाँ चह आकाश (अवकाश, छिद्र) है, उसमें प्रविष्ट जा च्चुः है;-वद 
उस चक्षरभिमानी पुरुष ही के रूपशानार्थ है] इत्यादि । fot यी 

२ य अ०, ४ थे पाद, १६ सूचः--तस्य नित्यत्वात्‌ ॥ 

भाष्यः--उक्तलक्षणस्थ सम्बन्धस्य जीवेनेध नित्यत्वान्नत्वधिष्ठातृ- 
देचताभिः। 

स्याथ :--उक्त सम्बन्ध जीवो के ही साथ नित्य हे, कार्य्य में 
प्रवत्तेक (अधिष्ठाठ) देवताओं के साथ नहीं; कारण यह है कि, श्रुति ने 
कहा दै, “तमुत्कामन्त प्राणो5नूत्कामति प्राणमनूत्कामन्तं सर्वे प्राणा 
अनूत्कामन्ति (वृ० ४ अ०, ४ ब्रा”) इत्यादि । 

२य आ० ४ थे पाद, १७ सूजः--त इन्द्रियाणि तदव्यपदेशादन्यत्न 
श्रेष्ठात्‌ ॥ 

(श्रेष्ठात्‌ अन्यत्र = मुख्यमाणं वर्जयित्वा, ते प्राणा इन्द्रियाणि, वदूब्यंप- 
देशात्‌ ।) 

भाप्यःश्रेष्ठ ्राणभिन्नत्वेन तेपां प्राणानाम्‌ “पतस्माजायते प्राणो 
मनः सचेन्द्रियाणि च” इति व्यपदेशात्‌; ते प्राणा इन्द्रियसक्षकानि तत्त्वान्त 
राणि, न तु थेष्ठवृत्तिविशेपाः 

अस्याधः--मुख्य प्राण खे भिन्न कहकर दूसरे प्राणसमूह के ''पतस्मा- 
जायते पाणो मनः सर्चेन्द्रियाणि! इत्यादि श्रुतिवाक्यों के दारा 
उपदिष्ट होने के कारण, शेपोक्त प्राणसमूह इन्द्रियशब्दवाच्य ;घिभिव्य 
तत्व हुँ; ये मुख्य प्राण के वृत्तिविशेष नहीं हैं । 

२ य अ०, ४ थे पाद, १८ सूजः-मेदशुतेबेंल्तएयाद ॥ ` 

भाष्य+--वागादिमकरणमुपसदत्य “अथ देसमासन्य माणमू चुरि"-ति 


वैदान्तदर्शान [| 
[३७३] + - [२ य च्र०, ४ र्थ पाद, १८ सूत 
` सेग्यो* बागादिभ्यः श्रेष्ठस्य याशस्य भेदअवणात्‌ देदेन्द्रियादिस्थिति 
हेतोः श्रेष्ठात्‌ प्राणादीन्द्रियाणां विषयद्राहकाचेन चैलचायाश्च तानि 
तर्घान्तराणि । +, 
अस्याधथेः--दूसरे माणसमूह मुख्य प्राण से विभिन्न हैँ; कारण, श्रुति 
ने इसकी श्रेष्ठता तथा विभिन्नता को स्पप्टरूप से उपदिप्ट किया है 
पवञ्च दूसरे प्राण (इन्द्रिय समूह का धर्म वाह्यरूपादि विषया का 
शानेत्पादन हे, और मुख्य प्राण का धम्मे देह तथा इन्द्रियादि का धारण 
करना हे; अतपच दोनों के धम्मै भी विभिन्न हैं; इस कारण भी वे बिभिन्न 
हैं। श्रुति, यथा, वृहदारण्यकोपनिषद्‌ के १ म श्रध्याय के हे य प्राह्मस 
उक्त है कि, जव देवता और असुरगण एक दूसरे को अतिकम कस्ने फे 
इच्छुक हुए, तव देवगण के, (क्रम से वाक्‌, माण, चक्षु, श्रोत्र तथा मन 
को उद्गाठ कमी में नियुक्त कर,) असुरो को अतिक्रम करने की चेष्टा 
करने पर, अखुरों ने उक्त वागभिमानी र्ति देवताओं को पाप्युक्त 
किया; इस कारण, उनकी सहायता से देवगण कृतकार्य नहीं हों 
सके। तत्पश्चात्‌ देवताओं ने मुख्य घाण से उद्गातुकम्मै में नियुक्त 
होने के निमित्त प्रार्थना की, (“ग्रथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त नं 
उवूगायेलि”) । तब मुख्य प्राण ने इसे स्वीकार कर, उद्‌गाठकर्मम का 
सम्पादित किया । श्रखुरगण वहुप्रयास द्वारा भी उसके पांवविद्ध नही 
कर सके ( कारण वाह्य चस्तुओँ के साथ इसका- कोई सादात्‌ सम्बन्ध 
नहीं दै ); सुतरा देवताश को जय हुई। इसके दारा मुख्य प्राण 
घागादि इन्द्रियों से पार्थफ्य स्पप्ट रूप से प्रदर्शित हुआ है। पघञ्च एस 
मुख्य प्राण के सम्बन्ध में श्रुति ने इसी अध्याय में आगे कहा हव कि, पद 


वेदान्तदर्शन 1 

२ ये भ०, ४ थे पाद, १३ सून | 

मुख्य प्राण “अङ्घानाँ हि रसः” ( यह समस्त श्रङ्गा का रख श्रथात्‌ सार 
हे-देह और इन्द्रियों का घारक है) । इसके द्वारा श्रुति मे अन्यान्य 
इन्द्रियों से प्राण के कार्य्यवेलक्षण्य फो भी प्रदर्शित किया है। इस थ्रि" 
विचार से सिद्ध होता है कि, मुख्य-प्राण देह, इन्द्रिय तथा मन के परे 
है; परन्तु जोच में अहंचुत्ति ही देह, इन्द्रिय आर मन के परे है; अन्तःकरण- 
बृत्ति कहने से घुद्धितक््व तथा सनःसमन्वित अहँंतर्व आभासित होता 
है; यह जीव देह में सूकम निम्मैल सरत्तस्व का अघलस्त्रन करके अवस्थिति 
करता है। अतपच, सूदेम मरुत्तत्वसमन्वित अहेवुत्ति ही सुख्य-प्राण शब्द 
का घाच्य है; सृत्यु के समय इसके जीवदेह को परित्याग करने पर, दूसरे 
इन्द्रियसमूह जोवदेह के परित्याग करते हैं; एद॒दास्ण्यकश्रुति ने ४ थे 
अध्याय के ४ थे ब्राह्मण में * तसुत्क्रापन्तं घाणोऽनूरकामति प्राणमनूत्कासस्ते 
सर्वे प्राणा अनूत्रासन्ति” इत्यादि वाक्यों के द्वारा इसी का उपदेश 
किया है । 


इति इन्द्रियाणां रयरूपावधारथाधिकरणम्‌ । 


5 ~—~o~— 


रय अ०, ४ थे पाद, १६ सूजा-संक्षाू्िक्ल सिस्तु निवृत्कुर्यत 
उपदेशात्‌ ॥ 

[संज्ञा नाम, सूत्तिराक्ृततिस्तयोः कलसतिः व्याकरणं खुष्टिरिति यावत्‌; 
तु अपि निद्धत्कुवेतः परमेश्वरस्यैच; तदुपदेशात्‌ "अनेन जीवेनात्मना ऽनु 
प्रविश्य नामरूपे घ्याकरवाणि इति व्याकरणस्य परदेवता--कच्त स्वोप- 
देशात 1] £ 

भाष्य :--'सेयं देवतैक्षत दस्ताइमिमास्तिस्रो देवता अनेन जीचेना- 


ण्य 


॥ पैदान्तदुशन । 

-[३ण्द] ` यार [२य ०, ४ पाद्‌, २५ पूत्र 
त्मनोउलुप्रचिश्य नामरूपे व्याकरघाणी”-ति ““तासां रिक्तं ब्रिवृतमेकेकां 
करघाणी”-ति नामरुपव्याफरणमपि अिशुत्कुचेतः परस्येच कम्म। य 
एफैकां देवतां त्रिरूपामकरात्‌ स पव हि अग्न्यादित्यादीनां नामरुपकतां। 
कुतः ? "सेय देवते”-त्युपक्रम्य "अनेन जीवेनात्मनाउलुप्रविश्य नामरुपे 
व्याफर्चाणी”-ति व्याकरणस्य परदेधताकत्तु करवेपदेशात्‌ ॥ 

अस्यार्थः-नाम शर रूप के भेद से सृष्टि उस बिवृत्कर्ता परमेश्वर 
की ही है, जीव की नहीं; कारण, भ्रति ने इसका स्पष्ट उपदेश किया है! 
यथाः-“'सेयं देखता” (चह अर्म) इस प्रकार से वाफ्यारम्म्र कर, “श्रमे 
जीवेनात्मना” इत्यादि चाक्यो के द्वारा (छाः ६ ०, ३ खण) श्रुति ने उन्हीं 
( परमेश्वर ही) के द्वारा श्म्न्यादिदेवताथों की सृष्टि आर उनका 
त्रिवत्करण तथा उनके नामरूप के प्रकाशन का वर्रीन किया है । 

र्य अ०, ४थे पाद, २० सून्रः-मांसादिमामं यथाशब्दमिः 
तर्याश्च ॥ 

[ मांसादिः त्रिवृत्छतायाः भूमेः कार्यमेच, तत्‌ यथाशन्दं थुत्युक्त" 
प्रकारेणैव निष्पद्यते; इतर्‍योरप्तेजसारपि कार्य्यं यथाशब्दं शातव्य- 
मित्यर्थः । ] 

भाप्यः--तेपां तिवृत्कतानां तेजा 5वन्नानां कार्याणि शरीरे शब्दादेव 
घगन्तव्यानि “भूमेः पुरीप मांस मनश्चेति अपां मूत्रं लाहितं प्र 
तजसो-स्थिमज्ञावाक्‌ चेति” । 

अस्याथैः--तेजः, अप और पृथिवी के जिडुत्करण-दारा (विमिभ 
दारा) शरीर के अङ्गसमूद गठित हैं, यह उक्त छान्दोग्य थुति ने कहा ब 
थथाः--“पूथिवी से पुरीप, मांस, मनः; अप से सूत्र, शा! र 


चेदाम्तदर्शान । 
२ य झ०, ४ थे पाद्‌, २३ सूच ] [३७६] 
प्राण” इसी प्रकार तेजः से अस्थि, मज्जा र घाक्‌ उद्भूत 
होती हैं । 
२ य अ०, ४ थे पाद, २१ सूरः -वेशेध्यात्त तद्वादस्तद्वादः ॥ 
[ विशेषस्य अधिकभागस्य भावे! वैशेध्यं तस्मात्‌ ] 
भाष्य:--तेपां भेदेन ग्रहण तु भागभूयस्त्मात्‌। 
अस्यार्थः-महासूतसमूह के विमिश्रण-द्वार ही परिदश्यमान 
पृथिवी, जळ इत्यादि समस्त चस्तुये रचित हुई हँ; परन्तु जिस भूत का 
अंश जिस यस्तु मै अधिक परिमाण में रहता है, उसी भूत के नाम के 
अनुसार ही उस वस्तु का नाम होता है; ओर उस भूत से उस वस्तु 
की उत्पत्ति भी कही जाती है । 
इति प्रह्मणो व्यषिस्रप्ट्र्यनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
इति वेदान्तदर्शने द्वितीयाध्याये चतुर्थपादः समासः! 
ॐ तत्सत्‌! ` 


उपसंहार । 


द्वितीयाध्याय के प्रथम पाद में ब्रह्म के श्रति प्रसिद्ध जगत्कारणत्व फे 
सिद्धान्त के प्रति अनुमान के आधार पर जो सब आपत्तियां हो सकती 
हैं, उनको भगवान्‌ वेदव्यासजी ने खण्डित कर, प्रक जो जगतू का 
निमित्त तथा उपादान ( उभयविध ) कारण है, इसके प्रतिपादित किया 
है; पवञ्च जीच से ब्रह्म के चिभिन्नत्व तथा थ्रेप्ठत्य के प्रदर्शित किया हैं। 
सृष्टि आर प्रलय जो अनादिकाल से चले आ रहे हैं; और, पक सृष्टि 
के प्रारम्भ हाने पर, पूर्वसण्टि के जीवसमूद, पुनः प्रकाशित देकर 
प्रलय के पूर्वकालीन स्वरत कर्म्माछुसार जा वर्तमान सृष्टि में भी कर्म 
में मुत्त होकर, ईश्वर के नियन्तृत्वाधीन रहकर तत्फलसमूह मोगते हँ 
इसके भी उन्होंने श्रुतिप्रमाणद्वारा प्रतिपादित किया है। वितीय पाद म 
सांण्येक्त प्रकततिकारणवाद, वैशेषिकाक्त परमाणुफारणवाद, बौद्धमा" 
घलस्बियौ के क्षणिक-वाद, विश्ञानवाद तथा सर्वेशल्यवाद, ने हि 
म्वियो के जीवों का देहपरिमाणवाद्‌ तथा समस्त वस्तुओं का युग 
अस्तित्वनास्तित्वादिवाद, पाशुपत्यों का अमिमत--ईश्वर का फेवठ 
निमित्तकारणत्वचाद, और जगत्‌ का केवळ शक्तिकास्णत्ववाद, (न 
फा श्रीभगवान, चेदव्यासजी ने नानाविध युक्तियों के दारा सण्डन 
किया दै धार इन सव मतों के श्रश्रोतत्व तथा थप्रामाणिफत्य की 
स्थापित किया है । तृतीयपाद में उन्होंने थतिप्रमाण के आवा 
आफाशादि महाभूतसमूह की ब्रह्म से उत्पत्ति होगे फो श्रवघारित रि 
है, धार जीव फे अनादित्व का तथा यहा के साथ उसके मेवामेदसम्यरप 
का, थुति धार युक्ति के आधार पर व्यवस्थापित कर, जीप जा 
स्वरुषतः ब्रह्म का श्रेशमात्र है, ब्रह फे सरश विभुस्थभाव ( संगत) 
नहीं है, परन्तु थरास्वभाव ( पारिच्यिन ) है, किन्तु गुणविफ्य में 


उपसंहार । [३०४] 


हीने के योग्य है, इसको भी संस्थापित किया है। ब्रह्म के साथ जीव के 
भेदाभेदसम्वन्ध-द्वारा प्रथमाध्यायोक्त बरह्म के देताडेतत्व सिद्धान्त के 
भी पुष्टिसाधन तथा सासञ्जस्य के व्यवस्थापित किया हे | चतुर्थपाद में 
इन्द्रियादि के एकादशसख्यकत्व को स्थापित कर, बुद्धि तथा इन्द्रियादि के 
ब्रह्मकारणत्व को श्रुति के आधार पर संस्थापित किया है, ओर मुख्यप्राण 
के भी स्वरूप को निर्णात किया है; और अन्त में पञ्चमहाभूतो के पञ्ची- 
करण-द्वारा प्रकाशित समस्त व्यष्टि देहादि की ब्रह्म से उत्पत्ति होने को 
उपदिप्ट किया है। ( छान्दोग्य श्रति में लिति, अप थार तेजः इन तीन 
के दप्टान्तमात्र के प्रदर्शित होने के पश्चात्‌ इनके चिंवृत्करण-द्रारा जाग- 
तिक समस्त दृश्य वस्तुओं की उत्पत्ति वण्ति हुई है; इसके अनुसार 
श्रीभगबाम्‌ वेद्व्यासजी ने त्रिबृत्करण शब्द ही का सूत्र भें उएलेख किया 
हे; परन्तु उक्त शति में किति अप्‌ आर तेजः के साथ पायु और श्राफाश 
का भो भुक्त रहना भावत; उपदिष्ट हुआ है । प्रथमीक्त तीनों महाभूतो फे 
ही साक्षात्सम्पन्ध मे प्रत्यक्ष योग्य हाने के कारण उन्हीं के साच्चात्सम्बन्ध में 
विमिश्रण फे उपदेश-दारा, .पश्धमहाभूतें के विमित्रय से जो प्रकाशित 
जयत्‌ उत्पन्न हुआ है, इसी के! शापित करना इख थ्रुति का अभिप्राय है. 
सुतरां जिचृत्कर्ण शब्द का अर्थे वास्तव में पञ्चीकरण हे; अतः ब्रह्मसूत्र 
मंभी इसी अथे में इसके समकता पड़ेगा!) जगत्सम्यन्धीय मुख्य 
ज्ञातव्य चिपय सभी इस एकार से अवधारित हुए है । 

दितीयाध्यायाक्त उपदेशसमूह का सारमर्म्म वर्णित हुआ। झव 
दृतीयाध्याय चित होगा । 

5 इति वेदान्तदर्शने द्वितीयाध्यायः समाप्तः 1 
ॐ तत्खत्‌। 


उपसंहार । 


द्वितीयाध्याथ के प्रथम पाद्‌ में ब्रह्म के श्रुति प्रसिद्ध जगत्कारणत्व के 
सिद्धान्त के अति अमुमान के आधार पर जो सब आपत्तियाँ हो सकती 
हु, उनको भगवान्‌ वेद्ब्यासजी ने खण्डित कर, ब्रह्म जो जगत्‌ का 
निमित्त तथा उपादान ( उभयविध ) कारण है, इसके प्रतिपादित किया 
है; एबश्व जीव से ब्रह्मा के चिभिन्नत्व तथा श्रेष्ठत्व का प्रदर्शित किया है। 
सृष्टि आर भळ्य जो अनादिकाछ से चले था रहे हैं; ओर, एक सृप्दि 
के प्रारम्भ हाने पर, पूर्वेसुप्टि के जीवसमूह, पुनः प्रकाशित हकर, 
प्रलय के पूर्वकालीन स्वकृत कर्म्माचुसार जे वर्तमान सृष्टि में भी कम्मे 
में प्रवृत्त होकर, ईश्वर के नियस्तृत्वाधीन रहकर तत्फलसमूद भोगते है, 
इसके भी उन्होंने थुतिप्रमासद्वारा प्रतिपादित किया है। द्वितीय पाद में 
सांख्याक्त प्रकतिकारणवाद, वैशेषिकेक्त परमाणुकारणवाद, बौद्धमता- 
चलस्वियो के क्षणिक-वाद, विज्ञानचाद तथा सर्वशज्यवाद, जैनमताधल- 
म्वियों के जीचो का देहपारिमाणवाद तथा समस्त चस्तुओं का युगपत 
अस्तित्वनास्तित्वादिवाद, पाछपत्यों का अभिमव-ईश्वर का केवल 
निमित्तकारणत्ववाद, ओर जगत्‌ का केवळ शक्तिकारणत्वबाद, इन समो 
का श्रीभगवान्‌ चेदव्यासजी ने नानाविध युक्तियों के द्वारा खण्डन 
किया है; आर इन सध मतों के अश्रौतत्व तथा अ्रप्रामाणिकत्व को 
स्थापित किया हे । चृतीयपाद में उन्होंने थुतिप्रमाण के आधार पर 
आकाशादि महाभूतसपूद की ब्रह्म से उत्पत्ति होने को अधधारित किया 
है, आर जीव के अनादित्व का तथा ब्रह्म के साथ उसके भेदामेद्सम्बन्ध 
के, श्रुति आर युक्ति के आधार पर व्यवस्थापित कर, जीव जो 
स्वरूपतः ब्रह्म का अशमात्र है, बह्म के सदश चिमुस्वभाव ( सर्वगत ) 
नहीं है, परन्तु अणुस्वभाव ( परिच्छिन्न ) है, किन्तु शुणविषय में विसु 


उपसंहार । [३८४] 


होने के योग्य है, इसके! भी संस्थापित किया है । ब्रह्म के साथ जीव के 
भेदामेद्सम्बन्ध-द्वारा प्रथमाध्यायाक्त ब्रह्म के द्वैताढेतत्व सिद्धान्त के 
भी पुष्टिसाधन तथा सामअस्य को व्यवस्थापित किया है । चतुर्थपाद में 
इन्द्रियादि के पकादशसंस्पकत्व के स्थापित कर, बुद्धि तथा इन्द्रियादि के 
ब्रह्मकारणत्व को श्रति के आधार पर संस्थापित किया है, ओर मुख्यप्राण 
के भी स्वरूप को निर्यात किया है; आए अन्त मे पञ्चमहाभूतो के पञ्ची' 
करण-हवारा प्रकाशित समस्त व्यष्टि देहादि की ब्रह्म से उत्पत्ति होने का 
उपदिष्ट किया है। ( छान्दोग्य श्रुति मै किति, अप ओर तेजः इन तीनों 
के दृष्डान्तमात्र के प्रदर्शित होने के पश्चात्‌ इनके भिवृत्करण-द्वारा जाग- 
तिक समस्त दृश्य चस्तुओं की उत्पत्ति वर्णित हुई हे; इसके अनुसार 
श्रीभगवान्‌ घेद्व्यासजी ने त्रिवृत्करण शब्द ही का सूत्र भें उएलेख किया 
है; परन्तु उक्त श्रति मे क्षिति श्रप्‌ और तेजः के साथ वायु आर आकाश 
का भी भुक्त रहना भावतः उपदिष्ट हुआ है । प्रथमोक्त तीनों महाभूतो के 
ही साक्ात्सम्बन्ध में प्रत्यक्ष योग्य हाने के कारण उन्हीं के साक्ात्सम्वन्ध में 
चिमिश्रण फे उपदेश-द्वारा, पञ्चमहाभूतो के विमिश्रण से जो प्रकाशित 
जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, इसी के जापित करना इस श्रुति का अभिप्राय है 
सुतरां ब्रिव्धत्करण शब्द्‌ का अथे घास्तव में पञ्चीकरण हे; अतः बरसू 
मे भी इसी अर्थ में इसका समझना पड़ेगा।) जगत्सम्त्रन्धीय मुख्य 
ज्ञातच्य विषय सभी इस प्रकार से अवधारित हुए हैं । 

द्वितीयाध्यायोक्त उपदेशसंमूह का सारमम्मै वर्णित हुआ। अव 
तृतीयाध्याय वणित होगा । 

इति चेदान्तदर्शने द्वितीयाध्यायः समासः 1 
ॐ तत्सत्‌। 


औं थोगुरवे नमः । 


वेदान्तदर्शन । 


तृतीय अध्याय 
प्रथम पाद्‌ । 

[ प्रथम छर द्वितीय अध्यायो में ब्रह्म के जगत्कारणत्व, जीव के 
स्वरूप, जगत्‌ के स्वरूप, घर के साथ जीव के भेदामेद-सम्बन्ध ओर ब्रह्म 
के दवेताडैतत्य-~लमुणत्व-निर्शेणत्व--चर्शित हण हैं। अव कृतीयाभ्याय 
में जीव की संसारयति तथा ब्रह्मोपासना-्द्वारा संखारयन्धन से मुक्ति 
झर माच्त-लाम का घर्दीन होया । ] 

३य आध्याय, श्म पाद्‌, १ सूत्र :~-तद्नन्तरप्रतिपत्तौ रंहति 
सम्परिष्वक्तः; रशन निरूपणाभ्याम्‌ | 

[तदन्तरप्रतिपत्तौ देहान्तरग्रहणार्थे, रंहति गच्छति, सम्परिष्वक्तः 
देहवीज्ञमूतसूदमभूतैः परिवेष्टितः सन्‌; तत्‌ प्रशननिरूपणाभ्यां निर्णीयते ।] 

भाष्य :--समन्वयाविरोधाभ्यां साध्ये निश्चिते; अथ साधनानि 
निरूप्यन्ते! सूत्रादी वैराग्यार्थे स्वर्गादिगमनागमचादिदोपान्‌ वृशेयति। 
उक्तळषणः माणादिमान्‌ जीवो दि सूदमभूतसम्परिष्वक एव देहं विद्यय 
दे्ान्तरं गच्छतीति "वेत्थ यथा पश्चम्यामाइतावापः पुरुपवचसा भवन्तो” 
स्यादि प्रश्‍ननिरूपणाभ्या गम्यते । 

अस्यार्थ +--स्वपक्ष के समन्वय ओर विरुद्धपत्त के खरडन-दारा 
साध्यवस्तु--इष्च--के सम्बन्ध मे सिद्धान्त उपदिए हुआ है; शष साधन 


वेदान्तदुर्शन । 

है ब श्र०, १ म पाद, १ सूत्र] [३८३] 
निरूपित हागा। इसमें प्रथमतः वैराग्योत्पादन फे निमित्त स्वगांदि- 
गमनागमनरूप दोापसमूह को सूत्रकारजी प्रदर्शित करते हैं :-पूर्वोक्त 
लक्षणयुक्त इन्द्रियादिचिशिष्ट जीव, सूषम-भूतसमन्वित देकर देह-परित्याय 
के पश्चात्‌, देहान्तर को प्राप्त हाता है; यह, श्रुत्युक्त प्रश्न और उत्तर के 
द्वारा, अवधारित होता है। छान्दोग्योपनिषद्‌ के पञ्चम प्रपाठक के 
तृतीय खण्ड से दशम खण्डप्येन्त पञ्चाग्नि-विद्या-चणेन करते समय ये 
प्रश्नोत्तर चर्णित हुए है 1 प्रश्न, यथाः--“वेत्थ यथा पञ्चम्यामाहुता- 
चाप! पुरुषवचसो भवन्ति”, ( क्या तुम जानते हा, पञ्चमसख्यक आइति 
में हाम के कृत होने पर, वह आहुतिसाधन जल किस प्रकार से पुरुष- 
चाचक होता है--पुरुषाकार मै परिणत होता है ? ) तत्पश्चात्‌ इस संवाद 
म॑ इस प्रश्न के उत्तर को समाप्त कर श्रुति ने कहा है :--“इति तु पञ्चम्या- 
माहुतावापः पुरुपषचचसा भवन्ति” ( इस प्रकार से पञ्चम संख्यक आहुति 
से अपू पुर्यरूप में परिणत होता है ), इत्यादि । 

पञ्चार्निविद्या में उक्त है कि द्विजातियों के सम्बन्ध में सायं ओर 
मातःकाल में जिस अग्निद्वेन्न क्रिया का विधान है, उसमें पयः प्रभति के 
द्वारा जे आहुति प्रदत्त होती है, उसके फल से, देदान्त हाने पर, जीव, 
सूद्म अप-छारा परिवेष्टित दाकर धूम के साथ अ्रन्तरित्त में गमन करते 
हूँ; चे धूमादि नाम से प्रसिद्ध दृक्तिणमाग के प्राप्त दाकर, क्रमशः चन्द्रलोक 
को प्राप्त हवेते हैं; चहाँ पुण्यफलसम्भोग के पश्चात्‌, पुण्य के पाय हेने 
पर,--खद्म अप-रूप देह का आश्रय ग्रहण कर, पुनः आकाश मे पतित 
होते है; आकाश से वायु, वायु से धूम, धूम से अभ्र, अन्न से मेघरूप को 
आरात हाते हैं; तत्पश्चात्‌ चे जल दोकर पृथिघी पर पतित होते हैं; तत्प- 


चेदान्तदर्शन । 

[३८४] [३ य श्र, १ स पाद, १ सूत्र 
श्चात्‌ ब्रीहि भभ्ति का आश्रय ग्रहण करके पुरुषद्वारा भक्षित हाते हैं; 
र क्रमशः पुरुषों के रेतोरूप के प्राप्त हो खो-गभे में प्रविष्ठ हा दशम 
मास के अन्त में भूमिष्ट होते हैं। सूच्चकार कहते हैं कि, यह जे जळ 
शब्द व्यवद्धत हुआ है, चह केवळ जलवाची नहीं है; इस जल शब्द का अर्थ 
सूदम पञ्चमहाभूत हे; जल का अश अधिक परिप्राण में रहने ही के 
कारण, वह मिश्रित पदार्थ जळनाम से ही आख्यात हुआ है; श्रुति का 
अभिप्राय यह है कि जीव, जलांशप्रधान सूचमभूतसमूह के द्वारा पर्थि- 
छित होकर, धूमा में उड्डीन हो चन्द्रलोकामिम्रुख दक्षिण दिशा की 
ओर गप्नन करते हैं। परन्तु उस पशच्चाग्निविया में श्रुति ने कहा है कि, 

ज्ञानी ब्रह्मोपासक, पञ्चमाहुति में आहवनीय अप-स्वरूप से, स्वीय अन्तः- 

करणु-निद्दित श्रद्धा का ध्यान करते हैं, ओर चुलोकादि लोकां का 
यक्षोीय अग्निरूप में ध्यान करते हैं; इसी भाँति पज्जेन्य, प्रथिवी, पुरुष 

गर खो का प्रथम चार आहुतियों सें तर्पणीय अग्नि-खरूप में, ओर 

सोम, दृष्टि, अन्न तथा रेतः का आहचनीय द्र्व्यरूप में ध्यान करते हैं; 

अग्निदेत के यशाग्निसस्वन्धीय समिध, धूम, अच्छि, अङ्गार तथा 

चिस्फुलिङ्ग का विराट पुरुष के अङ्गोमूत आदित्यादिरूप में ध्यान करते हें । 

ज्ञा लोग इस प्रकार घ्रह्मचिद्यासम्पन्न हैं, चे, देहान्त हाने पर, अर्चिरादि 

उत्तरमार्य में गमन,कर अहालोक को प्राप्त दोते हैं; आर जे! लोग अरणएय 

में गमन कर अग्निहोत्र फे परित्याय-द्वारा तपस्या का श्रचलम्पन 

कस्ते हैं, वे भी इसी अच्चिरादि मार्ग को आप होते हैं । यही पञ्चाग्नि- 

विद्या के नाम से प्रसिद्ध है। यदद विद्या बृहदारण्यक उपनिषदू के पष्ठा- 

ध्याय के दितीय घाह्मण में.भी उक्त हुई है। - 


चेदान्तदर्शन 1 


३ य श्र०, १ म पाद, २-३ सूत्र] [श्प्शे 
३ य अ १ म पाद, २ सूत्र :--न्यात्मकत्वात्त, भूयस्त्वात्‌ ॥ 


[ श्यात्मकत्वात्‌, अपां चरिदृतव्वात्‌ प्रथिव्यादीनामपि ग्रहणम्‌; 
भूयस्त्वात्‌ वाहुल्यादेव अव-ग्रद्दणं वोध्यम्‌ । ] 


भाष्यः--विवृत्करणथत्या पां ध्यात्मकत्वादितरयोरपि ग्रहणं, केव- 
ळाप-म्रहणं तु वद्भूयस्त्वाढुपपद्यते ॥ 


अस्यार्थः “चितं त्रिवृतमेकैकां करवाणि” (भूतसमूह के 
त्रिवुत्करण के दार प्रत्येक वस्तु की सि की गई है) ( छा० ६ छ अ०, 
३'य ख० ) इत्यादि वार्क्यो से श्रति-द्वारा जल को भिदृत्कत वस्तु कहकर 
वर्णित करने से, रप्‌ के अपर भूतो के साथ मिलित वस्तु होने के 
कारण, अपर सूदम भूतसमूह भी जीव के अगामी होते हैँ, ऐसा सम- 
भना; केवल श्रय शब्द के गृहीत होने का अभिभाय यह है कि, रूचमदेह 
अप्‌ ही का आधिक्य रहता है। 


३य श्र», १ म पाद्‌, हे सूत्र +--प्राणगतेश्च ॥ 


भाष्य ;-- तमुत्कामन्त सर्वे प्राणा अज्धत्कामन्ति” इति प्राणगतिः 
श्रवणाच्च भूतसूदमपरिबुत एव गच्छति । ” 


अस्यार्थः--“जीब के उत्क्रान्त दोने पर, उसके साथ इन्द्रियसमूद भी 
* इत््रान्त होते हु” ( दु० ४ थे अ०, ३ घा० ) इस श्रुति में जीवों के साथ 
इन्द्रियों की भी गति के उपदिए होने से, ( भूतावलम्वन के विना इन्द्रियाँ 
नहीं रह सकती हैं, इस कारण, ) यद सिद्ध हाता है कि. भूतसूइम-परि- 
चुत दाकर, जीव, झत्युकाल में, देह से उच्कान्त देता है। . .. : 
४३ 


वेदान्तदर्शन । 
[३८५] [ ३ य ०, १ म पाद, ४-९ सूत्र 
देय अन रस पाद्‌, ४ सूत्रः--ग्रस्त्यादिगतिभतेरिति चेन्न 
भाक्तत्वात्‌ । 


भाप्यः-- “यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्याग्नि चागप्येति घातं ग्राणश्चक्कुरा- 
दित्यम” इत्यादिना घागादीनामग्यादिषु गतेख॑यस्य ्घशान्न तेयां जीदेन 
सह गमनमिति चेन्न, ऊम्न्यादिगतिश्रुतेः “पधिलोमानि चनस्पतीन्‌ 
केशा” इति सहपाठेन भाक्तत्वात्‌। 


अस्यार्थ;--'सुत पुरुष की घाक्‌ अग्निदेवता में, प्राण वायुदेवता 
में, चकुः आदिव्यदेवता में लय प्राप्त होते हैं” ( बु० ३ य अ०, २ यत्रा) 
इत्यादि श्रुतिवाक्यं में खुतक्यक्ति की वागादि इन्द्रियों के अग्न्यादि देव- 
ताओं में ळय होने का उल्लेख है, अतपच, यह नहो कहा जा सकता कि 
जीवो के साथ इनका गमन होता है; इस प्रकार की आपत्ति संगत नहीं 
है; कारण, उक्त अग्न्यादिम्राति-वोधक घाक्यो फे साथ ही साथ यह उक्ति 
है, --''ल्लामसमूद औपधादि को प्राप्त देते हैं, केशसमूद वनस्पति फो 
प्राप्त होते हैं, इत्यादि । पवञ्च समा के एक ही साथ उक्त होने से यह 
सिद्ध हाता है कि, वागादि के श्रग्न्यादि-देवता-प्रासिवाचक शब्दसमूह 
मुख्या में व्यवहृत नहीं हुए हैं, गाणाथे मे उनका प्रयोग हुआ है। 


३यअ०, १म पाद्‌, ५ सू्ः-प्रथमेऽध्रवणादिति चेन्न ता एवं है 
हा पपते।।' र कि े 
» आप्या-प्रथमे ग्नाचपामश्रघणात्‌ कथं पश्चम्यामाहुता तासां 
पुयपभाष इति चेन्न, यतः अ्रद्धाशब्देन ता एवेःच्यन्ते, उपकमाथलुपपत्तेः । 


वेदान्तदर्शन । 
३ ये थ०; १ स पाद, ६ सूत्र] [३८०] 
अस्यार्थः-~'तस्मिन्तेतस्मिन्नग्तौ देवाः श्रद्धाः जुद्दति” ( इस श्रग्नि 
में देववासमूह श्रद्धा की आहुति देते हैं) ( छा० ५ म ०, ४ ख० ),- 
इस वाक्य में पञ्चमाइति में श्रद्धा” ही हवनीय घस्तुरुप से वर्णित हुई 
है, प्‌ नहीं। अतपव, पश्चमाहुति में अप्‌ का पुरुषाकार में परिणत 
होना कैसे सम्भष है ? ऐसी आपत्ति नहों हो सकती; कारण, प्रत्यक्ष अग्नि 
में हघनीय द्रव्य अप्‌ ही श्रद्धाशब्द-वाचक है; इस अर्थ के ग्रहण से 
आयोपान्त ग्रन्थ का खामञ्जस्य दाता है, नहीं ता नहॉ । “श्रद्धा वा 
आपः” इत्यादि श्रुतिवार्क्यो में श्रद्धा शब्द का अप्‌ अर्थ भी प्रसिद्ध है । 
श्य अ०, १ स पाद, ६ सूत्रः-श्वथुतत्वादिति चेन्नेशदिकारिणां 
प्रतीतेः॥ 
भाष्यः--भूतसम्परिप्वक्तो जीवा रंहतीति न वक्तुं शक््यमधादिवज्ञी- 
बस्याश्रवणादिति चेन्न, “इष्टापूर्ते दत्तमित्युपासते ते धूमममिसम्भ- 
घन्ती”--त्यादिनेशदिकारियां भूममार्गेण चन्दलेकमातिनिरूप्यते एव 
सोमशब्देन श्रु्या निरूप्यन्ते “पप सामा राजा सम्भवतीति, 'अत्रापि 
सामा राजा सम्भवतीत्यनेन प्रतीतेः ॥ 
अस्यार्थः--जीच सूह्मभूत-परिक्षुत होकर देह से उत्क्रान्त देता है, 
ऐसा महीं कहा जा सकता; कारण, अप्‌ प्रशृति की भांति जीव के 
गमन का उल्लेख नहीं है। इस प्रकार की आपत्ति संगत नहीं हेप 
कारण, “इष्ट तथा पूर्त कम्मी के सम्पादित कर जा लोग उनकी उपा- 
सना करते हैं, वे घूममार्म के भास होते हैं?” ( छा० ५ म प्रण १० म ख०) 
इत्यादि श्रुतिघाफ्यौ मै इष्ट और पूर्चे-कम्मेकारो जीचो की घूममागे-द्वाख 
चन्द्रलाक-प्रा्ति अवधारित हुई है। 'सामराज' शब्द फे दारा चन्द्रलोक 


घेदान्तद्रांन ! 
श्म्म्नि [३ य०, ३म पाद्‌, ७ सूत्र 
ही में यमच थवि ने निरुपित किया है; यथा उक्त छान्दोग्य अति ने कडा 
हे--'।पप सामा राजा सम्भवति” इत्यादि । अतयव, जीव के साथ हो 
भूवसूदमसमूह गमन फरते हैं। ( यागादि के उपलक्ष में जा दान देता 
है उसके इए कर्म्म कहते हैं; घापो-कुपादि-प्रतिष्ठा फेर “पूर्त” कम्मे 
फहते हैँ। अग्निहाच-उपासना भी इष्ट फम्मै है, सुतरां इश्कर्म्मेकारी 
जीवे) के सम्बन्ध में चन्द्लाक-प्राधि के उपदिष्ट होने से, ज्ञीव दी भूत- 
सूचमन्परिवुत होकर चन्द्रलोक में गमन करते हैं, यह प्रतिपन्न हाता है!) 
कय थळ, १ म पाद, ७ सूचः--भाकत घाऽनात्मचिरवात्‌ तथा दि 
द्रयति॥ 
आप्यः---केघलकर्स्मिणामनात्विच्वाद्देबान्‌ प्रति गुणभाचे सति 
““तद्वेवानामन्नं तं देवा भक्षयन्ति” इति इष्टादिकारिणामन्नत्येन भवत्वं 
भाक्तम्‌। “पशुरेघ ख दचानाम्‌” इति श्रुतेः । 
श्रस्याथः--जा लाग केवळ कस्मैमार्गावलस्वी हैं, श्रवात्मवित्‌ होने 
के कारण, वे देवताओं के सम्बन्ध मै आनन्द्व्क ( भोगेषपक्ररशवत्‌ ) 
होते हैं; अर्थात्‌, देवलोक में गमन कर, वे वेववाओं का आमन्व-्धर्द्धन 
करते हैं। अतपच, उक्त छान्दोम्य श्रति मै “मूतब्यक्ति देवताओं का 
अन्न दाता है, उसके देवता भक्षण करते हे” (५ म ०, १० ख०, ७) 
इत्यादि वाक्यों में इधादिफमीकारी व्यक्ति के जे भक्तणीयत्थ का उल्लेख 
है, घह वास्तव मै आहाय्य अर्थ का वोत्रफ नहीं हैं; यह केवळ देव- 
ताओ की संख्या-चृद्धि द्वारा पुष्टि खाघन का बोधक है; ये देवताओं 
की प्रीति के उत्पादित करते हँ, केवळ यदी उस्का आशय हैं; कारण 


बेदान्तदुशन । 
डे य थ०, १ म पाद, = सूत्र ] [३८९] 
यह है कि भ्रुति ही नेवे देवताओं के पशुस्वरूप हैं? ( ३० १ म अ०, 
४ थे घ्रा० ) इत्यादि वाङ्यों के द्वारा ऐसा प्रदर्शित किया है । 
इति सकामजीवस्य देहान्ते सूदमदेहावलम्वनपूर्वक- 
चन्दलोकप्रासिनिख्पणाधिकरणम । 


क 


ऱ्य अ०, १म पाद्‌, ८ सूत्रः-कृताऽत्यपेऽन्ुशयचान्‌ रष्टस्स्‌तिभ्यां 
_ यथेतमनेचं च ॥ 
` [ कृत--अत्यये ( 'ग्रासूप्मिकफलप्रदकम्मेक्तये सति), अनुशयवान्‌ 
( पेदिकफल्पदकम्मेवान पुरुपः ), यथा एते ( यथागतं, येन मार्गेण गत- 
वान्‌) अनेवं च (तद्विपर्ययेण तेनैव मार्गेण प्रत्यवराहति), रण्डस्मुति- 
भ्याम्‌ (श्रुतिस्ट्रतिभ्याम्‌ एतजूज्ञायते ) इत्यरथः! ] 

* भाष्य+--आपुष्मिकफलप्रदकम्मैचये सति ऐहिकफलप्रदकस्मैधान्‌ 
यथा गतमनेवं च प्रत्यवरोहति, “तद्य इह रमणीयचरणा अभ्यासो 
ह यत्ते रमणीयां योनिमापद्येरञ्रि"-स्यादिथुतेः। “वर्णाः आश्रमाश्च स्व- 
कम्मे निप्ठाः प्रेत्य कम्मेफलमन्नुभूय ततः शेपेण चिशिष्टजातिकुळरूपायुः 
श्तबृत्तवित्तसुखमेघधसो जन्म प्रतिपद्यन्ते” इति स्खतेश्च । 

अस्याधे:--वन्द्रले।कादि-प्राप्तिक्ष फलय्रद कृतकम्मेसमूद के भोगः 
दारा ज्षयक्राप्त दाने पर, ऐहिक-फलपद कर्म्मा' से युक्त होकर, जीयों ने, 
मत्यु के पश्चात्‌,” जिस पथ के थवलम्वन-द्ारा चन्द्रलोकादि मे गमन 
किया था, उसी पथ के चवलम्बन द्वारा चे पृथिवी में धत्यावर्तच करते हैं; 
यह श्रुति तथा स्मृति. दोनों के द्वारा अवधारित हुआ है ! श्रुति, यथाः-- 


येदाम्तदुरांन । 
[३६०] [३ य श्र», १ म पाद, ३ सूत्र 
“तय इद॒ रमणीयचरणा श्रभ्यासा द यत्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌” 
( छा० ४ म प्र. १०म ख०) [जो लोग इस लोक में पुण्यकर्म्मकारी 
( स्मणीय “चरण”-सम्पन्न ) हैं, वे ( चन्द्रलोक भोग करने के पश्चात्‌) 
अवशिष्ट कमा के द्वारा ऋरतादिवजिंत रमणीय योनि के प्राप्त होते हैं ] 
इत्यादि । स्मृति, यथा।--“वर्णो: थ्राश्रमाएच स्वकर्मनिष्ठाः प्रेस कम्मं- 
फलमचुभूय... ..”इत्यादि। अर्थात्‌ श्राह्मणादि घण और ब्रक्षचर्य्यादि 
श्रमी स्वीय स्वीय श्राथमोचित विहित कर्म्मो' के सम्पादित कर, 
चन्द्रकोकादि में उन सत्र करों के फलो को भोग कर, भुक्तायशिष्ट 
कर्म्मो' के प्रभाव से विशिष्ट जाति, कुछ और श्रायु को प्राप्त होकर तथा 
सदाचार, थ्रीसम्पन्न और मेधावी होकर जन्म ग्रहण करते हैं । 
जा कम्मं इस जन्म में छत होते हैं वे दे प्रकार के हैं:-कोई कोई कम्मे 

इस प्रकार के हैँ कि उनके फल इस लोक में नहीं भोगे जा सकते; श्रति 
शुभकम्मे हाने से, उनके फल स्वग में भाग्य हाते हैं, ओर अति अशुभ 
देने से उनके फलरूप दुःख नरक में भोग्य होते हैं। पवश्च, कुछ करर 
ऐसे हैं, जिनसे जीवों के! इस लेक में उनके अशुरूप भोगोपयोागी देह- 
प्राप्ति हाती है। ये सब “अनुशय” के नाम से चर्णित हुए हैं; “अनुशय” 
शब्द से, परलोक में भोग करने के पश्चात्‌ अवशिष्ट जे. इस लेक में 
भोगेत्पादक कर्म्म रहते हैं, ये दी समभे जाते हैं । 


३य शव, १ म पाद ६ खुध:--चस्णादिति चेन्नोपलक्षणार्थेंति कार्प्णा- 
जिनिः ॥ 
, भाष्यः--नचु “श्मणीयचरणा” ` इत्यत्र चरणमाचारस्तस्मादेवेष्ट 


वेदान्तद्शेन । 

थश्च, १ म पाद्‌, १० सूत्र | [२४१] 
सिद्धौ न साहुशयस्यावराहः सम्भवतीति चेन्न, यतश्चरणभुतिः कम्मो- 
पलक्षणार्था, इति काप्णोजिनिमैन्यते ॥ 

अस्याथेः--परन्तु पूर्वोक्त "रमणीयचरणा रमणीयां योनिमापद्येरन” 
"कपूयचरणा कपूयां येनिमापथेस्न” (जिनके रमणीय “चरण” हैं, उनको 
रमणीय योनि प्राप्त दाती है, आर जिनके कुत्सित “चरण” हैं उनको 
कुत्सित योनि प्राप्त हती दै ) इत्यादि थुति वाक्यो में ज्ञा '“रमणीयचरण” 
शब्द व्यवद्धत है, उस 'चरण' शब्द का अर्थ आचरण है। उत्तम आचरण- 
सम्पन्न पुरुप उत्तम जयलाभ करते हैं,-इस प्रकार का अथे करने से जव 
वाक्य का आशय प्रकाशित होता है, तव उस “चरण” शब्द का “अनुः 
शय-कम्मै” अर्थ कर, अचुशय ( अर्थात्‌ भुक्तफल कर्म्मो' के अतिरिक्त ) 
कम्मों' के साथ, जीव श्रागमन करता है, ऐसा कहना अनावश्यक है; इस 
प्रकार की श्रापत्ति संगत नहीं है; कारण, “चरण” श्रुति में लक्षणा-दारा 
उक्त “अनुशय” ही उपलक्तित दुआ दे, ऐसा रृप्णाजिनि मुनि कहते हैं । 

दय अ० १ म पाद्‌, १० सूत्र :--आनधेक्यमिति चेन्न तद्‌- 
पेचस्वा्‌॥ 

भाष्यः--नसु तथात्वे चरणस्यानथेक्यं स्यादिति चेन्न कर्म्मणां 
चरपणापेक्तत्वात्‌ ! 

अस्याधैः--परन्तु ऐसा कहने पर, आचरण की निप्फलता होती है, 
इस प्रकार की आपत्ति संगत नहीं है; कारण, कम्मे सदाचार की अपेक्षा 
करता दै आचार-सम्पश्न ब्यक्ति के अतिरिक्त और कोई वैदिक 
यागादि के अनुप्ठान-द्धारा पुरय-लाम करने से समर्थ नहो देते हैं। 


नेदान्तदर्शन । 

[३३२] [३ य थ०, १ म पाद्‌, ११०१२-१३ सूच 
५ झाचारहीने न पुनन्ति चेदा” इत्यादि श्रतिवाफ्य इसके 
प्रमाण हैँ । * 

३ य श्र०, १ म पाद, ११ सूत्रः--छुछतडुप्छते पवेति तु बादारिः ॥ 

भाष्य---छुकूत-दुप्कृते कम्पंणी चरणशब्देनाच्येतें इति चादारिः 1 ˆ 

अस्यार्थ:--वादरिसुनि 'कहते हें कि उक्त श्रुति में “चरण” ` शब्द 
सुति आर दुप्कति, देना का बोधक है। स्वयोस्पादक न होने पर, 
चह इस लोक में फल प्रदान के निमित्त जीवों का अतुवची होता है। 

इति जीवस्याचुशयवच्वेन पृथिब्यां पुनरावृ ्त-निङूपणाधिकरणम्‌ । 


—— 


३ य अ०, १ म पाद, १२ सूज-अनिषादिकारिसामपि च्च श्चुतम्‌ ॥ 

भाव्यः--अनिष्टादिकारिगतिषिचस्त्यते । तत्र तावत्‌ पूर्वः पक्षा; 
निषिद्धसक्तानां विहितविरक्तानां दुष्ट्रनामपि “ये वै के चास्माल्लोकात्‌ 
प्रयन्ति चन्द्रमसे, ते सर्वे गच्छन्ती? ति गमनं श्रुतम्‌ । 

असख्याथ+--अब अनिष्टकस्मैकारी पुरुषों की गति अवधारित की 
जाती है। प्रथमतः, पू्वेपक्ष यह है. कि, अनिष्टकर्म्मकारी पुरुष भी 
चन्द्रलोक में जाते हैं, यद कहना चाहिए; कारण, श्रुति ने कहा है कि, 
ज्ञा काई इस लोक से जाता हे, उसके चन्द्रलोक माघ होता है (कावितकी 
१म्०)। मु 
३ य छअ०, १९ ग झाद, १३े सूचः--संयमने त्वघुभूयेतरेपामाराहाव- 
राहे! तद्गतिदर्शनात्‌ : री 


वेदान्तदर्शन 1 
३ य भ्र०, १ म पाद, १४-३२-१६ सूत्र ] [३२३] 
[ संयमने यमालये, अनुभूय यातनामजुभूय, इतरेपाम्‌ श्रनिष्टकारि- 
णाम्‌ आरोह-थवरेद्दा; तद्यतिदशेनात्‌ यमलोकगमनं श्रुतत्वात्‌ । ] 
भाष्य+--यमालये दुःखमचुभूयानिप्टादिकारिणां चन्द्रमणडलारोद्दाव- 
रह, “पुनः पुनरवेशमापद्यतेमे, वैवस्वते सेयमनं ज्ञजनानामि”-त्यादिषु 
यमाळयगमनदशीबात्‌ । 
अस्थार्थ:--( तव यद्द स्वीकार करना होगा कि) अनिप्टकम्मे- 
कासे लोग पहले यमालम में यातना अनुभच करते हैँ; तत्पश्चात्‌ उनके 
चन्द्रलोक में आरोहण और घहाँ से अवरोहण होते हैं; कारण, भ्रति 
ने उनकी यमलोाक-गति फो प्रमाणित किया है; यथाः--“ये लाग, यम फे 
घशीभूत देकर, पुनः पुनः उनको सेयमन नामक पुरी में गमन करते हैं” 
इत्यादि । ( यह भी पूर्वपक्ष है। ) 
३ य अ०, १ म पाद, १४ सूत्रः--स्मरन्ति च ॥ 
भाष्यः-पराशारादयः यमचश्यत्वं स्मरन्ति ! 
अस्यार्थः ~परारारादि स्मृतिकारों ने भी ऐसा कहा है। यथाः-- 
“सर्वे चैते घशं यान्ति यमस्य भगवन्‌ किल” इत्यादि । 
- .,.३.य अ०, १ म.पादू, १२ सूच--अपि सप्त ॥ 
न भाष्य+-रौरवबादीन्‌ सत्तनरकानपि स्मरन्ति । ी 
१7 अ्रस्याथेः--स्छति ने उल्लेख किया है कि, रोरवर्यदे सप्तविध नरक- 
- पुरियाँ हैं; ये अनिष्टकारी पापियों के निमित्त हँ; ऐसा उक्त हुआ दै! 


३.य अद, १, म पाद, १६ सूचः--तत्रापि च तदूव्यापारद्‌- 
विराचः ॥ : 
X०७ 


~ 


क 0 ह ~ 


वेदान्तदर्शन । 

[२३] [३ य 4, १ म पाद, १७ सूत्र 

[ तन्नापि तेपु नरकेषु अपि तस्य यमस्य व्यापारात्‌ कत्त त्वा- 
भ्युपगमात्‌ अविरोधः । ] 

भाप्यः--रोरवादिष्वपि चित्रमुप्तादीनामधिष्ठातयां यमायत्ततया 
यमस्यैव व्यापारात्तत्राऽन्येऽप्यधिष्टातार इति नास्ति चिरोधः ॥ 

अस्यार्थः--यहं सत्य है कि रोरघादि में चित्रगुप्त प्रश्नुति का अधि- 
कार रहना शाख में घर्णित है, परन्तु उन समस्त नरके के ऊपर भी 
यम का कर्ता त्य है; खुतरां यमपुसीगमनविषयक वाक्यों के साथ इसका 
कोई विरोध नहीं दै। अपर 'अधिप्ठातृगण यम के अधीन हैँ। 

३ य शअण०. १ म पाद, १७ सूत्रः--विद्याकम्मणारिति तु 
भरुतत्वात्‌ ॥ 

[ विद्याकम्मैणाः यथाक्रमं देययानपितृयानपथोः प्राप्तित्वं “अञ्चैतयोः 
पथाः” इत्यादिवाक्ये उक्त, तयोरेष प्रकतत्वात्‌ उक्तत्वात्‌! | 

भाष्यः--अथ राद्धान्तः । पञ्चाग्निविद्यायाम्‌ “श्रधैतयोाः पथोर्न 
कतरेण च तानीमानि छुद्राणि श्रसर्दावर्तानि भूतानि भवन्ति जायस्व 
प्रियस्वेत्येतत्तृतीय स्थानं तेनाउसा लोको न सम्पुरर्यते” इत्यनिष्टादिका- 
र्णामनपराह दर्शयति। पथारिति छ विदाकर्म्मणानिदेशस्तयेः मतः 
त्यात्‌! “तदय इत्थं विदुरिति देघयानः पन्था “पष्टापूर्त दत्तमि”- 
ति पिठ्यानस्तयोरन्यतरेणापि ये न गच्छन्ति तानीमानि सृतीयस्यान- 
भाजिमूतानीति पापिनां चन्द्रगतिर्नास्तीति घाक्यार्थः । है 

अस्पारथ:--अब सूपफार इस पूर्वपक्ष फा सिद्धान्त कहते ही 
पान्दाग्योपनिषदुक पश्चास्निधिधाकथन के उपळश में यद्द घाफ्य दो. 


वेदान्तदुर्शन । 

३ य भ्०, १ म पाद्‌, १५ सूय ] [३६४] 
यंथा:--'और इन दो ( देवयान धार पिठ्यान ) पर्था के द्वारा जा जाने 
के अयोग्य हैं, वे, पुनः पुनः संसार में आवर्चन कर, छुद्र मशकादि योनि 
को प्राप्त देते हैं, जन्मग्रहण के पश्चात्‌ शीघ्र ही सत्यु को प्राप्त हेते हैं; 
यह ( चन्द्रलोक र पितृलेक के अतिरिक्त ) तृतीय स्थान है। ये 
लोग चन्द्र॒लेक में जा नहीं सकते । इस कारण चन्द्रलोक परिपूर्ण नहा 
हाता” ( छा० ५ म अ०, १० ख०)। इस वाक्य के द्वारा यह प्रदर्शित 
हुआ है कि अनिष्टकारी व्यक्तियों का चन्द्रलोक में गमन. अथवा घहाँ से 
अवरोहण नहीं हाता । उक्त वाक्य में जिन दो मार्गों का पहले 
उल्लेख है, घे क्रम से विद्या-द्वारा पाप्य देवयान-पथ और इश्ापू्त 
कमे-द्वाय प्राप्य पितृयान-पथ हे; कारण, उक्त प्रकरण के प्रारम्भ 
मै बिद्या और कस्मै ही फा उल्लेख है । “जे यह जानते हैं,” 
इस पाक्य के द्वारा ज्ञानियों के लिए देवयान-पथ, आर “जो इष्टा- 
'पूत्तंदानकारी है”, इस वाक्य के दारा यज्ञादि-चिहित कम्मेकारियों 
के लिए पिचृयान-पथ उवदिष्ट हुए हैं; जो लाग इन दो मार्गों के 
द्वाराजाने के अपोग्य हैं, चे ही तृतीयस्थान प्राप्त हाने के योग्य पापी 
.जीव हैं; इनके चन्द्रलाक-प्राप्ति नहीं होती है, यही श्रुतिवाक्यो का 
आशय है॥ * 


३ य अ०, १ म पाद, १८ सूजः--न तृतीये; तथेपलब्धेः ॥ | 


भाष्य--न्दतीषे स्थानेऽनिष्टादिकारिदेद्वारम्भार्थमपि पश्चमाहुत्य- 


पेच्चा नास्ति भ्रद्धादिक्रमप्रा्ता पञ्चमाडुति चिना 5पि “जायस्वै”--ति देहा- 
रम्भापलन्धः । - 


वेदान्तदर्शन 1 
[३६६] [३ वश्र०, १ म पाद, १३-२०-२१ सूत्र 
अस्यारथ:--इस तृतीय स्थान की प्राप्ति के कारण फ्थाहूति की 
आवश्यकता नहीं है; क्रम से प्राप्त अद्धा प्रसूति आइुतिगों के विना भी 
देह के उत्पन्न होने के सस्बन्ध में उक्त प्रकरण में जा “जायस्व” इत्यादि 
वाक्य हैं, उनके द्वारा ऐसा ही सिद्ध हाता हे । 
३ थ अ०, १ म पाद, १६ सुव;--स्मध्यते&पि लेके ॥ 
भाप्यः--“यक्ष द्रोणविनाशाय पाचकादिति नः श्रुतमि?--स्यादिना 
इष्टादिकारिणामपि धूष्टयञ्ञप्रचचतीनां पश्चमाहुत्तिं विनेव देहदोत्पत्तिः 
स्मव्यते । | 
अस्याधे।--संसार में पेसी सूरति-प्रसिद्धि हैः--“द्रोण के विनाश, के 
कारण, यज्ञाग्नि से ध्ृष्युम्जप्रश्रुति ने जन्मत्रहण किया था, यह' इम 
लोगों ने सुना है,” इसके द्वारा इपकम्मेकारी ध्रश्यस्नप्रभ्धति की, 
घोपित्‌-चिपयक आहुति और पुरुप-विषयक आहुति के विना भी, देदोत्पत्ति 
का धर्सन है। 
३ य अ०, १ म पाद्‌, २० सूच+--दर्शनाच्य ॥ 
भाष्यः--चतुबिधेषु भूतेषु स्वेदजोद्धिजयोः खरी पुरुपसङ्गमन्तरेणोत्पत्ति- 
दशनाश्च न पञ्चमाडुसपेच्ा । 
अस्याधेः---ख्रीपुरुप के संग चिना ही चार प्रकार के जीवो के मध्य 
में स्वेदज और उद्धिञ्ञ--इन दो धकार के जीवों की उत्पत्ति दष्ट हाती 
है; अतपच, इन देहो की घाति के कारण यञ्चमाइति की अपेक्षा नहीं है। 
३ य अ9, १.म पाद्‌, २१ सूवः--ततीयशब्दावराघः संशोकञध्य 
९ संशोकजस्य = स्वेद अस्य, अवरोधः सग्रहः । } 


वेदान्वदशेन 1 
३ ये अ०, १ स पाद, २२ सूच] [३३५] 
- भाप्य :--“अरडर्ज जीवजमुद्भिज्जम्‌” इत्यत्र तु ठृतीयरान्देन स्वेद- 
जस्य संग्रहः अतो न चातुर्व्विध्यहानिः । 


` अस्याथः--डान्दोग्याक्त '*अरडज, जीवज तथा उद्धिज”, इस जीव” 
भेद्योधक वाकय में ठतीयेक्त शन्द~-उद्धिद-के अन्तर्धुकरूप से स्वेदज 
वतमान है, ऐसा समभना चाहिए; अतएच जीव चतुर्विध हैं । 

इति अनिष्टकारिणां चन्द्रलोकप्रासि-निरूपणाधिकरणम्‌ 1 
३ य श्र०, १ म पाद, २२ सूत्र :--तत्‌ स्वाभाव्यापत्तिरुववत्ते । 

_ भाष्यः--अवुरेाहप्का रश्चिन्वते । ' अ्रधैतमेचाध्वाने पुननिवेत्तेते 
यथेतमाकाशमाकाशाद्वायुं वायुभूंन्या धूमो भचति धूमो भूत्वाउक्र भवल्यभ्र 
भूत्या मेधा' भवति मेथे भूत्वा प्रवर्पती”--त्यथ्न देवादिभाववदाकाशादिः 
भाषः ? उत साइश्यप्राप्तिमात्रम्‌? इति सन्देहे आकाशादिभाव इति प्राप्तै 
उच्यते, तत्सादश्यापत्तिरेति। कुतः ? साडश्यप्राप्तेरेघोपपन्नत्वात्‌ । 

अस्या :--अब चन्दळोक से पत्यावत्तेन की प्रणाली के सम्बन्ध 

में आलोचना की जाती है! श्रति ने कहा हैः--“'इस माग के अरलुसरण 
द्वारा ही जीव संसार में प्रत्यागत होता है; यथाः -जीध पहले आकाश 
को प्राप्त देता है, आकाश से वायुत्व को मात हाता है, वायु दोकर घूमा- 
कार को पाप्त हाता है, धूमाकार के प्राप्त होकर अश्नाकार को माप्त होता 

- है; अघ्राकार के प्राप्त होकर मेघाकार के प्राप्त दोता है, मेघ होकर 
जल-रूप में पूथिची पर पतित देता है” (छा० « म ० १० ख०)। इस 

- स्थल पर यह प्रश्न है; --चन्द्रलाक में जीव जैसे देवभाव को प्राप्त होता 
है, पूर्घोक्त आकाशादिभाव-प्राति भी क्या उसी. प्रकार की है? अथवा 


उससे उनके सादश्यमाठ दी प्राहि सम्झी चादिप ? पहले ऐल ही 


वेदान्तदर्शन । 
३ य श०, १ म पाद, २४-२३ सूत्र ] [२३६३] 


३ य अ०, १ म पाद, २४ सूत्र : -अन्याधिष्ठिते पू्ैवदभिछापात्‌ ॥ 


[ अन्याधिष्ठिते जीवान्तरेणाथिष्ठिते बीह्यादिशरीरे, तेपां सश्लेपमात्र- 
मेघ, कुतः ? पूर्वचद्‌भिलापात्‌ अआकाशादिचत्‌ सादश्यमात्रकथनात्‌ इत्यर्थः 1] 


भाप्यः-“ते इह बोहियवा ओपधिवनस्पतयस्तिलमांपा इति 
जायन्ते ? तआन्यच्षेमज्ञाधिछिते मोह्याद जायन्ते संसगेमात्रं पराप्नुचन्ति 
इत्यर्थो झेयः। कुतः? आकाशादिमिरिव तेपां घीह्यादिभिरपि संख- 
गंसाचकथनात्‌ । 
अस्यार्थः-"'चन्द्रलोक से प्रत्यागत जीव बोहि, यव, श्रापधि, 
वनस्पति, तिळ, उरद, इत्यादि रूपा को प्राप्त हाता है” ( छा० ५ म श्र०, 
१० ख० ), इस श्रुति का अर्थ यह समझना कि, जीव अपर जीषाधिछित 
घोहिप्रशूति के संखमे-मात्र को प्राप्त होता है; कारण, पूर्व मै जा आक्रा- 
शादि फे रूपा की प्राप्ति का उल्लेख है, उनके भी संसर्ग-माभ का प्राप्त होने 
के कारण, मीहिप्रभ्गति के सम्वन्ध मै भी इसी प्रकार समभन चाहिए । 
३ य अ०, १ म पाद्‌, २५ खून्र;--अश्वुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ 
-भाप्यः-तेपां बोह्यादिस्थावरयोनिप्रापक्रे हिंसाये।गाज्ज्येतिष्टीमाद- 
शुद्धे कम्माँस्तीति चेज्ञ्योतिष्टोमादेर शुद्धत्वं नास्ति; बिधिशास्रात्‌ । 
अस्यार्थः - परन्तु यदि यह कदा जाय कि, जिस ज्योतिष्टोसादि 
यज्नों के फल से अन्द्रलोक प्राप्ति होती है, उनमे हिंसादि थथुद्धिके 
चत्तैमान रहने ही के कारण च्रीहिषद्दुति के रूप से उसकी उत्पत्ति हो 
सकती है, अर्थात्‌ केवळ संश्लिष्ट न होकर, उस त्रीहिप्रश्नुति जाति की 
दी प्राप्ति हा सकती है; ता इस पर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैँ कि, ऐसा 


[थ [$ 


चैदान्तदर्शन 1 
[४० ०] [३य ० ३ म पाद्‌, २६7२० सूत्र 


नहीं हे सकता; ज्योतिष्टीमादि कम्मौ में कोई भी शुद्धि नहीं दै, कारण 
इन यक्षी मै दिंसादि की सुरुपए विधि चर्षित दै, इसके दारा उन कस्मा 


यस्याः जी व्यक्ति अन म्षण करता दै, जो रेतःसिंचन 


करता दै। जीव पुनः उन्ही अन्न शप शतः के रूपों का प्राप्त होता है” 


अस्याथै-_येनि का आश्रय ग्रहण कर, जीव स्वीय भोगायतन 


देह केप प्रत दोता दै.। 
इति जीवस्य चन्द्रळोकाव्‌ उनपू्कं पुनः गरीर्वारणावघारणाधिकरतम्‌ 1 
ति बेदान्तदर्शने तृतीयाध्याये ब्रधमपादः समाए? 1 हली 


अ तव्सव्‌ ` ` 


ॐ श्रीगुरवे नमः । 
~ [a 
>. वदान्तदशन । 
तृतीय अध्याय-द्वितीय पाद्‌ । 

प्रथम पाद में जीव की सत्यु-अवस्था ओर पुनः देह-प्राप्ति का कम 
चणित हुआ है, अव इस पाद में स्वमादि-अवस्थार्ये निरूपित हाँगी । 
चृहदारणयकोपनिपद्‌ के चतुर्थाष्याय के तृतीय ब्राह्मण मै तथा द्वितीय 
अध्याय के प्रथम ब्राह्मण मै ये सव अवस्थाये' घर्णित हैं । 

३ य अ०, २ य पाद, १ सूज;--सन्ध्ये सृष्टिराइ हि ॥ 

भाष्यः-- स्व्ममधिकृत्य "अथ न तत्न रथा रथयोगा न पन्थाने! 
भवन्ति, अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सुजते” इत्यादि शूयते । तत्र रथादि- 
सृएिज्ञोचरुता ? उत प्रह्मरता ? इति सन्देहे, सन्ध्ये स्वप्रस्थाने रथादि- 
सृधिर्जीचक्ता । दि यतः “रजते,” “स हि फत्ते”-ति थुतिसह । 

अस्याथेः--स्मावस्था को छक्य कर ब्ृददारएयक भ्रुति ने कहा है, 
“वहां रथ नहीं दै, रथयोजित अश्वादि नहीं हें ओर न पन्धादि दी हैं; 
परन्तु, रथ, अश्व तथा पथ की रूटि करता हे” (ढु०४ थै अ०, देय 
मा० १०) । इस स्थळ पर जिज्ञास्य यह है कि, स्वप्न में इष्ट रथादि की सृष्टि 
जीव दी करता है, अथवा अझ उसका कर्ता है? इस आशङ्का के उत्तर 


मै भगवान्‌ सूत्रकार प्रथमतः पूर्वपत्ष में कहते हैं कि, “सन्ध्ये” अर्थात्‌ 
२१ 


लि चेदान्तदर्शन [| 
३०२] है [३ य ४, २ य पाद्‌, २-३ सूत्र 
स्वमस्थाच मै जिन रथादि की सृष्टि होती है, वे जीवक्रत हैं; कारण यह 
है कि इस वाक्य के उपसद्दारकाल में श्रुति ने कहा हैः--- “वही उन सभा. 
की सृष्टि करता हे” , “ घही इनका कर्ता हे” । 

३यं अ०, २ य पाद्‌, २ सूत्रा--निर्म्मातार्र चैके पुत्रादयश्च ॥ 

भष्यः--यि पणु सुप्तेषु जागर्ति काय काम पुरुषों निसम्पिंमाण” 

इति स्वप्ने एके जीवं कामादां पुत्रादिरुपाणां कर्तारं समामनन्तीति 
पूर्वः पक्त: । 

अस्यार्थ;---“इन्द्रिया के सुत्त होने पर, जो पुरुष काम (काम्यवस्तु) 
की सृष्टि करके जाग्रत रहता है” इत्यादि श्रुतिवाक्यों के अचळम्वन-द्वारा 
किसी किसी सम्प्रदाय के छोग कहते हैं कि, जीव ही पुच्चादिरूप काम्य- 
घस्तुसमूह का कर्ता है। यद पूर्वपक्ष है। 

३ य अ०, २ य पाद, ३ सूञः--मायामात्र तु कार्त्स्स्येनामभिव्यक्त- 


स्वरूपत्वात्‌। 

[ छु शब्द पक्षन्यावत्यथेः; स्वप्तसृष्टिः परमेश्वरात्‌; यतो मायामात्रं, 
विचित्रं, न सर्वाशेन सत्यं न तु सवाशेत असत्यम्‌; मायाशब्द आशचय्य- 
बाची । जीवस्य सत्पसङ्कएपत्वादिधिम्माणा कार्तूरूयेन अनभिव्यक्तस्थरू- 
पत्वात्‌, बद्धावस्थार्या तिरोधानादित्यर्थः । ] 

भाप्यः-तचाभिधीयते, स्वप्ने खत्यसङ्करपसेक्षपय्मेश्वरनिम्मिंतमेच 
रथादिकार्येजातम्‌। यतो ह्याश्‍चय्यभूतं, वन्न जीवरुतं, तदीयसत्यसडुरुप- 
त्वादे्वेद्धावस्थायां कार्त्स्न्येनानभिव्यकस्वरुपत्वात्‌। 


येदान्तदर्शन 1 
[३ य आ०, २ य पाद, ४ सूत्र ] [४०३] 
* अस्यार्था--इस पूर्वपक्ष के उत्तर में सूघकार कहते है कि सत्यं 
सङ्कल्प, सर्वज्ञ'परमेश्‍वर।ही स्वमरष्ट रथादि. कार्यो' का निम्मांता है । 
कारण, यह सृष्टि अत्यन्त आशचय्यजनक है,--यह सर्वाँश में सत्य नहीं 
है और न इसके सर्वाश में मिथ्या ही कह सकते हैं ; ऐसे पदार्थ वद्ध 
जीवो [के द्वारा स्ट नहीं हो सकते; अतपएघ, ये जीवछत नहीं हैं; 
घद्धावस्था में जीयाँ के सत्यसह्डर्पत्वादि गुण प्रकाशित नहीं रहते हैं । 
(शाङ्करभाप्य में इस सूत्र का श्रथ विभिन्नरवूप से वर्णित हुआ है, 
यथाः--स्वप्त मायामात्र मिथ्या है, कारण इसमें जाग्रतखछि का धम्म 
नहीं है । ) यह व्याख्या आपाततः समीचीन प्रतीत हो सकती है । किन्तु 
प्रथमोक्त पूर्वपच्षस्थानीय सूत्रद्धय ओर परवर्ती अपर सूत्रों पर विचार 
करने से यह प्रतीत होगा कि निम्वार्कव्याख्था ही अधिक संगत है। 
शीमाप्य भी इसी के अनुरूप है। 


३ य अ०, २ य पाद, ४ सूत्र:--सूवकश्च हि श्रुतेराचच्तते च तद्विदः ॥ 

भाप्यः-“यदा कम्मेखु कास्येषु खिये स्वप्नेपु पश्यति, समृद्ध तत्र 
जानीयए्तस्मिन स्वप्ननिद्शने? इति “अथ यदा स्वप्नेपु पुरुष ऋप्णं कृष्ण 
दन्तं पश्यति स पनं हन्तीति थुतेः स्वप्नः साध्यागमासाध्यागमयोः 
सूचकोऽवगस्यते, पतदेव स्वमफलविद भ्राचच्तते । अतो वद्धिपूर्वकेष्टागम- 
सूचकस्वभ्नादर्शीनादेचानिष्टागमसूचकस्वभदरीनाथच परमात्मैव स्वप्रस्थावि- 
निम्मोता । 

'अस्याथेः--*'जव स्वप्न मै 'अमिलपित स्रीलाम का दर्शन होता हे, 
तय यहद जानना कि, उस स्वप्नद्वश् फे सखुद्धि-हाभ होगा,” (घार ५ म्‌ 


वेदान्तदर्शन 1 
३ य अ्०, २ य पाद, ७-म सूय ] [४०४] 
अस्याथै;--देहात्मबुद्धि (अविद्या) के याग से उसकी वे (सत्य- 
* सङ्कहपादि) शक्तियाँ तिरोभूत हातो हैं । 
इति परमात्सनः स्वप्तस्ि-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


श्य अ०, २ य पाद्‌, ७ सूत्रः--तदभावे। नाडीषु तच्छुतेरात्मनि 'ब ॥ 

भाष्यः--स्वप्तसष्टिनिम्माता परमात्मा । सुपुत्तिरपि नाडीएुरीत- 
त्मवेशानन्तरं खलु परमात्मन्येच भवति “आसु तदा नाडीषु सुतो भवती-” 
ति, "ताभिः प्रत्मवस्जुण्य पुरीतति शेते” इति, “य पपोऽम्तहदये 
आकाशस्तस्मिज्च्छेते” इति च श्रवणात्‌ ॥ 
' अस्यार्थः-परमात्मा ही स्वप्रदएखुष्टि का निम्मांता है, पेसा 
सिद्धान्त वर्शित हुआ है। सुपुस्ति में भी पुरीतत्‌--नाड़ी में प्रविष्ट हाने 
के पश्चात्‌, जीव परमात्मा ही में अचस्थान करता हे। “इन सव नाड़ियों 
में जीव सुप्त रहता है,” “इन सब नाड़ियोंं से पुरीतत्‌ नाड़ी में जाकर शयन 
करता है” “जे हृद्य फा अन्तर्चेती आकाशस्वरूप प्रह्म है, उसी में जीव 
शयन करता है” (बू २ य अ०, १ ब्रा०) इत्यादि थुतिवार्क्यो के द्वारा 
खुपुत्तिलाभ के समय जीव का प्रथमतः हितानामक वहुसंख्यक नांड़ियों 
मै प्रवेश, तत्पश्चात्‌ पुरीतत्‌ नाड़ी में अवस्थिति और ब्रह्म मै शयन 
सप्रमाणित हुए हैं । : 

३ य अ०, २ य पाद्‌, ८ खूज:--अतः भवोधोऽस्मात्‌ ॥ 

भाष्यः--अतए्च “वसत आगम्ये*त्यादो शूयमारां परमेशवरादृप्यु- 
त्थानमुपपद्यते । ४५५ दप. 0000 


वेदान्तदुर्शान । 
[२०६] [२३ य थ०, २ य पाद, ६-१० सूद्र 
अस्याध:--अतपफ्व “सत्‌ प्रह्म से आगमनकर” इत्यादि थुतियों 
में परमेश्‍वर दी से जीव का उत्थान दाना प्रतिपन्न हुआ है । 
३य अ०, २य पाद, ६ सूच/--स एव तु कम्मोजुस्ृतिशन्दचिधिभ्यः॥ 
भाष्यः--“यः सुप्तः स एव जीव उत्तिष्ठति यस्मात्‌ पूरये: : कर्माणोर्द 
कत्वा परयुरतुस्म्रत्य तदद्ध' करोति, ते इह व्याधो चा सिंदो या चुका घा 
चणद्दो चा हंता वा मशको बा यद्यद्भवन्ति तत्तथा मघन्ती-” त्यादि- 
शब्देभ्यः अग्निहोत्रं ऊहुयादात्मानमुपासीते-” द्यादिविधिभ्यः। 
अस्यार्थः--जो व्यक्ति शयन करता है, बही जागरित होकर उत्थित 
होता है, दूसरा नहीं; कारण यह है कि पूर्वदिवस के अद्धेंसमाप्त कमा 
के, परदिवस निद्राभङ्ग होने पर, स्मरण कर अवशिष्टाद्धः को बही 
सम्पादित करता है। “खुप्तव्यक्ति पदले व्याघ्र, सिंह, चुक, घराद, हंस, 
मशक अथवा जा कुछ भी रहा हा, पश्चात्‌ भी घही हाता है” (० ६ अ०, 
६ ख०) इत्यादि थृतियों के द्वारा भी यही ज्ञात होता है; पचञ्च “स्वर्गमासि 
के निमित्त अञ्निहो्र करना, तत्त्वज्ञान के निमित्त आत्मा की उपासना 
करना” इत्यादि विधियों के द्वारा भी ऐसा ही प्रतियन होता है। (यदि 
शयन करने ही से अग्निहाबादिकत्ता की चिरकाळ के निमित्त व्रक्षम्राछि 
होचे, तो ये सव विधियां निरथेक दे जाती हैं!) 
इति स॒पुप्तिस्थान-निरुपणाधिफरणम्‌ ॥ 
३ य अ०, २ य पाद्‌, १० सुन्रः-घुग्धेऽद सम्पत्तिः परिशेषात्‌ ॥ 
(परिशेषात्‌ = अतिरिक्ित्वात्‌ 1) 5१३ 


वेदान्तदर्शन 1 
३ य श्०, २ य पाद, ३१ सूत्र ] [४०५] 
साप्य+-सूच्छिते मरणाद्ध सम्पत्तिः सुपुष्त्यादिषु मूर्च्छा मैकतमा, 
अतः परिशेषात्‌ सा तद्तिरिक्ता । 
अस्यार्थः -सूच्छिंतावस्था में श्रद्ध मरणावस्था की प्राप्ति होती है, 
खुपुस्तिप्रभृति में 'ऐकान्तिक मूच्छा नहों होतो; कारण, आग्रत्‌ स्वप्न, 
सुपुप्ति, मत्यु--इन चार अवस्थाओं में से किसी भी अधस्था में इसकी 
गिनती नहीं दै,--यह इन चार अधस्थाओं से भिक्ष है ! 
हृति मुच्छांबस्था-निरूपणाधिकरणम्‌ । 


३ य ०, २थ पाद, ११ सूत;--न स्थानता5पि परस्योभयलिङ्गं 
सर्वत्र दि॥ 

( परस्य = परमात्मनः स्थानताउपि न दोषः, द्वि थतः सचेत 
उभयढिङ्गम्‌। ) 

आप्य;--श्रकमेघश्यप्वात्‌ सर्वान्तर्वचिनाऽपि परमात्मनस्तत्न 
तत्र दोषा न सस्भघन्तीत्युपपादितमेव; स्थानतेरऽपि दाया परस्य न, यतः 
सर्वत्र ब्रह्म निदोंपत्वस्वाभाचिकयुणात्मकत्वाभ्यां यु्तमास्नातम्‌। 

` शस्याथेः--जीव के श्रभ्यन्तर में घास करने के कारण, अ्रह्म में किसी 
भी प्रकार का दोय संस्पर्श नहीं होता, यह पूवे छी प्रतिपादित हुआ है, 
परन्तु जीव के स्वप्नखुपुपिप्रशृति स्थानों में अघस्थिति के कारण भी 
परमात्मा मे किसी प्रकार का दोप उपजात नहीं होता छै कारण, थति, 
स्सूति, ्रश्रति सर्वशास्त्रों मै उसका उभयलिङ्गव्व (नित्यथुद्ध युणातीत 
सुक्तस्पभाव एवं सर्वेकतुत्व तथा झुणात्मकत्व--यह द्विविधरूपत्व) 
वर्णित हुआ है । 


बेदास्तदुर्शन । 
[४०८] [२३ य श्र०, २ य पाद, ११ सूत्र 
शाङ्करमाप्य में इस सूत्र की व्याख्या अति विपरीतरूप से की गई दे; 
यह नीचे उद्धत की जाती है।-- 

“येन ब्रह्मणा सुपुप्त्यादिपु जीव उपाध्युपशमात्‌ सम्पद्यते, तस्येदानीं 
स्वरूप थुतिवशेन निर्धाय्यते। सम्त्युमयलिङ्गाः श्तयो व्रह्माविपयाः 
+सर्वेकर्मा सवेकामः सवैगन्धः सवैरस?” इत्येवमायाः साविशेपत्िज्ञाः । 
५“ अस्यूळमनरख्वहस्वमदीधेम” इत्येवमायाऱ्च निर्विशोपलिज्ञाः । किमासु 
श्रुविपूभयलिङ्घ ब्रह्म मतिपत्तव््यमुतान्यतरलिज्ञम्‌ ? यदाप्यनतरलिङ्ग' 
ठदापि सविशेपसुत निर्विशेपमिति मीमांसते। तत्रोभयलिङ्गथसबुम्रहा- 
दुभयलिङ्गमेय ब्रह्मेत्येवं प्राप्त, त्र,मः । न तावत्‌ स्वत एवं परस्य प्रह्मण 
उभयलिङ्गखमुपपदते । नहोकं वस्तु स्वत एवं रूपादिविशोषोपेतं तद्विः 
परीतञ्चे त्यभ्युपगन्तुं शक्यम्‌ , विरोधात्‌। अस्तु तदि स्थानतः पृथित्र्या- 
धुषाधियोगादिति। तदपि नोपपद्यते । नश्यपाधियोग्रादप्यन्याइशस्थ 
घर्तुना-ऽन्याडशस्वमावः सम्भवति । नहि स्वच्छः सन्‌ स्फरिकोऽछक्त- 
काद्युपाधियोगादस्यच्छो भवति । म्रभमात्रत्वादस्वच्छताभिनिवेशस्य । 
उपाधघीनाश्चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ 1 अ्रतश्चान्यतरलिङ्गपरिग्रहेऽपि 
समस्वविशेषरहितँ नि्विकठ्पमेच घह्मयतिपन्तव्यं न तद्विपरीतम्‌। 
सर्य हि घह्मस्वरुपप्रतिपादनपरेछु चाक्येछ “अशब्दमस्पर्शमरूपस- 
व्ययम्‌” इत्येवमादि प्वपास्तसमस्तबिशेषमेव ब्रह्मो पदिशयते । 

अस्यार्थः--छपुप्त्यादिकाल में सर्वविध उपाधियों के उपशग होने 
के कारण, जीव जिस ब्रह्मस्वरूप को प्राप्त होता है, उसको भगवान्‌ 
सूजकार श्रुति के आधार पर, इस सूत्र-दवारा अवधारित करते हैं। 
यद्द सत्य है कि, मझ का उभयलिङ्गत्व श्ुतियों में वर्णित है; यथा:-- 


चेदान्तदेर्शन । 
३ य अ०, २ य पाद, ११ सूत्र] [२ 
“सर्वकर्मा सर्वकामः सर्वगन्धः सर्वरसः” इत्यादि; ये सब अरतियाँ 
ब्रह्म के सविशेपत्व-सगुणत्व को प्रतिपादित करती हैं। एवञ्च “अस्थूलम- 
नण्वहस्वमदीधेम” इत्यादि श्चतिवाक्यों के द्वारा ब्रह्म का नि्गेणत्व 
प्रतिपादित हुआ है । अव जिज्ञास्य यह है कि, क्या यह मानना पड़ेगा कि, 
इन सव शचुतियों के द्वारा ब्रह्म का उभयलिङ्गत्य प्रतिपादित हुआ है, 
अथवा यह अवधारित करना उचित है कि इन दोनों में पक ही उसका 
स्वरूप है ? यदि पक ही दा, तच क्या वह सणुण कदा जायया, अथवा 
निमेश कहा जायगा ? प्रथमतः पेखा ही प्रतीत हाता है कि, उभयलिङ्ग 
विषयक अतियो के बतेमान रहने के कारण, ब्रह्म को उभयलिङ्ग दी 
कहकर अवधारित करना उचित है। चास्तव में पेसा नहीं है, ब्रह्म का 
उभयलिङ्गत्व स्वाभाविक नहीं है; यह स्वीकार नहीं किया जा सकता 
कि, पक ही वस्तु रूपादिविशिष्ट ओर तद्विपरीत भी है; कारण, ये 
दोनो परस्परविरोधी हैं। ऐसा भी प्रतिपन्न नहीं हो सकता कि, 
स्वरूपतः द्विरूप न होमे पर भी, प्रथिव्यादि योगवश स्थितिस्थानादि- 
उपाधिसयाग के कारणं उसका दिर्पत्व दावे; कारण, उपाधिसयोग 
से एक प्रकार फी वस्तु सम्पूर्णरूप से भिन्न प्रकार फी नहीं 
हो सकती; स्वच्छ स्फटिक कभी अलछक्तादि-उपाधियों के संयोग से 
अस्वच्ळुस्वभाव नहा हो सकता; समवश दी वद आरकिम प्रतीत होता 
है । उपाधिसमूद भी श्रविद्याप्रसूत हैं । इतरां किसी प्रकार से भी प्रह्म की 
उभयरूपता सम्भव नहीं है, उसके एक रूप दी कहना होया । परन्तु यदद 
पकरूप सगुण रूप नहा दा सकता; निर्गुणरुप कहकर उसके अवधा- 
रित करना दमा; कारण, “ ्रशम्दमस्पर्शयरूपमत्ययम्‌” इत्यादि मझस्यरूप- 
हे दर 


येदाम्तदर्शन । 
[४९१५] [३ य थ्०, २ य पादे, 4६ सूत्र 
प्रतिरादक थृतिवाक्यों में अविशेष (निगेण) कहकर दी ब्रह्म को 
घसत किया दै?” 
इस सूत्र के सम्पूर्ण शाङ्करभाष्य का अनुचाद ऊपर सन्निवेशित किया 
गया है । इख सम्बन्ध में प्रथमतः चक्तव्य यह है कि, यद अनुमित नही 
दोता हे कि, वेदव्यासजी ने ब्रह्मस्वरूप के निर्णयाथे इस सूघ की रचना 
की है; कारण, यह अध्याय एवं विशेषतः यह पाद प्रह्मस्वरूपाचघारण के 
सम्बन्ध में नही है। इस पाद की व्याख्या के प्रारस्म में श्रीमच्छेकरा- 
चास्ये ही ने कहा है--“'अतिकान्ते पादे पश्चारितविद्यातुदाहत्य जीवस्य 
संसारयतिप्रमेद्‌ः प्रपञ्चितः । इदानी तस्यैवावस्थामेदः अपञ्च्यते 17 (पूर्व 
प्रकरण में पञ्चास्बिचिद्या के उदाहरण के उपळदय कर जीव की नानाविध 
संसारगति वर्णित हुई हैं, अव इस प्रकरण में जीव के नानाविध श्ववस्थामेद्‌ 
चर्णित होगे ।) वास्तव में "जन्मायस्य यतः? प्रभृति सूत्रों में पहले ही भग- 
घान सूत्रकार ने ब्रह्म के सशक्तिक तथापि जगदतीत कहकर श्रवधारित 
किया है । श्रीमच्छुङ्गराचाय्यजी ने भी स्वीय भाप्य में यह वर्णित किया है 
कि, ग्रन्थ के प्रथम और द्वितीय अध्याय दी ब्रह्मस्वर्पावधारण-विपयक हैं । 
उक्त अध्यायद्यय मे श्रोसगवान घेदव्यासजी ने ब्रह्म को सरैशक्तिमान, जगत्‌, 
फी सृष्टि, रक्षा ओर लय का देतु, एवं च सै जीवो का नियन्ता, सवे जीर्वो 
का कम्मैफलदाता, जगत्‌अचचेक, जगद्रूप तथा जगद्तीत कहकर चरित 
किया है । घोमच्छुँकराचाय्यै ने उन अध्यायों के व्याख्यान में इसे स्वीकार 
किया है; यथा, द्वितीय अध्याय के व्याख्यान के प्रारम्भ में उन्हनि कदा है: 
"व्रथमेऽध्यापे सबज्ञः सर्वेशवरो जगत उत्त्तिकारणं......स्थितिका पणँ 
पुनः स्वातमन्येवापसद्वार्कारणं स एव च सर्वेपां न भ्रामेत्येतद्वेदान्त- 


येदान्तदर्शन । 


३ पय ०, २ य पाद, ११ सूत्र ] [९११] 


घाक््यसपन्चयम्रतिपादनेन प्रतिपादितं......इदानीं स्वपक्षे स्मृतिन्याय- 


विराधपरिद्दाएः” । 

अस्यार्थः--प्रथमाध्याय मै वेदान्तचाक्यसमूह फे समन्वयःद्वारा यद्व 
प्रतिपादित किया गया है कि, सरश, सेश्वर ( स्वेशक्तिमात्‌ ) ब्रह्म ही 
जगत्‌ का उत्पत्तिकारण है, घही जगत्‌ का स्थितिकारण है; और वही 
पुनः जगत्‌ को अपने ही में उपसंहार करता है, अतपच यद्द जगत्‌ का 
उपसंद्दार-कारण है; एवञ्च वही अस्मदादि जीवसमूहो के आत्मारूप से 
शन्तःप्रचिए है। अरव द्वितीयाध्याय में स्मृति आर न्याय के साथ इस 
स्वीय मीमांसा के विरोध का परिहार किया जायगा। इत्यादि! 
अब घक्तव्य यह है कि, इन तृतीयाध्यायोक्त सूत्रों में शङ्कराचार्य ने 

जिन युक्तियाँ फे आधार पर ब्रह्म के द्विरूपत्व का प्रतिपेध किया है, ठीक 
उन्हीं युक्तिमे के आधार पर ईश्वर का जगत्कारणत्य सांख्यशास्त्र मे निषिद्ध 
दुआ दै, ओर इश्वर के नित्य निर्यणत्व तथा स्ट्ष्काय्यै के साथ सम्ब- 
न्यामाच प्रतिपादित किये गये हूँ। इस सांख्यमत को घेदविरुद्ध कहकर 
वेढ्ज्यासजी ने, प्रथम और द्वितीय अध्यायो में, असंख्य श्रुति, स्सुति 
तथा युक्तियो के आधार पर, प्रमाणित' किया दै; एवञ्च, शङ्क एवार्य्यजी 
- ने भी ब्रह्म के छिरुपत्व ही को थ॒ति-पणादित कहकर, उक्तः अध्यायस पू 
से उपदिष्ठ व्यासकृत सूत्रों के व्याख्यान में स्वयं प्रकाशित किया है 
( द्वितीयाध्याय के प्रथम पाद के २८1२६1२०३१ प्रति -सूत्रा के भाष्य, 
प्रथमाध्याय के पथम पाद के ४ थै तथा ११ श सूत्रों के भाष्य, और 
अपरापर स्थान द्रष्टव्य) । चास्तच मे इस द्विरूपत्व को स्वीकार न 
करने पर, प्रह्म के जगत्कत कत्य, जगप्नियन्तृत्व, जीव और बहा में 


चेदान्तदशन । 
[४१२] [३ य अ०, रे य पाद, ११ सूत्र 
झेदाभेदखम्वन्य, ( जिनका चेदव्यास-छाण प्रथम दा अध्यायो में प्रतिषा- 
दित दाना सब आप्यकारौं ने स्वीकार किया है, ) ये किसी प्रकार से 
उपपन्न नहीं हा सकते । साँख्य करार वेदान्त में इसी विपय के उपदेश प्र 


रह. नहीं सकते, पेसा कहकर, केवळ तर्क-दारा जा शङ्कराचाय्ये त्रम के 
सगुणत्वविपयक असंख्यश्रुतियें की उपेक्षा करते हैं, केवळ इन्ही तर्क के 

द्वारा शङ्कराचा किसी स्थळ पर इइव के जगत्का- 
सणता-निपेथक साँख्यकारौ के तको का खण्डन करने में समथ छुप हें, 


अथवा कया उन्हाने चेषा जी की है? प्वन्चा र जगत के बीच 
ज्ञा अविद्याना पक अदूभुद पदार्थ की उन्दौने व्यवस्था है, उस पर 
सांख्य-शाख्रोक आपत्तियां का न करने में झया उन्हाने 
स्थळ पर वेण की दै! उन्हाने माप्य में किसी स्थळ पर कहा 
है उद्धस्त नहीं कदी जा सकती, ग्रसद्वर्ठु कक भी 
निदि छ नहीं कर संक कारण, उसके सत्‌ होने से, सांख्य का 
प्रधानवाद दी हाता हैः प्रधानवाद ने 
द्वितीय अध्याय के दितीय कै के दारा भी शुरूप से 
खण्डिद किया है। पवन्च होने पर, जो स्वयं अखव. दै) पर्द 
का कारण कैसे दे सकता हे ? झतएवबं, यह. प्रकार से 
दाथगम्य नदी हाता कि, अविद्या अस्तित्व न उभय निषेधक 


| देशन्तइशेन । 

देय अण, २ य पाइ, ११ सूत ] br] 
अनिर्देश्य अविद्यावाद्‌ ( मायाधाद्‌) को प्यपस्था-हाण किस भांति 
जगत्काय्ये, जीवकाय्ये और विधिनिपेध-प्यपस्थापक ससार, स्थभे, 
नरक, मोज्षेपदेशक तथा भह के जगत्रस्‌ स्य-प्यपस्पापर श्रुति, 
स्मृति, पुराण, इतिहासप्रभूवि शाखसमूद ब्याज्यात हो सफते है; 
आचाय्यै शङ्करस्वामी भी इसकी फेए सङ्गत ब्याख्या यहीं फर सके है। 
शङ्कराचाय्ये ने इस सूत्र के भाष्य मै शी स्वीफार झिया है फि, प्रह फी 
समुणत्व-प्रतिपाद्का बड्सख्यफ श्रृतियां हँ; परन्तु इस भाष्य फे सन्ति 
भाग मै “अशब्द्मस्परोमरूपमब्पयम्‌” इत्यावि फडोपनिषधुक्त ध्ुरिपो फा 
उद्धुत कर आचाये शङ्कर ने कहा है फि, परमरपास्परुपनप्रतिपादफ भृतिः 
चार्क्यो में अह्म फो निर्गुण दी कएकर परित किया है। पास्तप मै 
उनकी यदद उक्ति संगत नहों है। इस फठोपनिषदू सै जिस यम-्यणिपेत। 
संघाद में उक्त “अ्शब्द्मस्पर्शम” इत्यादि थुतियौ छँ, उसी संपाद गे 
“आसीनो दूर जति, शयानो याति सर्वतः। फस्तमापागयन्पेष सवस्मा 
लुमति” इत्यादि धुतियाँ भी ही. पे सभी, महा फी स्वरुपध्यक्षक ऐशी 
हुई भी, उसके सगुणत्व फो प्रतिपादित फरती हँ । 

- परन्तु यदि इन सव थुतियां फो तथा इस अफार की झे भी 
असंख्य श्चुतियो फो भाक्त फइकर उनका प्रस्याख्याव किया जाय, सेए प्रा? 
सूत्र के प्रथम और द्वितीय श्रभ्यायोक्त सभी सूत्रौ फो अधेश्रशय महाप" 
वाक्य कहकर परित्याग करना पढ़ेगा। पे प्रप फे जगततप. 
प्रभृति सिद्धान्त-समूद फो भी अपसिद्धान्त काइ कर धी अघधारिश 
करना होगा कारण यद है फि, जो नित्य एकमात्र निगृण निधन 
किक स्वभाव है, उससे फाई भी फर्म्म किसी मपार से सम्प भरही 


वैदान्तदर्शन । छु 
दै यच्च०, २ य पाद, ११ सूत्र ] [९१४] 
इस विपय की व्याख्या की गई है। अतएव ब्रह्म फे दिरूपत्व का इएान्ता- 
भाव कैसे कहा जा सकता है? ज्ञा कुछ भी हा, प्रह्म का द्विरूपत्य जब 
श्रुतिसिद्ध है, ता केवल अप्रतिष्ठ अनुमान के आधार पर, उसका पत्या- 
ख्यान नहीं किया जा सकता । एवश्व इस सूत्र के पश्चात्‌ १४,२७ 
संख्यक प्रभूति सूत्रों में भी प्रसङ्घवश ब के दिरूपत्व को चेद्व्यासजी ने 
पुनः उपदिष्ट किया है; और इस सूज के पूर्व दितीयाध्याय के तृतीय पाद 
के ४२ श सूत्र में प्रह के साथ जीव के भेदाभेद्सम्बन्ध फो उन्होने स्थए- 
रूप से स्थापित किया है,--इस सूत्र फे व्यास्यान्तर करने गे शहूराचार्य 
भी समर्थ नहीं हुप हैं। यदि निरवच्छिन्न अद्वेतत्व ही वेद्ब्यासजी का 
अभिप्रेत होता, तो ्रमेदखवन्धमात्र ही सिद्ध दो सकता दै; भेदसम्यन्ध की 
संस्था फेसे हो सकती है, इसकी किसी प्रकार की व्याख्या शङ्कराचाथ्यै ने 
क्यों नहीं की है? और इस स्थल पर जिशास्य यह दै कि, भेद ओर 
अभेद मे जा चिसद्धता है, क्या इससे अधिक विरुद्धता सुण ओर 
निर्गण में है ? यदि सेदासेद्स्थल पर परस्पर-विसद्ध घर्मै, शुतिचाक्य एर 
अआप्ऋषियों के उपदेशानुसार, व्यवस्थापित हो सके, ता इन्हीं के द्वारा 
क्या ब्रह्म का यदद दृष्टतः विरुद्ध रूपद्वय देताढेतत्व--(सशुणत्व-निगुणत्व) 
संस्थापित नहीं होता है? सगुणत्व और निर्गुणत्व--इन दोनों की चिसद्धता 
के पति ,लद॒य कर यदि ब्रह्म के सम्बन्ध में उनका प्रत्याख्यान किया जाय, _ 
तो उसी नियम के अवलम्वन-द्वारा क्या जीव फे सम्बन्ध में भेव्त्व ओर 
अभेदृत्व का मत्याइयान करना संगत नद्दी दै! यदि पूर्वोक्त स्थळ पर प॒क- 
दशी अनुमान फो अग्नाह्य फर श्रुति शार ऋषिघाक्यों फे आधार पर जीप 
का घढ्ष फे साथ भेदामेद्सम्बन्ध स्थापित किया जाय, ते! फ्या उन्दी 


वेदान्तंदर्शन | 

३ य अ?, २ य पाद,.११ सूत्र ] [४५७५] 

पूर्वोद्धुत वाक्य में श्रीमन्महाप्रभु ने कहा कि, शङ्कराचार्य ने स्वीय 
भाष्य में “नास्तिक? मत की स्थापना की हे 1 यह वाक्य आपाततः अनुप- 
युक्त भरतीत हौ संकता है; किन्तु इस विषय पर विशिष्ट रूप से भ्यान 
देने से, यह बोधगम्य होगा कि, यद्द घाक्य असंगत नहीं है । कारण यह 
है कि, महा का केवळ नि्मृण, तथा सम्यक्‌ जगत्‌ को मिथ्या, मायामाअ 
कहने से, शास्त्रोक्त उपासनापद्धतिसमूह अकम्मैण्य तथा अधैशन्यहो 
जाते हैं। उएनिपद्‌-सहित समग्र वेदों के शतांश में पकोनशतांशा तो बरह्मो- 
पासना-विपयक है; ( वेद के कम्मैकाण्ड में उपदिष्ट) याग-यश्षादि, 
सभी ब्रह्म के समुणत्वप्रतिपादक हैँ। उपनिपदू मे असंख्य प्रणालियों 
के द्वारा प्रह्मोपासनायें विद्वत इई हैं, घे समी ब्रह्म की सगुणत्व- 
प्रतिपादिका हैं ; इन्हीं उपासनाओं के द्वारा जीव बरह्म के साथ पकीभूत 
भाष को ग्राप्त होता है; स्मृति, पुराण, इतिद्दासादि ने भी वेदों का 
अन्नुयमन करके ब्रह्म के सगुणत्व को व्यवस्थापित किया है । यदि शाङ्कारिक 
मत स्वीकार किया जाय, तो इन सभौ को मिथ्या कह्‌ कर परित्याग 
करना पड़ेगा, आर साधको के लिए और कोई भी अवलम्बन नहाँ रद्द 
सकता; अतपच, इस प्रकार फे मत को कार्य्यतः नास्तिकपाद फहने 
से कोई भी अत्युक्ति नहीं होती हैन । 


<यद्द सत्य है कि व्यत्रदारावस्था में उपासनादि कम्म” की आवश्यकता कॉ 

भ्रीशंकराचाय्ये ने स्वीकृत किया है; परन्तु जब उनके मत में ब्यवद्वारायस्था यास्तव में 

मिथ्या है, तो, उनके भाष्य का पढ़कर और उनके मत को म्रदय्य कर, काई भी ब्यक्ति 

- ऐसी मिष्या उपासनाओं में धद्धासम्पन्न नहीं दो सकता । पवमव, उपासनादि-नन्‍्यवद्गार 
द्दे 


वेदान्तदार्यन | 
[भ्म] [३ ये थ+, २ पपाद, 1$ सूत्र 


अनेफानेफ योज सर्वशन्यवावी ही. उनके मत में अमत्‌ मिथ्या है, 
विनाश (थभाघ) ही पकमात्र सत्य दै; इन्दे नास्तिक कद फर सभी 
आस्तिफ्यवादियों ने परिद्माग किया है। परन्तु शह्टूराचार्य्य फे मत फे 
साथ इस चैनाशिक मत का कार्य्यंत! क्या प्रभेद दै? जो समो की बुद्धि 
के अगस्य है, जिसके किसी भी चिछ़ फे दारा कोई जान नहीं सकता है, 
पेसा पक-मात्र पदार्थ-निर्गण अरझ--ही शाङ्करमत में सत्य है, द्रएन्य, 
भ्रौतब्य, अजुमेय सभी चस्तुओं का उस (व्रह्म) में थभाघ दे! इस मत 
में आर चैनाशिक बोद्धा के एकमात्र अभाव पदार्थघाद में कार्य्थतः फ्या 


जव इस मत में मिथ्या--अ्ज्ञान-प्रसूत-साभ है, तो इसमें आस्था-स्थापन ही कँसै 
संगत है? कोई कोई यह कहते हैं कि, शानियों ( ्रविद्याविरह्दित पुरुषों ) 
दी के लिए शङ्कराचाय्ये का उपदेश अइणीय है, भन्चानिर्दो के लिए नहीं। इसके 
उत्तर में बक्तब्य यद है कि, जो अविद्या-बिरहित हुए हैं, उनके लिए कोई 
भी उपदेश अहणीय नहीं है, दे तो सिदमनारथ हुए दी हैं, उनके लिप 
ज्ञातब्यु विषय कुछ भी नहीं है; और बेद्ान्त-दुर्शन जिज्ञासुओं के लिए 
अध्येतम्य है, श्ञानप्राप्त पुरुषों के लिए नहीं, ऐसा सूत्रकार ने ग्रन्थ के प्रारम्भ सें-- 
प्रथम सूत्र मॅ-<-उपदेश किया है; एुवन्च, इस तृतीयाध्याय में वेद्ब्यासजी ने जीवों के 
जिन नाद्राविध अवस्थां को ब्रणित्त किया है, उनके जिन व्यक्तियों के प्रयोधार्थ 
उन्होने वर्णित किया है, ये निश्‍चय ही उन उन विषयों सें अनभिज्ञ इँ,--सुदरा 
उन्हें अज्ञानी ही समझना होगा। विशेषतः, इस पाद के परवर्ती पाद्‌ में चेदच्यासजी ने 
स्वयं बैदिक उपासना की सार्थकता को प्रदर्शित करने के लिए जिस भाति श्रम का 
स्वीकृत किया है, उसके द्वारा स्पष्टरूप से प्रतीयमाव होता है कि वे शाङ्करिक मत 
के पच्पाती नहीं ये) अधिकन्तु यद पहले ही द्वितीयाध्याय के १ म पाद के १४ रा 
सूत्र के न्याल्यान में प्रतिपादित किया यया है कि, मह्मज्ञानादय होने पर यदू 
मह्ासमक रूप से दी प्रतीत होता हवै, मिथ्या रूप से नहों । 


वेदान्तदर्शन। 

दे य अ०, २ य पाद, ११ सूत्र] (श्भ्ध 
तारतम्य है? नास्तिक वौद्धों ने जैसे समस्त संसार का “नास्ति” बनाया 
है, शङ्कराचाय्ये ने भी उसके यैसे दी 'नास्ति' ही बनाया है । एक नियम ण 
ब्रह्मज्ञा शाङ्करमत में सत्य है घह--जव किसी प्रकार से ज्ञानगम्य नहीं 
है, तो साधारण भाषा में तथा साधारण वाघ में चह नास्ति ही के समान 
है। जैनों के अस्ति-नास्ति नागक सप्तभङ्घी-न्याय द्वारा भी बस्तुओं के 
अस्तित्व तथा नास्तित्व--उभयत्व के स्वीकृत होने के कारण, उसमें 
साधन की व्यवस्था कथञ्चित्‌ रक्षित ददाती है; परन्तु श्रीशङ्कराचाय्य ने, 
जगत्‌ के सम्बन्ध में अस्ति नास्ति दोनों का निषेध कर, जीचों को 
अधिकतर तमोमध्य में निमञ्जित तथा आकुलित किया है । चेदान्त- 
दर्शीन का नाम सुनने ही से, साधारणतः, लोगों के मन में धारणा उप- 
जात होती है कि, यह एक अति शुप्क, कठोर पदार्थ तथा केवळ 
नीरस ताकिकों के लिए उपयोगी है; और यह धारणा एक प्रकार से 
लुप्तप्राय है कि, इसके पठन सें मनुष्यों का विशेष कुछ उपकार हो 
सकता है। अतएव, शङ्करावाय्यै यथार्थतः ही "प्रच्छक्ननौद्ध” आख्या 
को प्राप्त . होकर भारतवर्ष के भक्तिमार्गावलम्बी उपासकसम्प्रदायो के 
निकट परिचित हुप हैँ । यह सत्य है कि, अपने अपरिसीम तकेशक्ति के 
प्रभाव से नास्तिक वौद्ध-मत का खण्डन कर, उन्होंने, अकाश्य चौ" 

मतावलस्त्रिया को भारतवपे में द्वीनप्रभ कर, शङ्कर नाम को साथेक किया 

था; परन्तु, उनके मत के भजन और भक्तिमार्गा' के विरोधी होने फे 

कारण, घे साधारण जनसप्नाजञ के सम्बन्ध में किसी प्रकार के आदरणीय 

धम्मेमागे को स्थापित करने में समर्थ नहीं हुए ; विषयम्बैराग्योत्पादन 
नही उनके युक्तितर्क का एक-मात्र फल है; इस कारण, सहस्रों के मध्य में 


बेदान्तदुर्शन 1 
[२२०] [३ य ०, २ य पाद, 33 सूत्र 
कहीं एक व्यक्ति उनके उपदेश से उपरुत हुआ है; परन्तु शुष्कता के 
कारण, चे उपदेश संन्यासियो में भो अरुप-संस्यक को यथार्थरूप से 
यकुल्ञित कर सके हें; कारण, थोमयवान्‌ ने स्वयं यीतावाफ्य में प्रकाशित 
किया है कि, निरचच्छिन्न शानयोग का आचरण करना जीयों के लिए 
प्रायशः असम्भव हैः--- 


“सन्यासस्य महावाहो दुःखमाण्तुमयेगतः । 
योगयुक्तो मुनिर न चिरेणाधिगच्छति ॥” 
(गीता ५ म ० ६ छठ श्लो०) 


सुतरां शाङ्कूरिक चैदान्तिक भी भक्तिमार्ग के साधन का आश्रय-प्रदण 
करते हुए इष्ट होते हैं । श्रोमच्चंकराचार्य्यकुत शिवस्तोत्र, अभ्नपूर्णास्तोत्र, 
गंगास्तोच श्रानन्द्लहरी प्रभुति के देखने खे यह प्रतीत नहीं होता है कि, 
केचछ शानयेग के अवलस्वन द्वारा, उन्होंने स्वयं कार्य्यतः शान्तिछाभ 
किया था। 

परन्तु शाङ्करिक छानयोग कपिलादि ऋषियों के द्वारा उपदिष्ट शानयोग 
भी नहीं है; कारण, क्षानयोमी सांख्याचार्या' ने जगत्‌ को मिथ्या नदी कहा 
झै उत्तम मोद्षलाभ के निमित्त, क्रमशः इस ( जगत्‌ ) के सूएम से सूक्ष्मतर 
स्वर में, धारणा, ध्यान तथा समाधि के दारा, युद्धि को माज्जिंत करने का 
उपदेश उन्होंने किया है; युद्धि के निम्मेळ होने से, समाधिलाभ से चित्त 
के नि त्तिक होने से, आत्म-स्वरूप स्वतः दी प्रकाशित होता है। घेसी 
णाती का उपदेश कर, उन्होंने साधके के उत्साहित किया है । परन्तु 
शङ्कणचाय्ये ने, स्थूळ, सूदम,. समग्र जगत्‌ के “नास्ति कहकर, 


~ 


वेदान्तद्‌र्शन । 
३ यआ०, २ य पाद्‌, १२ सूत्र ] [१२१] 
एक और, क्रमशः मनः, घ्राण भृति सूम प्राकृतिक स्तरों में, ध्यान और 
समाधि के अवलस्वन-द्वारा क्रमिक उन्नति के पथ को सुद्ध किया है, और 
दूसरी ओर, भक्तिमार्गोपदिए उपासना की व्यवस्था की श्रसारता को 
स्थापित कर, उसमे भी अनास्था चद्धित किया है। अतएव, उनके 
भाष्य के पठन से अधुना केवल शुप्क ताकिकता की शिक्षा-मात्र होती है । 


भारतवपे में अद्घिस कर्मों" के प्रति उत्साह-सम्बन्ध में जो 
शिथिलता इए होती है, उसका पक कारण तो यही शाङ्कारिक मायावाद 
है; अनेक रूपा से भारतवर्ष मै प्रचारित होकर, इस मत ने लोगों फे यह 
शिक्षा दी है कि, संसार सर्वेच मिथ्या है, सुतरां तामसभाव-प्रधान 
कलि में भारतवासी सहज ही में कर्म्मचेष्टा के प्रति विशेष उत्साहविहीन 
हुये हैं। कहाँ श्रुति, गोता, महाभारत, प्रभुति के उत्साइ-वर्डक 
वाक्य, ओर कहाँ यह शाङ्करि मायावाद | श्रतणव, बेदब्यासादि 
आचाय्याँ' के सिद्धान्तो को छोड़कर, केवल शङ्कराचाय्यै की पाण्डित्य- 
बुद्धि के सम्मानार्थ उनके मायावाद का आदर नहीं किया जा सकता । 


३ य अ०, २ य पाद, १२ सत्र +--भेदादिति चेन्न भरत्येकमतछचनात ॥ 

भाप्यः-वस्तुतोऽपहतपाप्मत्वादियुक्तस्यापि जीवस्य देहयोगेना- 
घस्थामेददीपाः सन्त्येव, तथा परस्यापि भवन्त्विति चेन्न, मत्येकमन्तर्य्यां- 
मिणोदोपारादकवचनाभावात्‌ “पप ते आम्मान्तय्याम्यम्बतः” इत्यम्रत त्व- 
घचनात ॥ 

अस्यार्थः--चास्तव में नि्दापिस्वभाव होने पर भी, जीव, देहयोग 
के कारण, विविध अचस्था-परासिरूप दोपयुक्त होता हे, .उसी भांति 


वेदान्तदुशेन । 

[३२२] [३ य अ०, २ पाद, १३-१४ सूर 
परमात्मा की भी सवे-विघ देहौ में स्वमादि अव थाओ मै श्रवत्यिति के 
कारण, उसका भी देपयुक्त होना उच्चित हँ; पेसी आपत्ति संगत नहीं है; 
कारण, श्रुतियों ने यह प्रमाणित किया है कि, इस पकार के अन्तर्यांमित्य 
के कारण परमात्मा में जीव की भाँति दोष घटित नहीं होता। “तुगदारा 
अन्तय्यामी यह आत्मा असुत (अचिकारी) हे” इत्यादि बृहदारण्यक 
तथा अपरापर श्रुतयो में अन्तय्यामी परमात्मा के अम्दतत्व के उपदेश- 
जारा उसका नि्दापत्व स्थापित किया गया है| 

३ य शझ्र०, २ य पाद, १३ सूझ;--अपि चैवमेके ॥ 

भाप्यय--अपि च “तयोरन्यः पिप्पलं स्वादवस्यनश्रचन्यऽभिचा 
कशी”-ति एके शाखिन अधीयते ! 

अस्यार्थः-वेद्‌ की किसी किसी शाखाओं में श्रुति ने, जीव और 
परमात्मा की पक स्थान में स्थिति को प्रदर्शित कर, परमात्मा की 
निर्लिश्तता का स्पएरूप से घर्णान किया है) यथाः-मारइक्य के तृतीय 
खण्ड में इस प्रकार फी उक्ति हैः--“पक ही वृक्षस्थित दे पत्तियों मै पक 
(जीव) स्वादु फल खाता दै, दूसरा (परमात्मा) कुछ भोग नहीं करता, 
केवल उदासीनभाव से रहकर दर्शन-मात्र करता दै!” श्‍वेताश्‍वतर 
अश्वति श्रुतियाँ भी इसी अभिमाय की शापिका हैं! 

३ य अ०, २ य पाद्‌, १४ सूत्रः--श्ररूपवदेव दि तत्मघानत्वात्‌ ॥ 

आाप्यः--“'नामरूपे व्याकरवाणी”-त्यस्मिम्‌ कार्येऽपि परस्य 
चामरूपनिर्चाहकत्वेन प्रघानत्वाद्धेताः स्वेतत्पाथनामरूपभोक्तृत्वाभावा- 
दू अरूपवक्धवति । अतेः दोपयन्धाऽनाघ्नातं ब्रह्म । 


वेदान्वदर्शन । 

शैय थर, २य पाद, ११-१६ सूत्र ] [२३] 

शअस्याधैः-- 'उसने नाम ओर रूप फो प्रकाशित किया” इत्यादि 
शुतिचाकयों मै नाम और रूप के प्रकाशित करना ब्रह्म का कार्य है, 
ऐसा उक्त होने के कारण, उन नाम आर रूप का प्रवत्तक बरह्म इन सबसे 
अतीत है; थतपच, अपने द्वारा प्रकाशित नाम र रूपविशिष्ट 
पदार्थी' का भोक्ता ब्रह्म नहीं है, सुतरं घह रूपविशिष्ट नहीं है, अतव, 
उसमें देषगन्ध का लेशमात्र भी नहाँ हो सकता । 

इय अ०, श्य पाद, १५ सूत्रः--प्रकाशवच्यावैयर्थ्यांत्‌ ॥ 


भाप्यः--तम अस्पृष्टं प्रकाशवदेघंभूतमुभयलिङ्ग' ब्रह्म “श्रादिव्यः 
बणे' तमसः परस्तादि'-त्यनेनेकेन घाक्येनाभिधीयते वाक्यस्यावैय- 
थ्यात्‌। 

अस्यार्थः तमोमय सृष्टि ( काश्य जगत्‌) के दोप से स्पूए न 
देकर, ब्रह्म उसी तमोमय सृष्टि का प्रकाशक है; अतपव वह द्विरूप है । 
*“आदित्यवणे' तमखः परस्तात्‌” इत्यादि थुतिवार्क्यो में ब्रह्म की यदद 
द्विरूपता स्पष्ट रूप से उक्त है, ये सव शुतिवाक्य व्यर्थ नहीं दो सकते । 
(सूत्र का अविकळ अनुधाद यह हैः-ग्रह्म प्रकाशधम्मैविशिष्ट भी है, 
कारण, पतद्विपयक थुतिवाक्यो का श्र्थ व्यर्थ नहीं ह सकता दै!) 

उेये अ०, शये पाद्‌ १५ सूज” -आह्‌ च वत्त्माचम्‌ ॥ 

भाष्य---धाक्य यावान्‌ यस्याधैस्तावन्मात्रमाद्द यदा, तदा तदेवा- 
चैयूथ्य' बोध्यम्‌ । 

अस्यार्थ---जो भुति जिस विषय की है, ( जिस विशेष उपदेश की 
शापिका है, ) उस श्रुति ने उसी विपय-माख के सम्बन्ध में जव उपदेश 


चेदान्तदर्रान 1 
[४२२] [३ यश्र०, २ पाद्‌, १३-१४ सूत्र 
परमात्मा की भी सर्व-घिघ वेदा में स्वभादि अ्रप थाओ में अर्वत्यिति के 
फाप्णु, उसका भी दोषयुक्त होना उचित है; ऐसी आपत्ति संगत नहीं है; 
कारण, श्रुतियों ने यह प्रमाणित किया है फि, इस प्रकार के 'अन्तर्यासित्य 
फे कारण परमात्मा में जीव की भाँति दोष घटित नहीं होता । “तुग्दारा 
अन्तय्यासी यह आत्मा अमृत (अविकारी) हे” इत्यादि वृद्ददारण्यक 
तथा अपरार थुतियों मे श्रन्तर्य्यामी परमात्मा के अ्रम्हतत्व फे उपदेश- 
दारा उसका निर्दोषत्व स्थापित किया गया दै । 
३ य रळ, २ य पाद, १३ सूत्रः--अपि चेवमेके ॥ 
भाष्या--श्रपि च “तयोरन्यः पिप्पलं स्यादवस्यनश्चन्नन्याऽमिचा 
कशी?-ति पके शाखिन अधीयते ! 
अस्यार्थेः-वेद फी किसी किसी शाखाओं में श्रुति ने, जीव और 
परमात्मा की पक स्थान में स्थिति के प्रदर्शित कर, परमात्मा की 
निलितता का स्पष्टरूप से धर्णेन किया है। यथाः--मायदुक्‍्य के तृतीय 
खण्ड में इस प्रकार की उक्ति हैः--“एक ही वृक्षस्थित्त दा पत्तियों में एक 
(जीव) स्वादु फळ खाता है, दूसरा (परमात्मा) कुछ भोग नहीं करता, 
केवळ उदासीनमाच से रहकर दर्शन-मात्र करता है।” श्वेताश्बतर 
अश्वति थुतियाँ भी इसी अभिप्राय की शायिका हैं। 
३ य अब, २ य पाद्‌, १४ सूतः--अरूपवदेव दि तत्यधानत्वात्‌ ॥ 
भाष्यः--'तामरुपे च्याकरवाणी'-व्यस्मिन्‌ काय्येडपि परस्य 
नामरूपनिर्वादहकत्वेन मधघानत्वादेताः स्वोत्पायनामरुषभोक्तुत्वाभावा- 
दूधदा अरूपचक्वति । अतो दोापगन्धाऽनाघ्रातं रह्म । 


वैदान्तदर्शन । 
शय अ०, र्य पाद, १५-२० सूत्र ] [५२९] 
झ्य अ०, रय पाद, १८ सूच;--अतण्व चोपमा सूर्य्यकादिवत्‌ ॥ 

भाप्य+-यतः सर्वगमपि ब्रह्मोमयलिङ्गत्वान्निदोपमेच । अतपच 

"'्यथात्मैको ह्यनेकस्थ जलाधारेष्विर्वांयुमानि"-त्यादी शास्त्रं बरह्मणा निर्दी- 
` पत्वं ख्यापयिठँ सूय्यकादिवदुपमाच्यते । 

अस्याथैः--सर्वगत होने पर भी, द्विरुपत्व के कारण ब्रह्म में दोप 
का संस्पशी नहीं हाता । अतपच, झूर्ग्यादि के साथ श्रुति ने उसकी 
उपमा दी है। श्रुति थथाः--“एक होकर भी आत्मा सर्वगत है, जैसे 
पुष्करिणी अश्रुति में एक दी सूर्य्यं बहुरूप से प्रतिविस्वित वाते हैँ 1!” 
प्रह्म के नि्दोपत्य को शापित कस्ने के अभिप्राय से, इन सव शास्नवाक्यों 
ने सूर्य्यांदि वस्तुद्नां के साथ उसकी उपमा दी है । 

दय थळ स्य पाद, १६ सूचः--अम्बुबदूसरहणात्तु न तथात्वम्‌ ॥ 

भाष्यः--शङ्कते, सूथ्यादस्वू दूरस्थं ग्रह्मते, तदछ॒दंशिनः सकाशात्‌ 
स्थानस्य प्रहणादूद्व शान्तचेपम्यमिति । 

अस्यार्थः-इख सत्र में पूर्वपच्त का धर्गन डुआ हे, यथाः--जल 
दूरस्थ दाकर सूय्यै का प्रतिविस्व ग्रहण करता है; परन्तु परमात्मा वैका- 
रिक पदाथों' से दूरस्थ नहीं है; खुतरां, जैसे जलस्थ प्रतिविम्व जळ के 
कम्पन से कम्पित हाता हे, वैसे ही, परमात्मा के चिकारस्थ दोने के कारण, 
उसे भी चिकार के गुणो को प्राप्त दोना उचित है। अतप सूर्य्यं के 
दृष्टान्त से ब्रह्म की निद्दोपिता स्थापित नहीं होती, यह दृष्टान्त विषम है। 

इय अ०, स्य पाद्‌, २० सूत्र :--दृदिद्वास भाक्त्वमन्तर्भाचादुभ- 
यसामञ्जस्यादेचम्‌ः॥ . . he द 0०0 र 

(3 


वेदान्तदर्शन । 
[४२४] [ स्य अ०, स्य पाद, १५ सूत्र 
किया दै, ते केई भी भ्रुतिवाक्‍्य निरर्थक नहँ है, पेखा समझना 
पढ़ेगा । 
इय आळ रय पाद, १७ सूत्रः--दर्शयति घाये। अपि स्मर्य्यते ॥ 


भाष्य;---य आत्मा अपदतपाप्मा” “निष्कर्ल निप्कियं शान्तं निरव 
निर्जनं”, सत्यकामः सथसकूल्प” इद्यादिवाक्ययणः उभयलिङ्गः अझ 
दर्शयति । अध स्मर्यतेऽपि “यस्मात्‌ त्तरमतोतेऽदमच्तपाद्पि चोत्तमः । 
अते।उस्मि लेके वेदे च थितः पुरषोत्तम” । “श्रं समस्य भवेः मत्तः 
खर्च? ध्रवर्चते”। “अथवा बडुनैतेन किं झातेन तवाज्झुन | विएभ्याहमिदं 
कत्स्नमेकोरीन स्थिता ज्यदि”-त्यादिना । 

अस्याथः--थुति और स्मृति दोनों ही ब्रह्म की द्विरूपता को 
प्रदर्शित करती हैं; शति, ययाः“ यह आत्मा निर्दोष, निष्कलङ्क, निष्किय, 
शान्त, निरघद्य, निरञ्जन, सत्यकाम तथा खत्यसङ्कर्प है” 1 "आसीने 
दूरे बजलि, शयाना याति सर्वतः, (वह अचल होता हुआ भी दूरगामी 
है, निष्किय दोकर भी सर्वकर्ता है ) इत्यादि । स्मृति भी कहती हे :--में 
क्षर-स्वभाच अचेतन जगत्‌ के परे हैं, और अवार जीच से मी श्रेष्ठ हैं। 
अतयव लोकों तथा वेदों में में युख्योतम नास से आख्यात है, पुनः,” में 
सर्यकत हूँ, तथा में ही सवका प्रेरक हुँ” “हे अज्जुन | और अधिक 
तुम्दारे जानने का क्या प्रयोजन है? मैं ही स्थावरजङ्घमात्मक समग्र 
जगत्‌ को दढुरूप से धारण कर रहा है. यढ समम विश्व मेरा पकांशमान 
है”--इ्यादि छीम्रद्भगवद्यीता वाक्यों के द्वारा भी घझ का द्विरूपत्व 
सुस्पएरूप से अघधारिद दुआ है। . 


वैदान्तदर्शन । 
शय अ०, स्य पाद, १८-२० सूत्र ] [४२२] 
'३य अ०, रय पाद्‌, १८ सूत्र+ः--अ्तपव चोपमा सूर्य्यफादिवित्‌ ॥ 

भाप्यः-यतः संवैगमपि ब्रह्मोभयलिङ्गत्वाधिदौपमेच । श्रतपध 
“यथात्मक हानेकस्थ जळाधारेष्विचांशुमानि”-त्यादी शास्त्रे बरह्मणा निद्दौ- 
पत्वं ख्यापयितुं सूय्यकादिवदुपमोाच्यते। 

अस्याथैः--सबैग्रत होने पर भी, द्विरूपत्व के कारण ब्रह्म में दोप 
का संस्परी नहीं देता। अतपच, सूर्थ्यादि फे साथ थुति ने उसकी 
उपमा बी है। श्रुति यथाः--“एक दाकर भी आत्मा सर्वयत हे, जैसे 
पुष्करिणी प्रति में पक ही सूर्य बढुरूप से प्रतिविम्बित द्वेते हैं ।” 
ब्रह्म के निद्दापत्व के! शापित करने के अभिप्राय से, इन सव शाखवार्क्यों 
ने सूथ्याँदि चस्तुओं के साथ उसकी उपमा दी है । 


व्य थर, रय पाद, १६ सूवः--अरम्युवदय्रहणात्त न तथात्वम्‌ ॥ 


भाष्यः-शङ्कते, सूय्योद्म्बू दूरस्थं शह्यते, तददंशिनः सकाशात्‌ 
स्थानस्य ग्रहणादद्वशान्तवैपम्यमिति । 

अस्थाथः--इस सूच में पूर्वपक्ष का घर्णेन हुआ दै, यथाः--जळ 
दूरस्थ देकर सूथ्ये का ग्रतियिम्व ग्रहण करता है; परन्तु परमात्मा चैका- 
रिक पदार्था' से दूरस्थ नहीं है; खतरा, जैसे जळस्थ प्रतिचिम्च जळ के 
कम्पन से कम्पित होता हे, वैसे दी, परमात्मा के विकारस्थ देने के कारण, 
उसे मी चिकार के गुणों को भात दोना उचित है। अतपच सूर्य्य के 
इएान्त से बरह्म की निद्दापिता स्थापित नहीं हाती, यह द्वष्टान्त चिपम है । 

शय अ०, स्य पाद; २० सूत्र श -वृद्धिहास भाकूत्वमन्तभांचादुभ- 
यसामञ्जस्यादेचम्‌॥ 

२४ 


वेदान्वदर्शन । 

[४२६] [ इय अ०, २य पाद्‌, २१-२२ सूत्र 

भाष्य :--तत्नाद, स्थानिनः स्थानान्तर्भावात्तत्‌ श्रयुक्ततृद्धिहासमा- 
कतत्व॑ द्ृष्टान्तेन निराक्रियते, उभयसामजञस्यादेवे विवक्षितांशमाञं 
गृह्यते । 

अस्यार्थः-इसर आपत्ति के उत्तर में सूत्रकार कहते हैँ कि, जळ के 
हास-बुद्धि (कस्पमादि)--द्वारा जलस्थ सूय्ये की द्वास-दृद्धि ढए दाने 
पर भी वास्तव में सूर्य की हास-बुद्धि नहीं होती है; वैसे ही, चिका- 
रज्ञात पदार्था' के अन्तर्भूत हाने पर भी आत्मा दूषित नहीं होती, इस 
अश में साम्य का प्रद्शन करना दी उक्त इष्टान्त का उद्देश्य हे; जिस अंशा 
के सम्बन्ध में दृष्टान्त दिया जाता है, उसी अंश को ग्रहण करना चादिप, 
दशान्त का कमी बाश में सामञ्जस्य नहा दाता है। चिवच्तित अशमात 
के ग्रहण करने से, दाने में सामजस्य दए दोगा । 

इय अ०, २य पाद, २१ सूवः--दूर्शनाच ॥ 

भाष्यः--सिंद इव माणवक इति लोके दर्शनाच्चैवम्‌ । 

अस्याथः--यह वालक सिंह सरश है, इस प्रकार के वाक्या का 
ब्यवहार भी लोगों में प्रायशः दए होता है; इसमे भी जिस शश के 
सम्बन्ध में डशान्त हे, उसी अंश को ग्रहण करना चाहिए ! 

चय अ०, रय पाद, २२ सून्न--अरृतैतावत्त्य॑ दि प्रतिषेधति ततो 


ग्रचीत्ति च भूयः ॥ 
(अकुत कथितं, पतावत्त्वं सूत्तांमू तत्वं घतिपेघति; ततः भूयः पुनरपि 
रवीति च श्रुतिः इत्यर्थः । ) 
भाष्यः--किं “नेति नेती”--ति वाक्यं “डे वाव ब्रह्मणो रूपे मूत्त 


चामू्ते' चे!--स्यादिना प्रकतं मूर्तामूर्तादिरूपं भतिपेघत्यथवा प्रकुतरूप- 


वेदान्तदर्शन । 
शय भ्०, दय पाद, २२ सूत्र] [२२५] 
योगात्‌ प्राप्त ब्रह्मण पतावत््वमिति सन्देहे रूपं प्रतिपेधतीति प्राप्ते उच्यते 
प्ररृतैताचत्त्वमेच प्रतिषेधति, तता भूयो “न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यत्पर- 
मस्ती”--त्यादिवाफ्यशेपो घ्रचीति । 


शस्याथेः--बृइदारएयकोपनिपद्‌ के द्वितीयाध्याय के तृतीय ब्राह्मण 
में श्रुति ने पहले कहा हैः-“द्वे घाव महाणों रुपे सूकषश्चेवा- 
मूत्तैक्वध” इत्यादि, अर्थात्‌ ब्रह्म के दो प्रकार के रूप हे-मूचे (स्थूल) 
तथा अमूर्त (सषम) इत्यादि; पेसा कह कर, त्तित्यादि भूतसमूह केर 
भूत्तेरूप और आकाश तथा वायु को असूत्ते कह कर (श्रुति ने) व्याख्या 
की है, तत्पश्चात्‌ कहा हैः--"योऽयं दक्षिणऽक्तन पुरुपस्तस्य ह्येष रसः 
(दक्षिण चल्नु मे जो पुरुष अवस्थित है, बह इन अमूत्ते आकाशादि का सार 
है। ) इस पुरुष के सम्बन्ध में थुति ने पुनः तत्पश्चात्‌ ही इस मकार से 
कहा है, यथाः--“तस्य हैतस्य पुरुपस्य रूपं यथा महारजनं, वाखो यथा 
पाएड्घाविकं यथेन्द्र गोपो यथाग्न्यच्चियेथा पुएडरीकं यथा सरुद्विथुसं 
सरुद्वियुत्तेव द वा अस्य श्रीमेवति य एवं वेदथात श्रादेशो नेति नेति, न 
ह्येतस्मादिति ने--त्यन्यत्‌ परमस्थ नामधेयं सत्यस्य सत्यमिति प्राणा 
चै सत्यं तेषामेष सत्यम्‌? । अर्थात्‌ः--इस पुरुष का! रुप हरिद्रावण घस्र, 
की भाँति पीत, श्वेतवण ऊन की भाँति श्वेत, इन्द्रगोप (वीरवहूडी) की 
माँति रक्तवर्ण, अञ्चिशिखा को भांति उज्ज्वल, रक्तप को भांति आरक्तिम, 
विद्युत्‌ की भाँति प्रभासम्पन्न है । जौ व्यक्ति इस पुरुप के इस 
अकार के रूप को जानता है, घद भी विद्युत्पभा की भाँति उज्ज्वल और 
श्रीसम्पन्न होता है । तत्पश्चात्‌ इख पुरुष के सम्बन्ध में और भी ' विशेष 
उपदेश यह है कि, बह यद नहीं है, वह यह नहीं है, अर्थात्‌ ऐसा भी नहां है 


चेदान्तदर्शन । 
शैय थ०, रय पाद, २७ सूत्र ] [२३१] 
भाष्यः-मूत्तासूर्चस्याप्रतिपेध्यत्वं इदृयति, मूर्ता मूर्तादिकं विशं ््मणि 
स्वकारणे भिन्नाभिन्नसम्वन्धेन स्थातुमर्हति भेदासेदव्यपदेशादहिकुएडळधत्‌ । 
५ अस्याथैः-न्रह्म के द्विरुपत्व को और भी रढोभूत करने के निमित्त 
सूचकार कहते हेः--स्थूल और सूदम विश्व स्वकारण घरह्म फे साथ भिन्ना- 
भिन्न सम्बन्ध में अवस्थित है; कारण, ब्रह्म के साथ भेद सम्बन्ध और अभेद 
सम्बन्ध दोनों ही को श्रुति ने प्रकाशित किया है । जिस भांति सपे के कुएड- 
लाकार रहने पर, उसके अंगससूह श्रप्रकाशित रहते हैं, और प्रसारित 
हाने पर, फणलाडुगुलादि अवयव प्रकाशित होते हैं, उसी भाँति ब्रह्म से 
जगत्‌ प्रकाशित होता है, श्रार प्रलयकाल में उसी में छय-प्राप्त हाता है । 
पूर्वोल्लिखित श्रुति यथाः-- 
“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, यः पृथिव्यां तिप्ठन” इत्यादि 
भेदव्यपदेशः, “सर्च' खल्यिदं ब्रह्म” इत्यादि अभेद्व्यपदेशः । 
शङ्कराचार्य ने इस सूत्र के भाष्य में सूत्र के शब्दों की इसी रूप 
से व्याख्या की है; और चे यह भी मानते हैं कि, चेदव्यासजी ने इस 
सुत्र मै जीव के साथ घह्म के भेदाभेद सम्बन्ध को प्रकाशित किया दै। 
पर-तु उनका विचार यह है कि, वेद्व्यासजी ने इस सूत्र में दूसरे के मत 
के प्रकाशित करके स्वीय मीमांसा का पुष्टिसाधन मात्र किया है; किन्तु, 
दुसरे के मत-मात्र को प्रकाशित करना यदि सूत्र का अभिमेत दाता, ता 
वेद्व्यासजी अघश्यमेच उसे प्रकट करते! जहाँ कहाँ वेद्व्यासजी ने सूत्र 
में अपर किसी आचार्य्य के मत के प्रकाशित किया है, वहीं उन्दाने 
उसको स्पष्टरूप से उल्लिखित कर किसी न किसी स्थल पर उसका खण्डन 
किया दै, अथधा उसके साथ अपने पऐेकमत्य को अकाशित किया दै। 


वैदान्तदर्शन । 
३य ०, २य पाद्‌, ३१ सूत्र] [२३३] 
अस्याधेः---“वह लोगो के दुःख में लिप्त नहाँ द्वोता”-प्रह्म सम्बन्ध 
में इस प्रकार के प्रतिषेध-दारा भी श्रुति ने ब्रह्म के देषयेग को 
निवारित किया है। 
इति परस्योभयलिद्वताप्रतिपादेन, जीवस्य च ब्रह्मणो मित्राभिन्नत्यनिरूपेण, 
स्वमादिस्थानस्थितिनिमित्तकपरस्य दोपस्पर्शाभाव--निरूपणाधिकरणम्‌ । 


शय थ०, रय पाद्‌, ३१ सूत्र:-परमतः सेतून्मानसम्बन्ध- 
मेदव्यपदेशेभ्यः ॥ 

[ अतः ( अस्मात्‌ परमात्मनः ) परम्‌ ( अस्ति इति शेपः ) सेतुब्य- 
पदेशात्‌, उन्मानव्यपदेशात्‌, सम्वन्धव्यपदेशात्‌, भेदव्यपदेशात्‌ इत्यर्थः ! ] 

भाप्यः---पूर्वपत्षयत्ति । अतः ्ररुतादूब्रह्मणः परमपि किञ्चित्तच्वमस्ति 
अशथ्रथ य आत्मा सेतुरिति” सम्बन्धव्यपदेशात्‌। “तेनेदं पूर्णः पुरुषे 
सर्व' तते यदुत्तरतरं तदरूपमनामयं” इतिभेदव्यपदेशाश्य । 

अस्यायैः-इस सूत्र में पूर्वपक्त वर्णित होता हैः--उपदिष्ट ब्रह्म से 
श्रेष्ठ दूसरा कोई तत्त्व है, कारण “ये आत्मा सेतुस्वरूप” ( छा० ८ म 
अ०, ४ ख० ) घाक्य में परमात्मा सेतुरूप से वर्णित हुआ हे; चल के 
"सेलु फहने से, सेठु के प्रवलम्वन-दारा जैसे मन्नुप्य दूसरे गन्तव्यस्थान 
के जाते हैं, वैसे दी परमात्मा के अवरूम्वन-द्वारा दूसरे श्रेष्ठ स्थान में 
' जीव जाते हैं,-पऐसा प्रतीत होता है 1 “अरग्रतस्येष सेतुः” इस सेतुबाक्य 
से पेसा प्रतिभात हाता है कि, बरह्म दूसरे अमुत के साथ सम्बन्ध करा 
"देता है! “चतुप्पादन्रक्म पोइशकळम” ( बरह्म चतुष्पाद पोइशकला- 


` चिशिप्ट है) इत्यादि वाक्यों के द्वारा ब्रह्म का उन्मान ( परिमाण ) भी 
ड्ड 


वेदान्तदुर्शन । 
न्र्थि इय अ०्, स्य पाद, ३२-३३ सूध ] 
रघाखेत है । पव, "उसी पुरुष के दारा एतत्समस्त पूर्ण हुआ है। जा 
इसकी अपेक्षा श्रेष्ठ है, चह अरूप तथा अनामय है,” इत्यादि चाक्यों के 
द्वाण भी यद उपदिए हुआ दै कि, ब्रह्म दूसरे एक श्रेष्ठ पदार्थे से भिन्न 
छै! अतएव, यद्द तिपत दाता है कि, घहा से घेप्ठ और भी कोई है । 
इय अ०, श्य पाद, २२ सतः-सामान्याच ॥ 
९ सेतुसामान्यात्‌ सेतुव्यपदेशः । ) 
भाप्य+-सिद्धान्तमाद । तु शब्दः पत्चनिपेधाधेः । जगत्कारणात्‌ 
सवेंरवरात्‌ परं न किश्चिदस्ति, सेतुव्यपदेशस्तद्विधारणसारुप्यात्‌ ॥ 
अस्यार्थः--पूर्चोक्त पूर्यपक्ष का सिद्धान्त कहते हेः--पूथोक्त “तु” शब्द . 
पक्षनिपेधार्थ प्रयुक्त हुआ है। जगत्कारण सर्वेश्वर से श्रेष्ठ और कोई 
तत्त्व नहीं दै) थुति ने ज्ञा उसके सेतु कहकर उपदिष्ट किया है, पद केवल 
उसके जगक्षियामकत्व के! प्रदर्शित कर्ने के श्रभिमाय से छी। जिस 
भाँति सेतु अल का नियामक है, अलोपरिस्थित पारगामी पुष्प की जल से 
रक्षा फरता है, उसी भाति ब्रह्म भी जगत्‌ का नियामक दै, जगत्‌ से जीष 
फा उद्धार करता है; केवल इतना दी उपमा फा सारशय है। 
इय 'अळ २य पाद, ३२ सूत्र :--वुद्ष्यर्थः पादपत्‌ ॥ 
भाप्यः~~उन्मानव्यपदेश उपासनार्थः “मने बरह्म त्युपासीतेत्यभ्यातमं 
तदेतच्चतुप्पादग्रह्म वाक्‌ पाद” इत्यादिपादव्यपदेशात्‌ ॥ 
मअस्याथः--पादादि-दारा बह के परिमाण फा जो उपदेश किया 
गया है, वद केघछ उसकी उपासना फे निमित्त दी। :--प्रक्ष मानकर 
मन की उपासना करना, यही अध्यात्म हैँ। ग्रह चतुष्पाद है, याक्य 
पुफपाद, माण पफयाद, चु एकपाद आर थोप्र एफपाद” ( छ्वा० शेप 


वेदान्तदर्शन । 
शय अ; र्य पाद, ३४-३६ सूत्र ] [४३४] 
'अळ १८ ख०) इत्यादि शुतिघाकर्या के दारा महा फे. घतीकरूप सते 
उक्त चतुप्पादविशिष्ट मन के उपास्यत्व का उपदेश हुआ हे । 
इय अ०, रय पाद, ३४ सूच;--स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌ ॥ 
आप्यः--अपरिमितस्य परिमितत्त्वेन चिन्तन स्थानविशेपात्‌ प्रका- 
शाविवदुपपद्यते ॥ 
अस्याधः--आलेक, आकाश इत्यादि जिस भाँति स्थानविशेप- 
प्राप्ति के कारण तत्स्थान--परिमित होते हैं, उसी भाँति प्रह्म भी उपासना 
के निमित्त प्रतीकादिरूप से चिन्तित होता है; इससे उसके अपारिमितत्व 
का अपलाप नहीं होताही) | 
इय श्र०, श्य पाद्‌, २५ सूत्रः--उपपत्तेश्च ॥ 
भाष्यः--स्वस्य स्वप्नापकतया सम्वन्धव्यपदेशापपत्तेशच तत्त्वान्त- 
राभावः ॥ 
अस्याधैः--ख्रझ स्वयं ही अपने के प्राप्त कराता हे, इसी कारण 
सम्बन्ध का उपदेश होना उपपन्न होता है; अतएव, घहा से तच्ष्यान्तर 
कुछ भी नहीं है । 
शय अ०, सय पाद्‌, ३६ सूत्रः--तथान्यप्रतिषेघात ॥ 
भाष्यः--तथा “ तता यदुत्तरतरम्‌” इति भेदन्यपदेशादूब्रह्म तर 
तत्त्वमस्तीत्यपि न वाच्यं, “यस्मात्परं नापरमस्ति किश्चिदि”---ति भति- 
पेधात्‌॥ 
अस्यार्थः--वैसेही “इससे जो श्रेष्ठ है” इत्यादि वाक्यों के दारा 
जो मेद्‌. का उपदेश किया गया दे, उससे यद्द मीमांसित नहीं दाता है 
कि; अहा के उपरान्त अन्य कोई तत्त्व है; कारण, “जिस फे अतिरिक्त 


वेदग्न्तदर्शन । 
[९१६] श्य थ०, २य पाद, ३७-३६ सूत्र ] 
पर अथवा अपर कुछ भी नहीं हे” (श्वे० शय अ०) इत्यादि अति- 
घाकयों के दारा तत्त्वान्तर का अस्तित्व प्रतिपिद्ध हुआ है । हु 
इय अ०, रय पाद, ३७ सूच--अनेन सर्वगतत्वमायामशन्दादिभ्यः ॥ 

[ अनेव (समानातिशयशस्यत्वप्रतिपादकविचारेण ), सर्वगतत्वं 
९ ब्रह्मणः डढीरतं ) आयामशब्दादिभ्यः ( व्यासिघाचकशभ्यादिभ्यः ) 
तत्‌ सिद्धम्‌।] 

भाष्य+--अनेन पस्च्रझषणः सर्वगतत्वं डढोरुतम्‌ । “तेनेव पूर्ण 
पुरुषेण सचे” "बहा देद॑ सवमि”--त्यादिशब्देभ्यः ॥ 

अस्याथै;--इसके द्वारा ब्रह्म फा पूर्वोक्त सर्वगतत्व दद़ीछत 
हुआ । “उसी पुरुष फे दारा एतत्समस्त परिपूर्ण हत्या है, मह दी 
पतत्समस्त है” इत्यादि रह्म के व्यासित्य--अतिपादक थुति-ाक्यो के 
दारा यह सवैताभाव से स्थापित षु है । 

इय अ०, श्य पाद्‌, ३८ सूत्ः--फळमत उपपत्ते ॥ 

भाष्यः---अवे। ब्रह्मण एच तद्धिकारिणां तदनुरूवं फळं भवत्य- 
स्यैव तद्दातृत्वोपपत्तेः ॥ 

अस्याथः-~अतणच यही सिद्ध देता दै कि, ईश्‍वर ही से अधि- 
कार के अनुसार फल की परासि हाती है; चही कर्म्मफळ-दाता है । 

शय 'अ०, रय पाद, ३६ सूवः--थुतत्वाच्च ॥ 

भाष्य+--स घा पप महानज आत्माउन्नादेवसुदान” एप ह्येवानन्द- 

---तितत्फलदत्वस्य थ्रतत्वाच्च ॥ 

अस्यार्थः-श्चतियों ने भी स्पण्टरूप से घ्रह्म ही के कर्म्मफळदाता 
कहकर घणित किया है, यथाः--'यद घद्दी अन्मयहिठ मद्दान्‌ आत्मा: 


वेदान्तदशंन 1 ी 
शप भ्र, रय पाद, ४०-४१ सूत्र ] [४३७] 
जीवरुप मै भोक्ता है ओर घन, पशु इत्यादि भोग्यवस्तुओं का दाता भी हे” 
(बृ० थै अ०, ४त्रा २४) 1 “यही जीवों के आनन्दित करता हे” (तै०२ व) 
इय अ०, ब्य पाद्‌, ४० सप्रः--धर्म' जैमिनिरत एव ॥ 
भाष्यः--धम्मै फलहेतु' जैमिनिमेन्यते, कृप्यादिवत्तस्यैव तद्धेत॒त्वोप- 
पत्तेः॥। यज्ञेत स्वगेकामः” इति तद्धेतुत्वश्रवणात्य । 
, अस्यार्थः--आपत्तिः-अमिनिमुनि कहते हैं कि, धर्म्म ही जीर्वो के 
फलो का हेतु है। कृपिकर्म्मादे जिस भाँति घान्यादि---फलम्राप्ति के 
हेतु हैं, उसी भाँति धर्म्म ही फळदाता है ऐसा कहना उचित है; स्वगे- 
कामना के कारण यक्ष करना” इत्यादि भ्रुतिवाक्यों के द्वारा भी यज्ञादि- 
घम्मों' ही को स्वमीदिफलदान का हेतु कहकर उपदिए किया है। 
श्य अ०, थ्य पाद, ४१ सूवः--पूर्वो तु वादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ - 
भाप्यः--तु शब्दः पत्तनिरासार्थः । फलं पूर्वोक्तं परमारमानं घेदा- 
चाय्या मन्यते । “पुण्येन पुण्यं लेक नयती”--ति “यमेवैष घुणुते तेन 
लभ्य”--इति च परस्य तद्धेतुत्वव्यपदेशात्‌ ॥ 
* श्रस्याधैः--सश्लोक्त “तु” शब्द पूर्वपत्ञनिरासार्थक दै। चेदाचार्य्य 
घादरायण ने यइ सिद्ध किया है कि, परमात्मा ही मूळ फलदाता है । 
, “पुण्यकम्मो' के सम्पादित कराकर पुएयलाक की प्राप्ति कराता-दे” 
“बह जिसको चरण करता दै, उसी को लाभ होता है” इत्यादि श्रतिः 
घार्क्यो , के द्वारा श्रति ने पुणयादि विषयों में भी परमात्मा ही फो हेतु 
कदकर उपदिए किया है। 
इति परमात्मनः सेतुत्व, निवामकस्व, फळ दावृत्द=~निरूपणाधिकरणम्‌ । 
इति वेदान्तदृशेने तृतीयाध्याये द्वितीयपादः समाप्त. । ' ` 3.तस्सत्‌ 1 


अं थीगुरवे नमः । 
आँ तत्सव्‌। 


वेदान्तदर्शन । 


तृतीयाध्याये तृतीयपादः । 

इस तूतीय पाद्‌ में श्रोमगवान्‌ घेदन्यास जी अद्योपासना-विपयक 
भुतिचाक्यसमूद फे सारमम्मे के अवधारित करने में परवृत्त वूये हैं! 

इय अ०, इय पाद, ध्सुगः-~सरयवेदान्तप्रत्ययं चोादनाचपि- 
शेपात्‌ ॥ 

[ सर्ववेदान्तैः तीयते इति सर्यवेदान्तभत्पयं, तानि अभिष्नानि पय, 
इस्यर्थः; विधायफशम्दश्योदना, तस्य अविशेषात्‌ देक्यात्‌ । चोदना 
५चिघादुपासीते”--त्येयंझपा चिधिः। ] 

आष्या--अनेऋषध भोक्ततुपासनमेकम्‌ , चोदुनाथपिशेषाद ॥ 

अस्पार्थ:--मिन्न भिन्न घेदार्न्ता में उपद्रिए उपासनाओं फी पेघपस्तु 
पफदी है, एफ श्रझोगसना ही मित्र भिन घेदान्ता में उपदिए दुर ६। 
कारण, समो फा पिपापफ लकण पकही प्रकार फा हैँ। 

शंकराचाय्य फे मत में भो इस सूत्र फा अय इसी प्रकारका है। 
परन्तु पे फदते हैँ कि, सगुण प्रझोपासना दी फे सम्बन्ध में पद सूड 
प्रथित हुआ है। परन्तु पेदप्पासजी ने जिस सूत्र में "सर्प" शब्द हा 
स्पपड़त दिया है, उसका अथ सर्प नहीं पा जा सझता दै। दियी 
भी स्पठ पर पेद्म्पासजी ने इस सम्दम्प में इङ्गित नी नदा किया है। 


वेदान्तदुशेन । 
इय अ०, शय, पाद, २-३ सूत्र ] [४३४] 
इय अ०, देय पाद, २ सूत्रः-मैदाम्नेति चेदैकस्यामपि ॥ 

भाष्य+-विद्यायां पुनः थुत्या वेधमेदाम्न विद्येक्यमिति चेत्‌, न; 
फ्वचित्मतिपचृभेदात्‌ फ्यचित्ाकरणश्दर्थमेकस्यामपि विद्यायां पुनः 
यक्तयायुपपत्तेंः ॥ 

अस्यार्थ--यदि ऐसी आपत्ति की जाय कि, थ॒ति में विद्या की 
पुनरुक्ति के कारण, विद्या की वैद्यवस्तुथौ के विभिन्न कहना दगा, 
(कारण, वेधवस्तु के पक दोने से, पुनरकि निप््रयोजन है) अतपष 
भिन्न भिन्न वेदान्तोक्त विद्याये ( उपासनाय ) पक नद्दी हैं; ता वक्तव्य यह 
है कि, यदद सिद्धान्त संगत नहीं है; किसी स्थळ पर प्रतिपत्तामेद्‌ (उपा- 
सकमेद्‌ ) के कारण, तथा किसी स्थल पर प्रकरण--पूरण के निमित्त 
पक दी विद्या की पुनदक्ति श्रसंगत नहीं हे, वरन संगत हे । 

इय अ०, रेय पाद्‌, ३ सूचरः---'स्वाध्यायस्य तथात्वेदि समाचार 5- 
धिकाराञ्च सवचञ्च तन्नियमः ॥ 

[ (आथर्वण कत्तेब्यत्वेनेयापदिण' शिरोबतं शिरसि अंगारपात्रधार- 
णरूपं अत न विद्यामेद्कं कुतः ? तस्य ) स्वाध्यायस्य ( वेदाध्ययनस्य 
अङ्गीमूतत्वात्‌ ) ; तथात्वे ( शिरोव्रतस्य स्वाध्यायाङ्गत्वे ) तन्नियमः 
(नतोपदेश-नियमः, शाथर्वणिकेन अनुष्ठेयः नेतरेश इति नियमः) । 
समाचारे (देदनतापदेशपरे ग्रन्थे तढुपदेशात्‌ ); अधिकाराश्च अधिकृतः 
मुएडकःअन्यजातपरात्‌ “अधीते” इति शब्दात सववच्च सूर्ययघच्य 
खूर्यांदिद्दामवश्च ॥ ] - 

भाष्यः--यश्चाथर्व णे “तेपामेचैतां ब्रह्मविदां धदेत शिरोबतं विधि- 
: चच्चस्तु , चोमि--ति शिराघतं, तदपि विद्यामेद्क न, यतः स्वाभ्याया- 


बैदान्तदर्शल । 

[ese] देय थ०, शय पाद, ३ सूत | 
भ्ययनाङ्गतया शिराघतं विधीयते | तस्याध्यायनांगत्वे सति आधर्च- 
शिकेतराग्रह्मतया तक्षियमोउस्ति। यतः समाचारास्ये ्रन्धेऽपि चेद्न्- 
तत्वेन शिरेत्रवमामतन्ति; “नैतदचीर्णप्रता अधीत” इति घचनाद्या 
सैरयर्यादिदोमवश्च तन्नियमः संगत पब ॥ 

अस्यार्थ:--आधर्चण थुति में ( सुण इय सु०, २ ख० में) उऊ है।-- 
“जिन लोगो ने विधिपूर्वक शिवत का अनुष्ठान किया दै, उन्हीं के 
लिए यह ब्रह्मविद्या का उपदेश हे,” इस वाक्य में जे! शिरोबत उपदिए 
छुआ है, उसके द्वारा प्रह्मविद्या का भेद प्रतीत दाता है (कारण केषल 
आधर्चेणों के सम्बन्ध मे इस शिराबत का उपदेश है, दूसरों के सम्बन्ध 
में नही), ऐसा नहो कहा ज्ञा सकता; कारण यह है कि, चह शिरत 
केवल 'आथर्वण श्रुति के अध्ययन का अङ्घीभूत हे, विद्या (तडुपदिष्ट 
उपासना ) फे अङ्गाभूत नहीं है । केवळ उस देद्‌ के अध्ययन के अङ्गी- 
भूत देने के कारण, आधर्चणिकें (अथर्ववेदाध्यायियों ) के छोड़ कर 
दूसरे फे दारा ग्रहणीय नहीं है; इसी कारण उन्हीं फे सम्बन्ध में उक्त 
प्रकार का नियम किया गया दै; कारण, समाचार नामक बेद्बतापदेशक 
ग्रन्थ में, केवळ उस चेदाध्ययन फे अज्ञीभूत--स्वरूप में शिरोधत उपदिष्ट 
हुआ दै । “शिरेबत का आचरण किये विना अथर्ववेदीय , मुएडक- 
श्रेणी का श्रुलि-पाठ न करना! इत्यादि चाक्यो के दारा उस थुति-के 
अध्ययनाधिकार के निर्णयार्थ उस बत के उपदिष्ट हाने से, ऐसा ही सिद्ध 
होता है। उसके इशान्त भी वर्तमान दैं।--जिस भाँति सीय्यांदि सप्त 
झम केवल आथवेशे के पकाग्नि के साथ सम्वन्धचिशिए हाने के कारण, 
(अपरशाखाओं मै उक्त त्रेताग्यि.के साथ सम्यन्ध-विशिए न ,दोने के 


वैदाम्तदर्शन । 

दैय भ्र, रेय पाद, ४-९ सूत्र ] [४४१] 
कारण, केवळ पक्रास्विक आधर्वणिको दी के द्वारा अनुप्ठेय हैं, उसी भाँति 
शिरेष्वत भी मुएडकश्नुति अध्ययनकारियों दी के दारा अनुप्देय है, 
दूसरों के दारा नहों, ग्रह नियम विधिवद्ध हुआ है! 

शय अ०, डेय पाद्‌, ४ सूत्रः-ऱ्दर्शायतितच ॥ 

आध्यमसिर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति” इति थुतिर्दैशीयति च विद्ये- 
काम्‌ ॥ 

अस्याथ;-- “समस्त चेद्‌ जिस नित्यवस्तु का कीर्तन करते हैं” 
इत्यादि तिया ने साच्षात्सम्बन्ध सें दी एक बझ का छकल विद्याओं 
की देद्य वस्तु होना उपदिए किया हे! 

इय श्र०, श्य पाद, £ सूधचः--उपसंदारो्थश्नेदादिधिशेपवत्‌ 
समाने घर ॥ 

भाष्या-न्विद्येक्ये सति, ( समान उपासने सति, ) शुणोपसंहारः 
कत्तेव्यः, प्रयोजनामेदात्‌ । श्रञ्चिदोतचादिविधिशेषवत्‌ ! 

शस्याधैः--पकही ग्रह्मोपासना के उपदिष्ट होने से, एक घेदान्ताक्त 
ब्रह्म के स्वरूपगत गुणौ की दूसरे वेदान्तो में वर्णित ब्रह्मोपासनाओं में 
याजना करना उचित है। कारण, उपासना का श्रथे ( प्रयोजन ) सर्वत्र 
एक ही है। जिस भांति अझिहोत्रादि कम्मं में एक घेदोक फर्म्मपश्नलसूद 
दुसरे चेदोक्त कर्मों में भी योजित किये जाते हैं, उसी प्रकार विभिन्न 
उपनिपडुक्त विधौपासत्राक्रों में चिधायक घाक्यों के एकरृप होने के 
कारण, किसी पक उपनिषद्‌ मे उपास्य वस्तु के जा खव स्व्ररूपगत शण 
वर्णित हुए है उन सभो का सवेत्र ही अदणीय दोना सिद्ध हे! 

इछि सवंवेदान्तेक्तविद्याया एकत्वावधारणाधिकरणम्‌ ॥ ` 
श 


ट बेदान्तदयन 1 
[२२२] शय थ०, शय पाद, ६ सूत्र] 

परन्तु त्रह्मीपासना के एक दोने पर भी, विद्या (उपासनामणाली) 
उपनिधदाँ में सर्वत्र पक नही है यहाँ तक कि, विद्या के नाम के एक 
होने पर भी, किसी किसी स्थल पर विभिन्न उपनिषदो में उक्त विद्या ठीक : 
पक नहीं है, अव सतकार इसी को प्रदर्शित कर रहे है: 

देय अ०, स्य पाद्‌, ६ सुत्र+--अन्‍्यथा त्वं शब्दादिति चेन्नावि- 
शपात्‌ ॥ हौ 
भाष्य ' अथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एप भाण उद्मायदि”-ति वाजसनेयके श्रूयते 'अथ ह य पचायं सुख्य- 
प्राणस्तसुपासांचक्रिरे” इति छान्दोम्ये थूयते । किमत्र विद्येक्यपुत लङ्ग दः ? 
इति संशये विद्येक्यमिति । ननु घाणस्य घाजसनेयके “त्वं न उद्गाय” 
ति फचुंकत्वं, छान्दोग्ये च ' त्वसुद्गीथम्‌” इति कम्मैत्वमघीयते, अती 
विद्यानानात्वमिति चेश्व, उपकसेऽविशेषःत्‌। “उद्गीथेनात्ययाम”, उदूगी- 
थमाजहुंरनेनेनानमिडनिष्याम” उद्गीथस्यैचापास्यत्वप्रतीतेः। तस्पादुभयत्र 
विद्यैक्यमिति ग्राम्‌ ॥ 

अस्याथेः--घाञ्सनेय श्रुति में (३० १ म अ०, ३ घ्राण में) उक्त है 
कि, देवताओं ने, वाकू प्रभूति अपर सत्र इन्द्रियों को परित्याग कर, मुख- 
प्रभव घाण से कद्दाः--तुम इम छोगों के उद्णात्र-कस्मों क्षा सम्पादित 
करो; वह तथास्तु कह कर उद्गात्र कर्म करने लगा । छान्दोग्य 
के शम प्रपाठक के रय खण्ड में इस उदगीथेपासना के सम्वन्ध में पेसी 
उक्ति है कि, देवतायण और सब इन्द्रिया को परित्याग कर मुख्य प्राणदी 
की उपासना करने लगे । इस स्थल पर जिज्ञासा यह है कि, इसके द्वारा 
उपासनाओं में एकत्व सम्रकना पड़ेगा, अथवा भेद १ इस संशय को 


, येदान्तदशंन । 

क्ष्य भ्र०, श्य पाद्‌ ७ सूत्र ] [४५४१] 
दूरीभूत करने फे अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं कि, पहिले ऐसा ही अनु- 
मित होता है कि इस स्थल पर ये दोनों उपासनाय एक ही हैं, भिन्न 
नहीं। कारण यदि यदद कदा जाय कि वाजसनेय श्रुत्युक्त तत्वं ब उदूगाय” 
(तुम दम लोगों के उद्गाता होओ। ) वाक्य में पाश का कचुत्व उपदिए- 
है, किन्तु छान्दोग्योक्त "त्वमुदूगोथम्‌” वाक्य में मराणपाघधक “त्व” पद 
कम्मैकारक मै उपदिष्ट है; अतपच दोनों का उपास्य एक नहीं हे; छुतरां 
विद्या सै भेद रहना स्वीकार करना दोगा; परन्तु ऐसा कहना सङ्गत 
नहीं है; कारण, दोनों श्रतियों में संवाद का आरम्भ एकही प्रकार से 
किया गया है; यथाः--वाजसनेय श्रुति के प्रारम्म में कहा गया है कि, 
देवताओं ने परामशे किया, “उद्गीथ-द्वारा हम लाग जय लाभ करेंगे”, 
झार छान्दोग्य के प्रारम्भ में उक्त है कि, देवताओं ने उद्गीथ का श्रनुप्ठान 
किया ओर कहा, “उद्गीथ-द्वारा ही इम लोग ( असुरॉ के ) पराभूत 
करेंगे--जयलाभ करेंगे? । एतद्द्वारा यद्द मतिपादित होता है कि देने 
स्थलों पर एक ही उद्गीथ-उपासना उपदिए हुई है। अ्रतपघ दोनो 
स्थल पर उपदिष्ट विद्या एक ही है । यह पूर्वपक्ष है । 

इय अ०, रेय पाद्‌ ७ सूत्रः-ऱन वा भकरणभेदात्‌ परोवरीयस्त्वा- 
दिवत्‌ ॥ 

[ प्रकरणमैदात्‌ = उपक्रमभेदात्‌ इत्यर्थः; परोचरीयस्त्वादिचत्‌ यथा 
परोबरीयस्त्वादियुणविशिए-विधानरम्‌ श्र्थान्तरं ज्ञापयति तद्वत्‌ । ] (पर = 
ज्येष्ठ घर = श्रेष्ठ 1 ) 

* भाप्यः--तञोच्यते, न चियेक्यम्‌, “श्रामित्येतदष्तरमुदगीथमुष्ा- 
खीते”-त्युद्गीथे प्रखचत्नुपास्ये प्रक्रम्पो--/दूगीथमाजहुं”-रिति घचनात्‌ 


Ps 


वेदान्तदर्शन । 

[४४४] शय अ०, देय पाद ७ सूत्र ] 
तद्वयचभूतः प्रणवः माणदष्डेविषयः छान्दोग्ये विह्वितः। बाजसनेयके तु 
अविशेषेण “उद्गीथेनात्ययाम” इत्युपक्रमात्‌ छत्स्नादगीथः प्राणहप्टे- 
बिषय इत्थं भक्रमभेदाद्वि्यासेद्‌ एव सिध्यति। यथोद्गीथावयये रणे पर- 
सरत्मदष्टिविधानाविशेषेऽपि हिरणयमयपुरुपडष्टिविधानात्‌ परोवरीयस्त्वा- 
दिगुणविशिष्टचिघानमन्यत्‌ 

अस्यार्थ:--उक्त पूर्वपक्ष के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं;--उत्त उपनि- 
पदू-डयाक्त विद्याओं का एकत्व नहीं कहा जा सकता; कारण यह है क्रि, 
छान्दोग्य श्रुति में उद्गीथापासना के बरन में “शो” इस एकमात्र चरी 
(जा सम्पूर्ण उदूगीथ का पकाश मात्र है, उख) की उद्गीथ शान से उपा" 
सना करना” इस प्रकार कहकर इसके पश्चात्‌ “देवताओं ने उद्गीथ 
का अनुएान किया” ऐसी उक्ति है। पतद्द्वारा यह सिद्ध होता है कि, 
छान्दोग्य मै उद्गीथ के अङ्गमात्र ओकार ही केश भाएदप्रि से उपासना 
का विषय कहकर विदत किया है। परन्तु घाजसनेय श्रुति में, फिसी 
विशेष अवयव का उल्लेख न कर, साधारण रूप से "उद्गीथोपासना- 
द्वारा हम लोग जयलाभ करेंगे”, इस धारस्मिक घाफ्य से यह अवधारित 
होता है कि, बृहदारण्यक में सम्पूण उद्गीथ ही प्राणदष्टि से उपासना के 
विषय हें । आरम्म-वाक्य मे इस प्रकार के भेद के कारण चिद्या का भेद 
ही प्रतिपादित होता है । जिल भाँति उद्गीथांश प्रण्च में परमात्मा -ध्यान- 
विपयक उपदेश के थक होने पर भी, (णक छान्दोग्य ही में) परमात्मा 
के द्विरणयमय पुरुपरूप के ध्यान से परोचरीयस्त्वादियुण विशिष्ट पुरुपकप का 
भ्यान विभिन्न है, उसी भाँति वाजसनेय श्रुत्युक्त उद्गीथोपासना णाली 
ओग छान्दोग्योक्त उदूगीयोपासना-्रणाली भी विभिन्न हैं । (इस स्थल पर 


वेदान्तद्शन । 

श्य-थ०, शेय पाद्‌ म-६ सूत्र ] (१०९) 
छान्दोग्य के प्रथम प्रपाठक के नवम ओर पप्ठ खण्डो को पढ़ने से यह 
विचार विशिष्ट रूप से चोधगम्य होगा। 

शय अ०, रेय पाद, ८ सूवः-संज्ञातश्‍वेत्‌, वढुक्तमेस्ति तु तदपि ॥ 

भाष्यः-_सेज्ञातो वियेक्यमिति चेत्तस्याः दुर्वेलत्वं “न था प्रकरण- 
भेदादि”-व्यनेनाकं, संश्षैकत्चं तु विभेयमेदेऽप्यस्ति। यथाम्िहोत्रसज्ा 
नित्याउझिहोत्रे कुएडपाथिनामयनाञ्निहोत्रे च । 

श्स्यार्थः--यदि दोनों स्थलों पर उद्गीथ नाम के वत्तेमान रहने के 
कारण, चिद्या का भी एकत्व कहा जाय तो यह अत्यन्त दुर्वल युक्ति 
है,--यह पूर्यवत्ती सूत्र के विचार ही में अद्शित हुआ है। एक संक्षा होने 
पर भी विधेय का भेद सम्भव है, इसके दष्टान्ता का अभाव नहीं है। 
यथाः--/अग्निदोत्र संशा नित्य अग्निहोत्र की भी है, तथा कुण्डपायि- 
नामक अ्रम्निद्ोत्र की भी है। 

कय श्र०, रेय पाद, ६ सूत्र+--च्याप्तेशच समञ्जलम्‌ ॥ 

९ व्याप्तेश्च „= प्रणवस्य सर्वन्न व्यापकत्वात्‌ सर्व खसमझसम्‌। ) 

भाष्यः--डान्दोग्पे सर्घासूदुगीथविद्यासु पथमं प्रस्तुतस्य प्रणवस्यो: 
यस्यत्वेन, व्याप्तेः “उद्मीथमराजहरि?--ति मध्यगतस्योद्सीथशब्द्स्यापि 
प्रणचविपयत्व समज्ञसम्‌ । छान्दोग्ये उदूगीथावयवः प्रणवः वाजसनेयके 
झस्स्नोदूगीथ; ्राणदष्ट्योपास्य इति विद्यामेद्‌ः 1 ट 

-' म्रस्याथेः--दान्दोग्य में बहुविध उद्गीथ उपासनाय उक्त हैं; उन 

सभों, में भधमोक्त प्रणवोपासना को व्याप्ति है; अतए्व, "उद्गीथ का 
अचुष्ठाच किया था,”--इस वाक्य में जो “उद्गीथ” शब्द दै, प्रणव ही 
उसका अर्थ है, पेसा कहने से ही पूर्घापर घाक्यों में सामभरस्य. दोवा है । 


वेदान्तदशोन 1 
[४४३] इय अ०, इय पाद १५ सूत्र] 
उद्गीथ का अंशविशेष प्रणव छान्दोग्य में और समग्र उद्गीथ ही 
चाजसनेय में भागुकत्पना से उपास्य हैं | अतणच उभयोक उपासना- 
प्रणाछियाँ भिन्न हे--पक नहीं । 
इति उद्गीघोपासनाया विभिन्नत्व-निरूपणाधिकरणस्‌ । 
श्य ०, शय पाद, १० सूत्रः--सवासेदादन्यत्रेमे ॥ 
(सबै--श्रमेदात्‌--अन्यत्र, इमे ) 

भाष्यः-दयान्दोग्ये वाजसनेयके च प्राणसेवादे ज्येष्व्यश्रे ष्ठ्ययुसोपेतः 
आण उपास्यतया यागादयो वशिष्ध्यत्यादिगुणका उक्ताः । ते च गुणा; घाणे 
समिताः । कौपोतकीप्राणसंवादे तु घागादीनां गुणा; उक्ताः न तु प्राणे 
समर्पिताः । तत्रोच्यते अन्यत्र कौपीतकीमाणखंवादेऽपि प्राणसम्वन्थित्वेन ते 
उपादेयाः ज्येप्थ्व्षेप््यनिमित्तस्य वागादीनां श्राणायचत्वादेः सर्वत्रेक्यात्‌ । 

अस्यार्थः--छान्दोग्य और वाजसनेय, दोनों भ्रुतियों ने प्राणीपासना- 
विषयक संवाद मै प्राण दी को ज्येष्टत्व तथा थेष्ठत्व गुणशिए्रूप से 
उपास्य कहकर निदिए किया है; आर वागादि इन्द्रियां के वशिष्टत्वादि 
गुण उक्त हुए हैं। चे समी गुण प्राण में भी समर्पित हुए हैं। परन्तु कौपीतकी 
उपनिपडुकत घाणखंवाद में कथित गुणसमूह वागादि ही के सम्बन्ध 
में उक्त हुए हैं, किन्तु प्राण में समपित नहीं हुए हैँ । इस सम्बन्ध में सूघकार 
कहते ईैँ;--“अन्यत्र” अर्थात्‌ कौपीतकी-उपनिषदुकत श्रायसंबाद मै 

भी “इमे” ये समस्त चशिष्टत्वादि गुण प्राणसम्बन्ध में भी ग्रहणीय हैं 

कारण, उक्त धतिर्यो में भी प्राण के ज्येछत्व तथा थेष्टत्व उक्त हैं, सर 
वामादि का माणपयोनत्व थति में सर्वैव कीर्चित दुआ है । 

इति प्राण्योपासनायां वशिष्टस्वादिगुणानां सर्वेत्रोपादियत्य-निरू्पयाधिकरणम ¦ 


वेदीस्तदेशन । है 
शय भ्रम, शय पाद ११-१३ सूत्र ] [४४०] 
[ अव सूत्रकार उपास्य घ्रह्म के उन सव स्वरूपतिष्ट गुणों का स्पष्टरूप 
से उपदेश करते दैं, जिनको उन्होंने पञ्चम सूत्र में सर्वविध प्रह्मोपासना 
में प्रणीय कहकर वणिंत किया हैः-- ] 
३य श्र०, रेय पाद, ११ सूत्रः--आनन्दाद्यः प्रधानस्य ॥ 
आप्यः--सर्वच्र गुणिनोउमेदानन्दादयो गुणाः परविद्यासूपसंह्तन्या; 
अस्याथेः--पिशेष्य ( गुणी ) बरह्म के सर्वात्मकत्व आर आनन्द्मय- 
त्वादि विशेषणों (गुणों) को परत्रह्मोपासना में सवच ही संयोजित करना 
पड़ेगा । ( आनन्दादि रुण, यथाः--श्वानन्दरूपत्व, विज्ञानघनत्व, सवैः 
गतत्व, सवात्मकत्व, इत्यादि । ) 
इय अ०, श्य पाद, १२ सूत्रः--प्रियशिरस्त्वायपरासिरूपचयापचयौ 
दि भेदे ॥ 
भाप्यः--परस्वरूपशुणप्राप्तौ प्रियशिरस्त्वादीनां प्राप्तिस्तु मेप्यते, शिर 
आद्यधयवभेदे सति ब्रह्मशयुपवयापवयप्रसङ्गात्‌ । 

' अस्याथैः-किन्ठु तैत्तिरीय उपनिषद्‌ मे “तस्य घ्रियमेच शिरः” 
इत्यादि घाक्यों के द्वारा ब्रह्म के सम्बन्ध में ज्ञो प्रियशिशस्त्यादि-गुण 
उक्त हुए हैं, वे व्रहझोपासना में सर्वत्र युज्य नहीं हैं; कारण, शिरःप्रभुति 
अवयो में भेद होने से उन खव गुणों के अपचय, उपचय (हास, वृद्धि) 
के दारा ब्रह्म की हासडद्धि का प्रसङ्ग उपजात होता है) 

श्य अ०,.श्य पाद्‌, १३ सूजः--इतरेत्वर्थसामान्थात्‌॥ 
{° भाष्यः-आनन्दादयस्तु णुणाः गुणिनः सर्वचेक्यादुपसंहियन्ते । 
अस्यार्थः-म्रियशिरस्त्वादियुणो के अझोपासना में, सर्वत्र संयोजित 
न होने पर भी, आनन्दादि गुण ब्रह्म मे नित्य दी घतेमान हैं; उक्त गुण- 


वेदान्तदर्शन 1 
श्श्मि] रैय श्र०, इय पाद १४:१६ सूत्र ] 
समुद भ्रति मे सर्वत्र दी प्रह के सम्वन्ध मे उक्त हुप हैं; अतपव ब्रह्मो: 
पासना में ये सव गुण सर्वत्र ही ग्रहणीय हैं । 
इय अ०, शेय पाद, १४ सूचः--अध्यात्राय योजनाभावात्‌ ॥ 
भाप्यः--*'तस्य प्रियमेव शिरः? इत्याद्यमिधानन्तु अ्रजुचिन्तनाथ- 
भितरप्रयोज्ञनाभावात्‌। 
अस्पार्थः--“घ्रिय ही उसका शिर; है” इत्यादि चाक्याँ में बरह्म के 
जो मिय शिरस्त्वादि गुण चर्णित हुए हैं, वह केवल उसके ध्यान की स्थिरता 
को सम्पादित करने के अभिप्राय से; उन सभो का और काई प्रयोजन 
नहीं है (शिरः मभ्ति बहा फे स्वरूपगत गुण नहीं है ) 1 
इय अ०, ३ पाद्‌, १५ सून।-~आत्मशन्दाच्च ॥ 
साध्यः अन्योऽन्तर आत्मा” इत्यात्मनः शिरः पक्षाद्यसस्भवात्‌ 
चदयुध्यानाय तदभिधानम्‌ । 
अस्या्थः--तैसिरीय श्रुति के द्वितीय घढलो में आत्तन्दमय के सस्वन्ध 
में जो “अन्योऽन्तर आत्मा” वाक्य है, उसमें आत्माशन्द के पयोग द्वारा 
यह प्रतिपन्न होता है कि, इस शेपेक आत्मा के शिरः पचादि अवयव 
काए्पनिक मात्र हैं, इनका अकत होगा कभी सम्भव तरही हे! अतप यह 
समवा पड़ेगा कि, ये सव विशेषण केवळ ध्यान के आघ्ुकूल्यार्थ ही हैं । 
श्य 9०, शेय पाद्‌ १६ सूत्र: ~ आत्मगृद्दीतिरितरववुत्तरात्‌ ॥ 
भ्यः अस्योऽतर रातमा” इत्येधात्मशब्देन परमात्मन पच 
मरणं, यथा “आत्मा चा इदमेक पवा चासीद्‌” इत्पत्रात्मशब्देन परमात्मन 
पव ग्रहण, तद्वत्‌। “सोऽकामयत बहु स्यामि "~्यानन्दमयचिषयादुत्तर- 


चाफयादपि तदूग्रदणम्‌। 


घेदान्तदर्शन [ त 
श्य भ्०, दय पाद १७ सूत्र ] [२२३] 
शरस्यारथ:--तेत्तिरीय':थति-.का- “अम्यो स्तर” आत्मा”! वाक्येक्त 
“श्त्या” शब्द परमात्म-वोधक है; 'जिस- भाँति ऐतरेयथृत्युक्त “आत्मा 
वा इदमेक पचा आसीत्‌” वाक्य में आत्मा शब्द परमात्म-बेधक है, उसी 
भाँति पूर्वोक्त तैत्तिरीय थुतिवाक्य में भी “आत्मा” शब्द परमात्म-योंधक 
है कारण यह है कि, तैत्तिरीय श्रुति ने धाक्यान्त में कहा है, “सो&काम- 
यत बहु स्याम”; आनन्दमय विषयक इस अन्तिमाक्त याक्यःछारा यह 
स्पष्टरूप से प्रतीयमान होता है कि, पूर्वोक्त “आत्मा शब्द पगमात्म- 

बाचक है। जाए. 2? i -- 
१५ इय ०, श्य पाद, १७१ सूच+-अन्धयादिति. चेत्‌ स्यादचधार- 

णात्‌॥ ..' ह, “जड हळ न एल 

-भाप्यः--पूवेचरानात्मनि याणावावात्मशम्दान्वयदशेनाद्‌ “आत्माउन- 
न्देमय"--इसात्मशन्द्रेन परमात्मनोऽपरिग्रह इति.चेत्‌,ः स्यादेव तेन श.देन 
तत्परिग्रहः, पूर्वेत्रापि : परमात्मदुद्धशवानात्मनि 7 प्राणादाबात्मशेद्धान्वय- 
निश्चयात्‌ ॥ पुड “पक डु Fes 
अस्पार्थः--यहः अवश्य स्वीकार करना होगा.कि, तैत्तिरीय श्रति 
मे उपदिए घाणमयादि आत्मा ब्रह्म नहीं छै, तत्पश्चात्‌-फम से पक ही साथ 
जव. थानन्दमय आत्मा की भी उक्ति दै, तव यह प्रतिपादित नहीं" दोता, है 
कि, आनन्दमय आत्मा शब्द परमात्म-वाचक है; ऐसी आपत्ति सङ्गत नहीं 
है; आनन्दययात्म शब्द से परमात्मा ही अहणीयः हे; प्राणमयॉदि! स्थलं 
पर भी'प्राणादि अमात्मपदार्थों" में “आत्म” शब्द परमात्मदुद्धि सेः ही 
अन्वित हुआ: है 1 1८ .थुति ने पहलेःदी “सत्य शानमनस्तं- अहम: 
“अह्यविदामोति परम”; इत्यादिः वाक्यो केःछाराः परमात्मा कोः वर्णित 

श्छ क 


घेदान्तदृशान । 
२०३) देय थ०, श्य पादै १५ सूच ] 
फिया है, तत्पश्चात्‌ आणमयादि आत्म-स्थलों पर वही परमात्म गम्द 
दी अन्वित हुआ है, ऐसा समझना पडेगा] . - - छ 
दति थानन्दरूपस्वादि-विशेपणानां न तु. प्रियशिरस्ववादीना सर्वत्र महझोवास- 
नायां सैयोज्यस्वनिस्पणाधिकरणम्‌ । द्‌ 
नै मनभर $ " * 
( शत्र सूवकार विद्याविपयक अवरापर - जिज्ञास्प 'विपर्यो को 
मीमांसा में मवृत्त हो रहे हैं।--) $. ६५ 
दय थ्र०, श्य पाद, १८ सूवः--कार्य्यांल्यानादपूर्वम ॥ ` ..:.; 

१ (कार्य्यांख्यानात्‌, आचमनस्य साघारणकार्थ्यतवेन स्टृत्यादी कथनात, 
“अशिव्यक्षाचामेत्‌” इत्यादि चाजसनेय-बाक्ये 'आचमनीयाठ अप्छ 
चासो- दशनम्‌ एवं विधोयते; यतः तदेव अपूर्व" पूर्वाभापतमित्यथेः । ) 

भाष्य+--/अशिव्यत्ाचामेदशित्या चाचामेदेतमेव तदनमनग्नं कुसते”- 
स्यादिनाउवां घाणवासस्त्वध्यानमप्राप्तं चिधीयते, ` स्टृत्याचारप्राप्तस्या- 
चमनस्य तु तत्रानुवादमातत्यात्‌ ॥ 
अस्यार्थः ~वाजसमेय थ॒ति में प्राणचिधा के वणन मे. पेखा वाक्य 
इष्ट हाता है; यथाः--“आहार करने के पूर्व आचमन करना, मोजन के 
पश्चात्‌ ्रायमन करना, यह श्राचयन प्राण को'अनञझ (आच्छादित) 
करता है, ऐसी घारणा करना” । ,इस स्थळ पर जिझास्य यदः है फि, 
उक वाक्य में. विशेष विधि कोन है.?? आचमन अथवा जल- का. प्राण के 
झावरक-स्वरूप में भ्यान ? अथवा दोनों ? इस सम्बन्ध में सूबफार कहते 
हुँ कि, माण के आवरकस्वरूप में जल का भ्यान दी ग्राणचिद्या की विशेष 
विधि, है; यह किसी दूसरी विद्या के अङ्गीमूत नही है। कारण, यही ध्यान 


बेदान्तदशन 1 
दय अ०, रैय पाद .1६ सूत्र ] [४९१] 
इस स्थळ पर “अपूर्य” हे.(अन्यान्य. उपासना में उक्त न देकर, इस 
उपासना में चिशिष्टरूप से,उक्त हआ है )। स्सतिप्र्ति मै भी आचमन- 
काय्य सर्वच साधारण्रूप से उक्त हुआ है; उसी का अनुवाद कर, प्राणः 
विद्या में भी आचमन का उल्लेख किया ,गया है | परन्तु जळ. का प्राण के 


आवरकरूप से ध्यान ही प्राणविद्या की विशेष विधि है । 
इति शाधमनस्य प्राणानामनग्नकरणव्वावधारणाधिकरणम्‌ I 


न--०-- i ein 


श्य-अ०, कय पाद, १६ सूत्रः -समान एवं चाभेदात्‌ ॥ . ., - 
_ भाष्य; -बाजसनेयिशाखायां , “सत्यं , बरह्मत्युपासीते”त्यारः 
“आत्मानमुयासीत मनोमयमि”-त्यादि । अस्विरहस्पै “मनोमयोऽयं पुरुष?! 
इत्यादिः शददारणयके च .शारिडल्यविद्याःम्नाता, सा चृ ` यथाउनेक- 
शाजाछ वेधेक्याहियेक्यं, तथैकस्पामप्प्रेकैध चिद्येक्यादगुणापसंहाूः ।, -, 
~ अस्याथैः-घाजसनेय शाखा (यूहदारय्यक) में ब्रह्म की सत्यस्वरूप में 
उपासना करना”, ऐसा घाक्यारस्म में उपदिए.कर, . तत्पश्चात्‌, कहा गया 
है, “आत्मा की,-सनोमयरूर में उपासना करना!” । - बृहदारण्यक के 
अग्निरहस्य में भी शारिड्यविद्या के यीन .में ऐसी उक्ति है कि, “यह 
आत्मा मनोमय है” । जैसे विभिन्न शाखाओं में चेद्य वस्तु एक ही हे, इस 
सम्बन्ध मै सभी प्रकार की' उपासनांओं में ऐक्य है, वैसे दी एक ही 
शाखा में उपदिष्ट चिद्यायें पक हीं हैं; - अतण्घ, यदि विद्या का एक अङ्ग 
किसी एक स्थल पर. उक्त न हाकरः दूसरे किसी स्थल पर उक्त हो, तो 
उस अचुक्त स्थळ पर भी उस अङ्ग की योजना' करनी पड़ेगी।-(थृहदा- 


रुणएयक पञ्चम अध्याय द्रव्य । ) गरर जे क सना 
इति विभिन्नस्थानाक्तशण्डिल्यविद्याया एकत्वनिस्पणाधिकरणम्‌ ॥ , , - 


ie 


वेदान्तदुर्शन । 
[२२] देय श्र, श्य पाद २०-२१ सूश्र ] 


ध्य 


इय छ०; ञ्य पाद, २०'सूनः- सम्वन्धादेवभन्वत्रापि ॥ " 
___" भाष्य+-यथा शाण्डिल्यविद्योक तत्सम्वन्यादयुणापसंहार एवं सत्यं 
ब्रह्म इत्युपक्रमादेकचिद्या्वसम्बन्धात्‌ “तस्पोपनिपद्दमि”-स्यधिदेचतँ 
“त्तस्पे।पनिपद्हमित्यध्यात्ममि”-ति थुत्युक्ते दवे नामनी उपसंहियेते इति 
पूर्वपचः ॥ Re Hip es 
अस्यार्थः-शारिडिल्यचिद्या एक ही है। सुतरां, उस चिद्या के प्रसङ्ग 
मे बृहदारण्यक के विभिन्न स्थानों पर ज्ञा सव धम्मै उक्त हैं, शाडिल्यचिया 
मै संत्र ही उनके ग्रहण करना पड़ता है; वैसे ही “सत्यं ब्रहम” इत्यादि 
रूपो से बृहदारण्यक ने उपदेश करना आरम्भ कर, “उसका उपनिषद 
(रहस्य) अहं दै”, इस प्रकार से अधिदैव फा, तथा “उसका उपनिषवू श्र 
हे”, इस प्रकार से अध्यात्म का वर्णन किया हैँ। अतपव, इन अध्यात्म 
ओर अधिदैघ नामक दोनो उपनिषदो (रहस्यों) को अविभक्तरुष से ग्रहण 
करना चाहिए, अर्थात्‌ आदित्यमरडल में तथा चल्नु के मध्य में, प्रंो- 
पासना में, उक्त दोनों रहस्य ग्रहणीय हे, ऐसा पूर्वपक्ष हे सकता हँ। 
(इसे उत्तर में सूत्रकार कहते हैंः-- ) ५ 
क्य. अ०, शय पाद, २१ सूवः--न.वा चिशेपात्‌ ॥ . 
भाप्य;--सिद्धान्तरस्दु स्थानभेदादुपसंहारो. नोपपद्यते इति ॥. :. 
अस्पा्थः--उसके सम्बन्ध में सिद्धान्त यद्द है कि, सूय्यसणडछ खरार 
अक्षि, जिनमें ब्रह्म फा भ्यान उपदिए दै, उनमें पारस्परिक विभिन्नता के 
कारण, उक्त प्रकार के दोनों रहस्यों फी याजना मत्येक स्थल पर नहीं की 


ज्ञा सकता ६1 


बेदान्तद्शन । 
शेय श्ण, जय, पाद २२-२३ सूत्र ] [9२३] 
“= श्यःश्र०, देय पाद, २२ सूघा-ऱदर्शयतिच॥ "ˆ `" ` ` 
17 समाप्य+--/ तस्यैतस्य' तदेव, रूपं यदमुप्य रूपमि”-ति श्रुतिश्चाक्षि- 

स्थादित्यस्थयागु णोपलहांराभाव॑ दर्शयति '॥ 

अस्यार्थः--“इस पुरुष के तस्समस्त रुप हैं, जो पूर्वोक्त पुरुष के 
हे?- इत्यादि वाक्या -के दारा श्रुति ने भी, आदित्य पुरुष के रूपादि धर्मों 
के! चाजुप पुरुष के अघान्तर थम्मै-माच्र रूप से व्याख्यात कर, चालुप 
पुरुष.और:आदित्य पुरुष; दोनों के सम्बन्ध में उक्त गुणो का' ग्रहण 
करना नहीं पडेगा; इसके प्रदर्शित किया है। ' अतण्व, उभयविध धम्मे 
प्रत्येक स्थळ' पर ध्यातब्य-नहीं हैं ।' * है हि ८ 

इति रद्दस्यानासुपर्सहाराभावनिरूपण्याधिकरणम 1 ` (० «४ ' 

गड क कक ते Fr २, 
71: दय शण, देय. पाद, २३ सूत्र :--सम्भृतियुव्याप्त्यपि चातः॥ ' ¬` 
* 1 भाष्य+-+ ्रह्मज्येप्ठा च्याः सम्थतानि ` ब्रह्माग्रे" ज्येप्द दिवमातः 
ताने”-त्यादिना 7 तैत्तिरीयकचिहितानां सम्भृतिज्येष्ठा -वीर्य्या सम्भू- 
तानि च, प्रव्याप्तिप्रशतीनां ःसुणानामपिः स्थानभेदादेचः 'विद्यान्तरे 
नोपसहार पा , न ` ' ~ ४56 पदवी 

अस्यार्थः--तैत्तिरीय राणायणीय- शाखान्तगेव खिलवाक्य (अर्थात्‌ 
जा विधि भी नहीं है आर, निपेध' भी नहा,, ऐसे ' वाक्य.) में उक्त है कि, 
«म्रहझकी: सम्भृति -( आकाशादि-के धारण तथा पोपण ) प्रश्नुति' श्रेष्ठ 
शक्तियाँ हैं, देवताओं की सृष्टि के पूर्व बर इस पूर्व सप्टे. आकाश फो 
व्याप्त कर वत्तेमान था”। इस "स्थळ पर जिन- सम्भूति तथा द्यव्यासि 
प्रभृति गुणां का उल्लेख है, घे भी उपासना के उपाधिभेद के कारण 


चेदान्तदुरान । 
+} ञ्य मळ 
[थक्‌ विद्यार से गएय दै, सैन प्रयोज्य नर्दी दै । 
सूश्लोक्त रदस्यढय सर्वैत प्रयोज्य नहीं दे ही उसी भाँति समझना । 
इति सम्थ्यत हि ,हारनिरूपयाधिकरणम । ' 
, चेतरेपा- 


Es) लु पुष्यविदयायामपि 


बर्शित दुई दैः उनम 

बई-की आजुः दै ब्द यक्ष का प्रातः 

यक्षाङ्गसमूद उपदि ट हण हैं उनके, था उस यह फळ 

दूसरी (तै ) श्रुवि में दिए दीने के कार! 
चिद्या (उपासना में सेद रहना हाता है! अतप 
चैत्तिरीयोप मे दाल्दोम्य-कथित तिद्यासमूह 


चेदान्तदशेन 1 
श्य ग्र, देय पाद २९ २६ सूत्र] [४४४] 


` इय अ०,“शय पाद, २४ सूचः--वेधायथमेदात्‌ ॥/ 1९ ` ४: 
' भाष्य+-- सर्वे' प्रविध्य हृदय प्रविध्ये'-त्यादि मन्माणां 'देवा' ह ये 
सत्र 'निपेदुरि”-त्याद्निक्तानां वागादिफम्मेणांच न विद्यायामुपसेहार? । 
कुत; ? चेधादीनामधानां विद्याभिन्षस्वात्‌ ॥ 
थस्याधैः--“हृम लोगों के शत्र-लमूह के सर्वाङ्ग के विदीर्ण करो, 
उनके हृदय के विदीण करो” अथर्ववेदीय उवनिपदू के ारम्म में वर्णित 
इन सव मन्तो, और “देवताओं ने यज्ञ आरम्भ किया” इत्यादि वार्क्या के 
द्वारा उपदिष्ट वागादि यक्ष कम्मे-समूह, उक्त उपनिषद्‌ में वर्णित उपासना 
के अङ्ग नहों- हँ । कारण यह है कि, शरीर के विदीर्ण, करना परभ्रति 
प्रयोजन उपासना से पृथक हैं, उपासना के साथ इनका काई सम्बन्ध नहीं है। 
इति वेधादीनां विद्याभिन्नत्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 3) 


* हेय अ०;' शय पाद, २६" सूत्रः~हानो  तूपायनशाब्दशेपत्यांत 
कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानचत्‌'तदुक्तम्‌ : है Fe 

भाप्यः-“तदा विद्वान ˆ पुण्यपापे ` विधूये”-स्यादिः श्रुतिः 
घरोक्तायां प्रुण्यपापविमाचनात्मिकायां ` हानौ ` “तस्य ' पुत्रा दायमु- 
पयन्ति, -सुद्ृदः साधुकृत्यां -द्विपन्तः पापक्ल्मामि“ति विद्वस्यक्त-- 
पुण्यपापग्रदणभूत मुपायनमुपेसंहियते । कुतः" है? शाखोन्तरीयोवा- 
यनशष्द्स्य हानिशब्दशपत्वात्‌'। यथा “ कुशा चानस्पत्या * इति 
कुशानां ` घानस्पत्यत्वप्काशकधाक्यशीपता-“मौदुस्वरा”  'इति' चायं 
भजते। यथा च “छुन्दोमिः स्तुवीतेति वाक्यशेषतां ' “देवच्छन्दांलि 


वेदास्तदशन । 5 
देय ग्र०, शय पाद २६ सूत्र ] ४५७) 
इसके दृष्टान्त भी है; यथा,--''कुशा, छन्दः, ससि ये दासन. 
स्थल पर एक थुति का उपदेश दूसरी थुति में प्रयोज्य है,-येद“नीचे " 
प्रदर्शित किया जाता है।, कौपीतकी थुति में उक्त हे, “हे कुशसमूह, 
तुम चनस्पति हो”; परन्तु, किस परकार के वनस्पति, इसका उल्लेख 
नहीं है; किन्तु शाठ्यायन शाखा में उक्त दै, '“ओडुग्बराः कुशाः” 
, (कुशासभूह उदुस्वरकाप्ठनिमिंत हैं ); भिनरश्चुति में उल्लिखित होने पर 
भी, थह अपर स्थानों में भी ग्रहणीय हे। ( उद्गाता स्तोच गान 
करता है, दूसरा व्यक्ति “कुशा” अर्थात्‌ काप्ठशलाका छारा उसकी 
संख्या की गणना करता है; यह “कुशा” साधारणतः काप्ठनिसित है, 
ऐसा अनेकानेक श्रुतियों में उल्लिखित है; किन्छु शाठ्यायनी में इसके 
उदुम्धरकाप्ठ का शलाका कह कर उल्लिखित होने के कारण यदी सर्वज्ञ 
गृहीत हाता है )। इसी भाति “छुन्द-द्धारा स्तव करना” वाक्य में 
किसी विशेष छन्द का उल्लेख नहीं हे; किन्तु अन्यत्र उपदिष्ट “द्वेब- 
च्छन्द”, वाक्य के दारा “देवच्छन्द” ही पूर्वोक्त वाक्य के अङ्गीभूत रूप 
से.ग्रहण किया जाता हे । पचञ्च “द्विरण्यद्वारा पोड़शिनामक यज्ञपात्र 
की-स्तुति” करने का विधान है, किन्तु किस समय स्तुति की जायगी, 
- इसका उल्लेख नहीं है; अपर एक श्रुति, में यह उपदिष्ट हे कि, “सूय 
के उदित होने पर पोड़शि स्तव करना"; यह शेपोक्त श्रति भी प्रथमोक्त 
श्रुति फे -अङ्गीभूत रूप से गदीत होती है। इसी भाँति “ऋत्विक्‌, 
-उपगान करेगा' किन्तु कोन ऋत्विकू, इसका उल्लेख नहा है; अन्यत्र 
उल्लिखित है कि, “अध्यय्ये, गान नहीं करेगा” यह शेषचाक्य पूर्व 


चाक्य के अज्ञीभूतरूप से ग्रहीत होता है, अर्थात्‌ अध्वश्य्‌ को छोड़ अपर 
<= 


वेदान्तदर्शन । हु 
देय अ०, श्य पाद २६ सूत्र ] [४९७] 
इसके छान्त भी हैं; यथा,--“कशा, चन्दः, स्वृतिल्लूय" यासन” ल. 
स्थल पर एक भ्रति का उपदेश दूसरी थति में प्रयोज्य है,--थह”नीचे 
प्रदर्शित किया जाता है।, कौषीतकी शति में उक्त है, “हे कुशसमूह, 
तुम बनस्पति हो”; परन्तु, किस प्रकार के घनस्पति, इसका उल्लेख 
नहीं हे; किन्तु शाख्यायन शाखा में उक्त है. “औदुस्थराः कुशाः” 
,९ कुशालमूद उदुस्बय्काप्दनिर्शित हैं ); मिन्नश्रुति में उल्लिखित होने पर 
भी, यह. अपर स्थानों मे भी ग्रहणीय है। ( उद्गाता स्तोत्र गान 
करता है, दूसरा व्यक्ति “कुशा” अर्थात्‌ काप्डशलाका द्वारा उसकी 
संख्या की गणना करता है; यद “कुशा” साधारणतः काप्ठनिर्मित हैँ, 
ऐसा अनेकानेक थुतियो में उल्लिखित है; किन्तु शाठ्यायनी में इसके 
उदुस्बरकाप्ठ का शलाका कह कर उल्लिखित होने के कारण यदी सर्वत्र 
गुहीत होता है)। इसी भाँति “छुन्द-छारा स्तव करना” वाक्य में 
किसी विशेष छन्द॒ का उल्लेख नहीं है; किन्तु अन्यत्र उपदिप्य “देव- 
च्छन्द? चाक्य के दारा “देवच्छन्द” दी पूर्वोक्त वाक्य के अज्ञीमूत रूप 
से प्रहण किया जाता हे! प्वञ्च “हिरण्यद्ारा पोड़शिनामक यक्षा 
को स्तुति” करने का विधात है, किन्तु किस समय स्तुति की जायगी, 
इसका उलेख नहीं है; अपर एक श्रुति में यह उपदिष्ट हे कि, "सूर्य 
के उदित होने पर पोड़शि सतव करना"; यह शेपोक्त श्रुति भी, मथमोक्त 
श्रुति के अङ्गीभूत रूप से शीत होती है। इसी भांति “ऋत्विक्‌, 
जपगएन करेगए किल्लु कौन प्त्विक) इसका उल्लेख नही है; अन्यत्र, 
उल्लिखित है फि, “अध्यय्ये, यान नहीं करेगा” यद्द शेपवाक्य पूर्व 
वाक्य फे अङ्गीभूतरूप,से ग्रहीत होता है, अर्थात्‌ अभ्वय्यु को छोड़ अपर 
शप 


वैदास्तदर्शन । 
इय अ०, शेय पाद २७ सूत्र) 


[शन] 


त्विक्‌. उपगान करेगा; ज्ञेमिनिज्ञी ने भी दसा दी कहा है, यथात 


साम्पराये, वर्सव्याभावात्तथां ह्यन्ये ॥ 


्यः--शरीराद्युजमणवेल निः्शेपतया चापपुण्यद्दानिः 1 
तर्कव्यमोगामावात्‌, । पवमेवान्ये 


चयते 

अस्याथेः- ह कोई कहते ठठ कि, देदपरित्याग के समय ही पाप 

लिःशेपरूव से परि झर चे शतु तथा मित्र द्वारा 
हि ग्राम के पश्चात, उक्त पापपुण्य के द्वारा 


र करता ६+ 
दि कोपीतकी श्रुतिवाक्यों से (ए म श्ण) सिद्ध 


देय अ०, देय पाद २म सूत्र ] [९९६] 


हाता है कि, विरजा नदी तरने के पश्चात्‌ ही यह सम्पादित हाता हे--देह- 
चियोग के ठीक पश्चात्‌ हो नहीं दता है। 
, रेय अ०, श्य पाद, २८ सूः-छन्द्त उभयाविरोधात्‌ ॥ 

भाषप्यः--विदुपः पुण्यं पापं कमात्‌ खुहृददृद्द च्च छन्दतः प्रामोत्येव- 
मुभयाविशिधे! भवति ॥ 

अस्याथेः--जो व्यक्ति अह्मोपासक के सम्बन्ध में शुभ सङ्कदप 
करता दै, बह उसके पुण्य को प्राप्त करता है और जे अशुभ सङ्करप 
करता है, चद उसके पाप को प्राप्त करता है” इत्यादि भ्रतियों के श्रलुसार 
ज्ञात होता है कि, अपने अपने छन्दो (शुभाथुभ सङ्कल्पो) के अनुसार 
मित्र आर शभुगण उसके पाप और पुण्य के भागी होते हैँ। सुतरां, 
पापपुण्य किसके मिलेगा, इस सम्वन्ध में कोई विराध नहीं है । पूर्वोक्त 
विषय में प्रमाण, यथाः - “यदा हि यः कश्चित्‌ सुकृतिविदुपः शुभं सङ्कटप- 
यति स हि तेमैच निमित्तेन विदुपः पुण्यमादृत्ते। यस्तु कश्चिदूदुप्कृति- 
चिदुपोऽदितं सङ्करपयति, स हि तेनैच निमित्तेन विदुषः पायमादत्ते” । 
“तस्य , म्रियाहातयः सुक्ृतिमुपयन्त्यप्रिया दुष्कतम्‌ (का० तम 
अ०, ४) । 

परन्तु इस खूब की व्याख्या ऐसी भी हो सकती हैं; यथाः--*'अश- 
सीरं वाव” इत्यादि शब्दचाक्याँ के केषळ शब्दों के प्रति छक्य न कर, उसके 
अभिमाय को यथार्थरूप से ग्रहण करने से, पूर्वोक्त दोनों थुतियो में 
कोइ विरोधभाव इए नहीं देता है। यदद सत्य है कि, देहान्त होने पर 
पुण्यपाप भरोत होते हें; किन्तु, देद्दस्याग के पश्चात्‌ घिरजानदी उत्तीर्ण 
होने के समय, यह घटित होता है । 


* वेदान्तदुशन । 

[४६०] य श्०, देय पाद २६ सूत्र ] 
इय श्र०, ३य पाद, २६ सुवः--गतेरथैवत्वमुभयथा5न्यथा हि वियेधः ॥ 
भाष्यः-~छुकृतुप्कृतयोरविशेपतया निदृस्या गतेरर्थवत्त्वे, यदि सुरतः 

मनुबर्चेत तदा तत्फलभेएगानन्तरम्‌ आबृत्तिः स्यात्‌ । पर्वं सत्यनावृत्तिश्रति 

चिरोधो भवेत्‌ ॥ 

अस्यार्थः--लुङति और दुप्छति दोनों को अघिशेषभाव से निवृत्ति 
होने से ही घह्मोपासक के सम्बन्ध में जो ५देवयानयति” का उल्लेख 
हुआ है, चह सार्थक होता है; यदि ऐसा कहा जाय फि, पापपुण्य दोनों 
नहीं क्षय दाते हैं, केचल एक ही (पाप) क्षय-्ात होता है और पुण्य 
उसका अनुगमन करता है, ता यह भी कहना पड़ेगा कि, उस घुण्यभोग 
के पश्चात्‌ उसकी संसारावृत्ति हाती है । इससे अनावुत्तिविषयक तियो 
खे चिरोध उत्पन्न होता है। 

( शाङ्करमाध्य में इस सूत्र का अर्थ अन्य प्रकार से किया गया है; 
यथाः--प्र्मक्ष पुरुष के सम्बन्ध में जो देवयानमागे में गति का उल्लेख है, 
बह सबके पक्त में नहीं है; किसी की हाती है और किसी की नहीं; ऐसे 
सिद्धान्त से ही श्रतिवाक्यसमूह का विराध भञ्जन होता है; इस सिद्धान्त 
पर परवर्ती अध्याय में विचार किया जायगा । 2 

इस सूत्र का ऐसा भी अर्थे किया ज्ञा सकता हे; यथाः--जा शरीर 
परित्याग और “गति” सर्वश्तिश्रों में “प्रयाण” शब्दद्वारा वसित हुई हैं, 
पुण्यपापपरित्याग तथा विरज्ागमन इन दोनों को स्थिर रखने पर ही 
वे सार्थक होती हैं; नहीं ता, यदि ऐसा कहा जाय कि, गारीरत्याग के 
पश्चात्‌ दी तत्तक्षणात्त पुण्यपाप परित्यक्त होते हैँ, ता अ्तिद्वय परस्पर में 
विरुद्ध दो जाते हैं; परन्तु थतिविराध एकान्त असम्भव है । 


वेद्न्तदुशन । 
श्य अ०, देय पाद ३०-३१ सूत्र ] [४६५] 
४ इय अ०, इय पाद, ३० सूजः--उपपन्स्तज्ञक्षणार्थांपलव्धेलाकवत्‌ ॥ 

भाप्यः--ब्रह्मोपासकस्य शरीरवियागकाले सर्वकम्मेक्षये४पिं पन्था 
उपपन्नः | कुतः ? “परं ज्येतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते स तत्र 
पर्येति जक्षन्‌ क्रीइन्‌ रममाणः” इत्यादिषु देहादिसम्वन्धलक्षणार्थाप- 
लब्घेः । यथा भूपसेवकस्य सौमार्थसिद्धिस्तद्धत्‌। स स्थूळशरीरसर्वकर्म्मे- 
क्येःपि विद्याप्रभावाद्देशिएस्थानगमनार्थ' सूदमशरीरमनुचर्तते तठियो- 
गान्तर युक्त श्रुतिप्रोक्त रपं विद्वान्‌ माप्य त्रह्ममावापत्नो भवतीति 
भावः । 

अस्यार्थः-शरीरवियाग के समय, ब्रझोपासकों के सर्वविध कम्मां' 
के छय-प्रात्त होने पर भी, उनकी देवयानमार्ग-प्राप्ति सिद्ध है। कारण, 
श्रुति ने कहा हेः--“परम ज्योति को प्राप्त होकर वे स्थीय निरम्मळरूप 
मे प्रतिभात होते हैं; वे इच्छान्गसार गमन, भोजन, कीड़न तथा आमोद 
कर सकते हैं” ' (छा० = म अ०,१२ ख०); इन सब घार्क्या के द्वारा देह 
सम्बन्धीय भोगं की उपलब्धि होती है। जैसे संसार में यह रए होता हैँ 
कि, राजसेवक को राज्जा के भोग्य पदार्थसमूद की प्राप्ति हाती,है, यह भी 
यैसे ही है। स्थूल शरीर के श्रद्धरूप सर्व प्रकार के कमा के क्षाण होने पर भी, 
उपासक विद्या-प्रभाव से उत्तम स्थानो (व्रझलोकादि) में गमन के उपयोगी 
सूदमशरीरविशिष्ट हाते हैं; इसके पश्चात्‌ श्रुतिप्रोक्त निर्म्मछ रुप का घात 
हाकर विद्वान्‌ पुरुप प्रह्ममाव में स्थित होते हैं । 

श्य 'अ०, इय पाद, ३१ सूत्रः--अनियमः सचपामविराधः राष्ट्राः 
चुमानाभ्याम्‌॥ ` ` 

(शब्द्‌ = थुति; अनुमान = रूदति 1 ) 


वेदान्तदुशन । 

[४६२] श्य श्र०, देय पाद्‌ ३२ सूत्र] 

भाष्यः--उपकेाशलविद्यापश्चाशिविद्यादिषु भूयमाणा पतिस्तद्विद्याव- 
तामेवेति नियमा न। किन्तु सा ब्रह्मोपासीनानां सचेपां या, दि गतेः 
सर्वसाधारणत्वे सति । “ य पवमेतद्विदुर्य चेमेऽरण्ये श्रद्धा सत्यप्रुपासीते 
तेऽच्चिपमभिसम्मघन्ति । “अप्निज्योतिरहः थुक्क पएमासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मचिदों जनाः” इत्यादि थुतिस्म्तिभ्याम- 
विरोध: ॥ 

अस्याथः--उपकेशछूविया, पञ्चाञ्चिविद्या, इत्यादि में जिन गतिर्यो 
का श्रुति ने उपदेश किया है, वे केघल उन उन उपासकों के लिए व्यव- 
स्थापित नहीं इई हैं। सब भह्मोपासकों की जो गतियाँ हैं, उनके सम्बन्ध 
में भी बढी नियम है, ऐसा जानना । कारण, उक्त देवयानगति सर्वसाधा- 
रण ब्रहोपासको ही के लिये उक्त हुई है। यथा, श्रुतिः-- “जो लोग 
इसके इस भांति जानते हैं, आर जो लाग अरण्य में घास कर श्रद्धा: 
समन्वित हो सत्य की उपासना करते है, चे इस अच्चिरावि गति के प्राप्त 
होते हैं (बू० ६ प्ठ श्र०, २य ब्रा०)। स्मृति ने भी कहा है; -'“असि, ज्योति, 
अहः, जङ्ग, उत्तरायण, परमास,--इन सौ के दारा भ्ह्मचित्‌ पुरुष ब्रह्म 
को प्राप्त होते है” (गीता उम अ० )। इसी भाँति श्रुति आर स्ति 
देने ने सर्वे प्रकार के अह्मवित्‌ पुरुषों की गति का घर्णेन किया है! 

इति बिहुपे देहान्ते देवबानशतिप्राप्ति, अपि च विरजानदीतरखणास्तरं पुण्य- 

पापक्तय, तेपाञ्च सुहृदादिना भोक्तव्यत्व-निरूपशाधिकरणभ्‌ । 


इय अ०, अ्य पाद, ३२ सूत्रः--याबदधिकारमवस्थितिराधिकारि- 
काणाम्‌॥ - 


नेडास्तर्‌सन । 
कय अ०, नेर पाद रेरे सूत्र] - विश 
भाष्य--वशिष्ठादोनां त्यथिकारफलकम्मेवशायारपधिकारसप- 
स्थितिः ॥ 
अस्याधैः- -ख्रहो पासको के वियाप्रभाच से, देहधियागकाल मै सर्प 
विध कम्मेक्षय, तथा झच्चिरादिमारे के इरघरस्पन-पारा गमन, भए 
अन्त में उनकी ब्रहरूपता-प्राप्ति होतो है, पेसी ज्ञा उक्ति है, पह उपपद 
नहीं हाती है; कारण, चिद्यासम्पन्न महामुनि घशिप्ठायि फे थो पुमर्णया 
प्रसिद्ध हैं। यथा, वशिष्ठ ऋषि फा पुनर्जन्म हाना शाख मै उक्त है, 
इसके उत्तर में सूत्रकार फहते हैँः--) वशिष्ठादि ऋषि पेदप्रधसनावि 
कम्मौ के करने के अधिकारी होकर झाषिशत हुए थे; सुतरां उम सय 
कम्मे के समाप्त न होने तक, ये अपस्थित रहे थे। अपने झभिफारमप्‌ 
ग्रारन्ध कर्भा के क्षय होने पर, घे समैचिध देह फो परिस्याग पार, आदिते 
रादिमार्ग को प्राप्त हुए थे। जिन फर्मो ने फलप्रदान फरगा आरम्भ 
किया है, थे मुक्त पुरुषों के भागदारा ही अन्त होते द. एफ देए गे, फिसी 
विशेष कारणवश ( जैसे अभिसम्पात-्घश पशिप्त भाषि फे सम्पन्ध गे) 
उन भोगो फे अन्त न होने पर, दूसरी देए फे अपळम्पग से शोम फे छारा 
उन कर्मों के! समाए करमा पड़ना है । 


इति यावदधिकारमयस्थितिनिरूषथाधिकरभाम्‌ । 


कय खळ, शय पाद्‌, ३३ सत्र अदारभियां परपरशाधा सामास्यः 
तवूभाचाभ्यामौपसदचत्तदुक्तम्‌॥ 


वेदान्तदर्शन । है 

[४६४] अय थळ, शेय याद ३३ सूद | 

श्रिवरोधः = परिग्रहः, सामान्यतद्भाधाभ्याम्‌ > उपास्य-स्वरूपस्य-- 

सर्वासु व्रह्विद्यासु समानत्वात्‌, अस्वृलत्वादीनां गुणानां गुणिनः ब्रह्मणः 
स्वरूपान्तर्भावाच्य । ] 


भाप्यः-<“"पवडेतदक्तर गार्गि ! ब्राह्मणः अभिषद्न्ति, अस्थूळमनरव- 
हस्वमि”-सच्तरसम्वन्धिनीनामस्वूळत्वादिधियां प्रह्मविद्यासु सर्वांसु परिः 
ग्रह; | कुतः ? सचैत्राच्षरस्य ब्रणः प्रधानस्य समानत्याद्युणानां चास्थू- 
लत्यादीना तत्स्वरुपानुसन्धानान्तर्मावाज्च । यथा जामदन्न्येऽददीने पुराडा- 
शिनीपूयसत्सु सामयेदपदितस्य मम्त्रस्था-“स्नेघहतरिमि!!- तादेयाजुर्वे- 
दिकेन स्वरेण प्रथोगः क्रियते तदुक्त "गुणमुख्यव्यतिकमे तदर्थत्वात्‌ 
मुख्येन येदसयोग” इति ॥ 


आस्यार्थः=-वृहदारणयक (इय थ०, ८ ब्रा.) में उक्त हेः--''हे 
गागि ! यही चह अक्षर पुरुप है, जिसका ब्राह्मणगण कीर्तन करते हैं, यह 
न ते स्थूळ दी हे, आर न अण, न हस्व”; इस चाक्य में जो अक्तरचिया 
कथित हुई है, उसमें वर्णित अस्थूछ, अनणु, तथा अहस्य गुण अक्षर- 
ब्रह्मविद्या मे सर्थत्र ही ्रहणीय हैं; कारण यह है कि, सर्वत्र गुणी पुरुप 
अक्षर ब्रह्म के एकत्व के कारण, उसके अस्वूलत्यादि गुणों का चिन्तन 
भी उसके स्वरूपचिन्तन के अन्तर्भूत है (औपसदयत्‌ = जिस भाँति जाम- 
दग्न्ययाग्र मे पुरोडाशिनी उपसद के अछुप्ठान के समय "“अग्नेवेहोत्र! 
इत्यादि पुरोडाश प्रदान मन्त्रसमूह के सामवेदीय मन्त्र होने पर भी, थे 
यञ्जुवँदीय स्थर में अध्वय्यु द्वारा याये जाते हैं, उसी माति, वुद्ददारण्यक 
में कीर्तित होने पर भी, अस्थूळत्वादि गुण श्रक्षर-विद्या में सर्वत्र ही 


बेदान्तदशंन । 
दग्र अर; देय पाद ३४-३४ सूत्र ] [०६९] 
ग्रहणीय हैं)। जैमिनिजी ने “गुणमुख्यव्यतिक्रम” इत्यादि सूत्रों में जामदग्न्यः 
याग के सम्बन्ध में पूर्वोक्त विधान की मीमांसा की है। 
इय अ०, देय पाद, ३४ सू्ः--इयदामननात्‌ ॥ 

, भाप्यः--अस्थूलत्वादिविशेषितैरानन्दाद्विभिः सर्वोत्त्यह्मचिन्तनाजे- 
सैरियदानन्दादिक सं्वत्नानुवत्तेनीयं, प्रधानाजुचर्सिनेाउपि सर्वकर्मात्वादयः 
यत्रोक्तास्तघानुसन्धेयाः ॥ 

अस्यार्थः--अ्रस्थूलत्वादि गुणों के साथ ही साथ श्रानल्दादि गुण 
भी उत्कृष्ट प्रह्मचिन्तन के निमित्त सर्वे ग्रहणीय हैं। “खर्वकर्म्मा, सरः 
गन्धः, सर्वरसः” इत्यादि भ्रव्युक्त गुणसमूह जिस पिशेष विद्या में उक्त 
हुए हैं, उसी में ग्रदणीय हैं, अन्यत्र नहीं। जिन गुणों के बिना अक्षसत्रह्म 
का चिन्तन नहीं होता है, केवळ चे ही सब गुण (शर्थात्‌ अस्थूलत्व, 
आनन्द्रमयत्वादि दी गुण) अच्चरोपासना में सर्वत्र श्रदयीय हैं ! 

. इति अस्थूलत्वानन्दादिस्वरूपगतगुणानामेव सर्वत्रा्तरविधायां परिम्हनिरूप- 
शाधिकरणम | 


श्रेय अ०, देय पाद, २२ सूत्रः~अन्तराभूतग्रामचत्‌ स्ात्मनोउन्यथा- 
मेदाछुपपत्तिरिति चेश्लोपदेशान्त एचत्‌ ॥ 

“[ भूतश्रामचत्‌ स्वात्मनः भूतत्रामवतः मत्यगात्मनः पच उपस्तप्रश्नोत्तरे 
श्रन्तरा. सर्वान्तरत्वम्‌, अन्यथा भेदाचुपपत्तिः भ्रतिवचनस्य विभिन्नत्व॑ 
मापपद्यते; इति चेन्न, तत्र परमात्मनः एव. सर्वान्तरत्वम्‌ उपदिश्म्‌ । उपदे* 
शान्तरवत्‌ सत्यचिद्या कथित-उपदेशवत्त 1] 

भाप्या--नहुः वृदददारण्यके “यत्‌ साक्ादपरोत्ादबह्म य आत्मा 


*सर्घान्तरस्तन्मे व्याचष्य” इत्युपस्तप्रश्‍ने “यः प्राणेन प्राणिति स ते श्रात्मा 
<६ 


५ चेदान्तदर्शन | 
[४६६] शेय अ०, शय पाद्‌ ३६ सूत्र] 
सर्वान्तर” ( इत्यादि प्रतिवचनं तथ थन्तरा स ते आत्मा सर्वान्तर) इति 
देहायन्तरत्वेन प्रत्यगात्मसस्मन्ध्युपदेशः । तस्येव माणापानाविदेत॒त्थात्‌ । 
तथव तन्न “यदेव साद्ादपरोक्षादूबह्यम य आत्मा सर्वान्तरस्तन्मे व्याः 
चचवे”-ति. कहोलप्श्ने "योऽशनायापिपासे शोकं माहं जरा मृत्युः 
मत्येत्ती”-त्यादिधतिधचनं तत्र तु परमात्मविषय उपदेश इति ' विद्याभेद; 
सिनः अश्चप्रतिववनयोर्विषयत्वात्‌ । यथा सत्वविद्यार्या सत; परमात्म- 
नस्तत्तदशुशप्रतिपादनाय “मगवास्त्वेवमेतदत्रचीतु भूय दव मां भगवान्वि- 
फपयस्बि”-ति प्रश्नस्य “परयो 5शिम्ैतदास्म्यमिदः सर्व' ' तत्सत्पमि*-लि 
प्रतिवचनस्य चाचुलिङं एयते | तद्वदत्रापि वेद्यस्याशनायतीतन्वप्रतिषदनाय 
प्रश्नधवित्रचनाबृत्तिरुपपद्यते ॥ 
, अस्या्थः-~वृददारण्यक के ततीयाध्याय के चतुर्थ राह्मण में उक्त हैः--- 

'धसाज्ञात्‌ ब्रह्म जो भूतसमूइ की श्रन्तरात्मा है,--उसके सम्बन्ध में उप- 
देश कीजिए” इस उपस्त प्रश्न के उत्तर में याशवल्क्यज्ञी कहते है:--.“'जो 
घाणु€्प से जीवसमूद के! प्राययुक्त करता है, वदी तुम्हार! जिशास्य 
सर्चान्तशात्मा है; ख ते आत्मा सर्चान्तरः)” इसी भांति क्रम से व्यानावा- 
नादि का उल्लेख कर, उन्होने सर्वत्र ही “स ते आत्मा सर्चान्त 
याक्य के! अन्तनि हित किया है; इसी भांति देददादि में स्थित पत्यगात्मा ही 
के सम्बन्ध में उपदेश किया या है। कारण, प्राण, अपान इत्यादि-के 

परिचालन के देठु, चढी प्रत्यमात्मा उपदिए दुआ है,--ऐसा कहना पडेगा । 

पुनश्च पञ्चम ब्राह्मण ही में उक्त दै कि, कहोल ने याइयल्म्यजी से प्रश्न 

किया था+--/जो साक्षात्‌ ब्रह है; जो सर्वान्तरात्मा है, - उसका. मुझे 


वेदान्तदुशन । 

श्य आ०, देय पाद ३४ सूत्र] [४६७] 
उपदेश कीजिए”; इसके. उत्तर, में .याशवल्क्यजी ने कहाः--“जो जुधा, 
पिपासा, शोक, माह, जरा तथा म्हत्यु को अतिक्रम कर वत्तमान हैं, 
चहदी सर्चान्तरात्मा हे”; इस उत्तर से यह प्रतिभात होता है कि, यह 
परमात्मा-विपयक उपदेश हे । पतद्द्वारा विभिन्न चिद्या का उपदेश ही 
प्रतिपन्न होता है। प्रश्न कें एक होने पर भी, उत्तर के विभिन्न ' हाने के 
कारण, विद्याये' विभिन्न हँ,--ऐेसा कहना पड़ेगा (अर्थात्‌ यह“ प्रतिपन्न 
हाता हैँ कि, प्रथम उत्तर में जीवात्मा और द्वितीय उत्तर में परमात्मा 
अन्तरात्मारूप से कथित हुए हे.) । पेसी ्राशङ्का के उपस्थित होने पर, 
सूत्रकार कहते हैं कि, उक्त स्थळ पर उपदेश का भेद नहीं हे; दोनों स्थळं 

पर सर्वान्तस्यांमी मुख्य परमात्मा ही प्रश्न तथा प्रतिधचेन का विपय 
है! जिस भांति एक ही सल्यविद्या. में, छान्दोग्य पप्ठ प्रपाठक के पञ्चम 
,खरड मे: परमात्मा के तदुक्त गुणी को प्रतिपादित करने के -लिए प्रथमतः 

प्रक्ष, में कहा गया है।--'दे भगवन्‌ | पुनः आप मेरे समीप अज्मस्थरूप का 

चर्णन कर, मुझे उस रझ .का उपदेश कीजिए”; इसके उत्तर में नवम 

खण्ड में कहा -गया हैः--'यह आत्मा अतिसूदम, , अणुस्त्रूप है, यह 

समस्त जगत्‌ तदात्मक दै, चहद सत्य है”; इस अश के वारम्वार प्रश्न के 

उत्तर. मे, सयाजित कर, एक ही सत्यस्वरूप ब्रह्म के , नानाविध, यणो का 

चर्णन किया गया हे । उसी भांति छुददारण्यक में, भी, ““स. ते आत्मा 

'सर्वान्तरः?, , यर्‌ अन्तरात्मा सैर ही प्रश्नेत्तर में संयोजित दुआ दै; चेच- 

वस्तु. प्रायादिः परिचालक ब्रहम, , प्राणादि की का्य्यभूत चुघा, पिपासा के 

अतीत है, इसे. मदर्शित करने के निमित्त धति. ने पञ्च ओर उत्तर का 

चारस्वार उल्लेख किया है । 


पु क क 
हू 55 


बेदान्तदशन । हि 
[४९५] रेय श्र०, ३य पाद ३३ सूत्र] 


देय अ०, ३य पाद, ३६ सुधः-ऱज्यतिहारो विशिंषन्ति हीतरघत्‌ ॥ 


[ व्यतिहारः व्यत्यय; विशिंषन्ति; उपदिशन्ति; इतरवत्‌ सत्य- 
चिद्योक्तप्रतिचचमवत्त । ] 

भाप्यः=सर्वग्राणिप्राणुनादिहेतुत्वेत्र भीवद्वद्यावृत्तस्य परस्यानुस- 
न्धातसुपस्तवत्कहयोलेनापि कार्य्य, तथाऽशनयाद्यतीतत्वेन जीवाददया- 
वृत्तस्य .कददाळवडुपस्तेनापि कार्य्येसेवमन्या./न्यमसुसन्धानव्यत्ययः । एवं 
सति जीवावृद्प्नब्यावृत्ते भवति । यतो. याशवट््यमतिवचनान्युभयत्रेकं 
सर्वात्मानमुपास्यथे विशिंपन्ति । यथा सद्विद्यायामेकमेच सदूबहझसर्वाणि 
प्रतिवचनानि विशिंषन्ति ॥ 


अस्यार्थः-~-उषस्त प्रश्नोत्तर में सर्वप्राणियों के प्राएनकिया का देतु 
चर्णित हुआ है; अ्रतपव, यह सिद्ध होता है कि वह हेतु जीवात्मा नहीं 
ह सकता है, परमात्मा ही है; सुतरां उपस्त की भांति कहोछनैमी 
परमात्मा के झर भी विशेष तच्चा के अवगत करने के अभिप्राय सै प्रश्न 
किया था; एवञ्च चुत्पिपासातीत वाक्या में भी उपदेश का चिषय 
जीचारमा के न होने के कारण, कहोळ की भाँति उपस्त की जिज्ञासा 
परमात्मा के सम्बन्ध में ही थी, ऐसा समझना पड़ेगा। इसी से प्रश्न और 
उत्तर की विभिन्नता निधारित होती है; और इसके डारा अझ का जीव- 
स्वभाव भी निवारित हुआ है (अर्थात्‌ क्षत माणादि के परिचालन-छारा, 
जीव की भांति उनकी फळभोक्ता नहों होता है, यह प्रतिपादित हुआ 
है ) । याश्षवदक््यजी ने प्रतिचचन-द्वारा, दोनों स्थळों पर उपदेश किया 
है कि, सर्वात्मा परमात्मा दी उपास्य है। जिस भाँति छान्दोग्यान्तर्गत 


बेदान्तद्शन । 
इय अ०, देय पाद ३७-३८ सूत्र] [४६४] 
सदिद्याप्रकरण में सद्व्॒ह्मम्रातर ही समस्त प्रत्युत्तर में उपदिष्ट हुआ हे, 
उसी भाँति इस स्थल पर भी समझना पडेगा । 
इति परमात्मन एव सर्वान्तरत्व-निरूपणाधिकरणम्‌ । 
शय श्०, इय पाद; ३७ सूचः- सेच दि सत्यादयः ॥ 
भाष्यः-~सैच सत्यशब्दाभिहिता “सेयं देवतैच्तत” ''तेजः परस्यां 
द्रेवतायामि”-ति प्रतैच खलु, यथा “साम्य ! मधुमधुरृतो निस्ति 
एन्ति” इत्यादि पर्य्यायेप्वजुचत्तेत “पेतदात्म्यमिदं सर्वे' तत्‌ सत्यमि”-ति 
प्रथमपर्य्याये.पठिता पव सत्यादयः सर्वेषु पर्य्यायेषूपसंह्वियन्ते.॥ 
अस्याथ;--परमात्मा ही सलत्य-शब्द द्वारा ( छा० ६ अ०,, ८ ख० ) 
सत्य विद्या में उपदिए हुआ है, “इसी देवता ने ईक्षण क्लिया”५- “परदेव- 
तां में तेज; लीन हुआ, .यह. पहले ही कहा गया है। जैखे--“हे 
.सँ,स्य.! मधुकर मधु में अवस्थिति करता है” यह वाक्य परवत्ती समस्त 
-स्थलो पर ग्रहण किया जाता है, यैसे ही “पेतदाम्म्यमिदं सर्व तत्त 
“सत्यम!--इस वाक्य में उक्त प्रथम पर्याय में पठित सत्यादि. गुणो 
को परवर्ती पर्य्यायसमूह में ग्रहण करना होगा । 
इति सत्पचिद्यायां सत्यादिगुणानां सव त्रोपरसहार-निरूपणाधिकरणम्‌ 1 
चय अ०, उय पाद, ३८ सूनः--कामादीतर तच चायतनादिभ्यः ॥ 
माप्यः-“अ्थ यदिदमस्मिन्‌ त्रझपुरे- दहरं पुए्उरीऊं -येशम दद्दरा 5 
स्मिश्नन्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वेछव्यमिः-ति' उपक्रम्य “एप 
आत्मा अपहतपाप्म"-इत्यादिना सत्यकामत्वादियुएचतः छान्दोग्ये 
- *ख वा एप महानज आत्मा योऽय विज्ञानमयः भाणेपु पपोडन्त दये 
आफाशस्तस्मिंर्देते, सवस्य घ सयेस्पेशाब?--इति वशित्वादिगुणघतः 


वेदान्तद्रांन । 

[>] दव थ०, शेयर पाद ३६ सूत्र] 
परमात्मन -उपासत्वं चाजसमेयके च थूयते । इद्दाभयम विद्येक्यं यतः 
सत्यफामत्यादि वाजसनेयके वशित्वादि च छान्दोग्य ग्रदीतन्र्यम्‌। कुतः 
आयतनाचचिरेषात्‌ ॥ 

श्रस्यार्थः--छान्दाग्योपनिषव्‌ फे ८ म श्रध्याय के प्रथम खरड में उक्त 
है:--“हृदय-स्वरूप ब्रह्मपुर में जो चुत्र गर्ताकृति स्थान अपामुख 
पद्मस्थरूप में श्ववस्थित है, उसके अभ्यन्तर जो आक्राश' है, उसके 
मध्यस्थित आत्मा को ध्यान करना चाहिए"; ऐसे चाक्यारम्भ के पश्चात्‌, 
“यह आत्मा निष्पाव है” इत्यादि यार्क्यो मै आत्मा फे सत्यकामत्वादि 
गुण 'उलिखित हैं। वाजसनेय थुति में भी वर्णित है।--/यह महान 
जन्मरहित आत्मा, जो इन्द्रियों' के मध्य घिज्ञानमयरूप' से अवस्थित है, 
यही हृदय फे अभ्यन्तरस्थ आकाश में शयान है, सभी इसके अधीन हैं, 
और यही सबका नियन्ता है” ( ३०, धर्थे अ०, ४र्थ ब्रा» ); इस वाक्य 
के द्वारा घशित्वादियुणविशिए परमात्मा ही का उपास्यत्व उपदिए दुआ 
है। इन सव वाक्यों के चिमिन्न शाखाओं में वर्णित दाने पर भी, 'उभय 
स्थलों पट एक ही विद्या उपदिए हुई है पेसा समझना पड़ेगा । वाजस- 
नेयथ्चत्युक्त वशित्वादि गुण छान्दोग्य में, ष्र छान्दोग्योक्त सत्यकामत्वादि 
यण पाजसनेय में, दहरविद्या सम्बन्ध में ग्रहदीतव्य हैं। कारण यह है कि, 
हृदय में उपासना: की व्यवस्था: दोनों-में यक दी हैं, आर दोनों ही के 
, फल प्रशुति का पक होना दोनों श्रुतियों में उपदिष्ट डुआ है! © 
, ` ' देय अ०,.३य पाद्‌, २६ सूत्रः--श्रादरादलोपः | 

भाप्या--आदेशदाज्नातानां सत्यकामत्वादीनां -` प्रतिषेधो नास्ति 

भेद ःवोने"नति भ्रविपेधस्यात्रह्मात्मकपदार्थपरत्यात्‌ ॥ ` = '. 


देय अ०, श्य पाद ४० सूत्र] [३७१] 


` झस्यार्थः--थ॒तिये के द्वारा आदर के साथ प्रकाशित सत्यकामत्यादि 
युणों का प्रतिपेध कहीं नहीं है कारण, “नेह नानाऽस्ति किञ्चन” 
(उससे भिन्न कुछ नहीं है), (३०, ४थे थ०, धथै व्रा० १६) वाक्य के द्वारा 
ब्रह्म से भिन्न दूसरे किसी पदार्थ का घर्चेमान रहना निषिद्ध हुआ है । 
~ ¦ इय अ० शय पाद, ४० सूअ:--उपस्थितेउतस्तद्ववनात्‌ ॥ 
[ उपस्थिते = प्रह्ममावमापन्ने सर्वलेकेषु कामचारो भवति, अतः अह्म- 

भावप्राप्तेरेथ हेतोः तद्धचनात्‌ = सर्वत्र कामयारविपयकयचनादित्यर्थः । ] 

भाष्य+--उक्तछत्तणया अक्मोपासनया ब्रह्मोपसम्पन्ने सर्वलाकेषु काम- 
चारो भवति। ननु तत्तल्लोकासिसङ्कल्पपूर्वकं तत्तत्साधनालुटानं 
घिना' कुतः सर्वत्र कामचारः ? तत्रोच्यते । ( श्रतः) उपसम्पत्तेरेव 
हेतोः “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेच रूपेणाभिनिप्पद्यने” “स, स्वराडू भवति 
तस्य सवषु लोकेषु कामचारो भवती”-ति वचनात्‌ ॥ 

अ्रस्यार्थ:---उक्तलक्षणसम्पन्ना ब्रह्मोपासना के द्वारा ब्रह्मरूपता को 
प्राप्त हा, उपासक समस्त लोकों में कामचारी होते हैं । परन्तु उक्कलोक- 
मालि के निमित्त, संकहपपूर्वेक तदुपयागी साधनानुष्टान न करने पर, 
किस प्रकार से चे सर्वत्र कामचारी हा सकते हैं? इस प्रश्न के, उत्तर में 
सूत्रकार कहते हें, बह्ममाचधाति दी के कारण उनका कामचारित्य होता 
है, कारण, थुति ने कहा हेः--“परं ज्योति को प्राप्त दाकर, घे निष्पाव 
स्वरूप में प्रतिष्ठित होते हैं, तथा स्वराट्‌ देते हँ, आर समस्त लोकों में 
कामचासै द्वैते हैँ ( छा० ७ अ०, २५ ख० ) ! 

“ ` . इति ददरविद्याया एकर्वसस्यकामत्वादिगुणानां च . 
र सर्वद्रोपसंदारनिरूपथाधिकरणमस्‌ ॥ - 


चेदान्तदुशन । 
[४9२] श्य ०, दे पाद ४१ सूत्र ] 
कय अ०, इय पाद, ४१ 'सूवः--ठन्निद्धांरणानियमस्तवूदष्टे; पृथरूय- 
प्रतिवन्धः फलम्‌ । हि - र 
( पृथकु--हि--अपतिवन्धः = पृथगध्यप्रतियन्ध) तत्‌ तस्य, कर्म्मा 
ङ्गाश्रयस्य निर्दारणस्य उदगीथायपासनस्य, अनियमः, तदूडप्टेः- तस्य 
अनियमस्य रिः थती दोन, तस्मादित्यर्थः ; थती अविदुपोडपि कत्तेत्व- 
कथनेन नस्य नियभाभावः | हि यंत कर्स्मेफलात्‌ एथक्‌, अप्रतियन्धः अग्र 
विवन्धरुपमुपासनविधेः फळं शयते, कस्सेफर्ल प्रवलकम्मन्तिरफलेन 
प्रतिवध्यले, तद्विपरीतभुपालना-विधेः फलमिव्यर्थः । ] 
माप्यः-¬“'ओमित्येतदच्तरमुदूगी थमुपाखीते -त्यादिकर्म्माङ्गाश्रयावा- 
सनस्थ कमीस्पनियमः । कुतः १ “तेनोभौ कुरुते यश्चेतदेवं वेद यशच नैवं 
दे”-ति श्रृतौ तस्यानियमस्य दर्शनात्‌ । अन्नुपासकस्यापि प्रणयेन 
करम्माङ्गसूतेच कर्माणि कत्तत्वश्रवणादुषासनकम्मस्वनियतत्वं निनीः 
यते । यतश्च फर्मफलएजुपासनस्य प्रधकू-फर्ल ' 'यदेव विद्यया करोति 
श्रद्धयोपनिषदा तदेच वीर्य्यचत्तरं अवतो”-त्युपळभ्यते । 
अस्यार्थ:--'# इस पकाक्षर उद्गीथ की उपासना करना” (छा०, 
श्म' थर, रेम खळ) इत्यादि थतिवाक्यो में जा कर्म्माङ्ग ऑ-काराधित 
उपासना (भ्यानकाय्ये) उल्लिखित है, चह कर्स्मेकाल में नित्य प्रयोज्य नहीं 
हें । कारण, श्रति ही ने कहा है, “जे! यह जानते हैं, चे भी उप्रासना-कम्मे 
करते हैं, ओर जो नहीं जानते हैं, वे भी करते है” (छाए शम अ० 
इम ख०); इसके दारा यह शात होता है कि, उपासना विषय ( भ्यान- 
दिष्य) में अनमिश व्यक्तियाँ के लिए भी केवल कर्माङ्क प्रणव के उच्चारण” 
हारा ही जब यागादि सम्पादित करने की विधि है, ते उक्त उपासनांश - 


शय अ०, देय पाद ४२ सूत्र | [२०३३ 


का नियतत्व नहीं दे, अर्थात्‌ ध्यान के विना भी ऋतु सम्पादित हो सकता 
है। उस विपय में शार भी कारण यह है कि. उक्त कर्म्माज्ष का फल 
उपासना-फल से प्रथक्‌ है; कारण, थुति ने कहा है, "जा छोग विद्या 
( अह्मध्यान ', श्रद्धा और रहस्य के साथ कस्म सम्पादित करते हैं, 
उनका यह कम्मै अधिक वीस्येवान होता हे” इत्यादि 1, (छा० रम अ०, 
रेम ख०।) 
इति उद्गीबोपाननायां ओङ्कारस्य ध्यानानियमाधिकरणम्‌ । 
चय अ०, देय पाद, ४२ सूतरः--प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ 
( पदानवत्‌ = पुरोडाशप्रदावचत्‌ ) 
भाध्यः--दहरस्थ सुणिनस्तद्युणविशिष्टतया सुणचिन्तनेऽपि चिन्त- 
नमाघर्चनीयम्‌। “इन्द्राय राजे पुरोडाशमेकादशाकवालं निर्व्यपेदिन्द्राया- 
धिराजाय स्वरा” इति पुराडाशभदानवत्तडुक्तस्‌ “नाना घा देवतापु- 
घक्र्ञानादि ति ॥ 
अस्याथः--अपदृतपाप्मत्वादि गुणा के चिन्तन के साध दी साथ उन सव 
गुण-विशिष्ट गुणी दडपत्माओं का भी चिन्तन दहर-उपासना में नित्य संये- 
जनीय है; “पदानवत्? अर्थात्‌ थुति में जिस भाँति पुरोडाश ( पिक 
विशेष )--प्रदाववाक्य में उल्लिखित है, “राजा इन्द्र के, इन्द्रियाधिराज 
इन्द्र के, स्वर्गराज इन्द्र के उदेश में एकादश कपाळ पुराडाण रदान 
करना चादिप,” इससे इन्द्र के एक होने पर मी, राजगु, दन्ट्रियाधि- 
राजगुण झार स्वगेशजगुस,-तीनो विभिन्न प्रकार के ई; सुतर्रा, दैनिनित्रा 


ने मीमांसा की दे फि, इय बिविध शणो के दाग इन्द्र क निन्य बि 
१६० 


वेदान्तदर्शन । 
[४७४] [ श्य ग्र०, रय पाद, भरै सूत्र 
करपना कर तीन चार घृत ग्रहण करना चाहिए; इस सम्बन्ध में अति 
वाक्य में भी ऐसी ही उक्ति है कि, “पृथक्रूप से ज्ञान के हाने के कारण, 
देवता भी नाना प्रकार के है” । इस स्थल पर सी उसी भांति गुणसभूद 
गुणी दी के धम्म हाने पर भी, गुणो के एथफ ज्ञान होने के कारण, 
उपासना फे समय ग़ुणचिन्तन के साथ गुणी के भी ध्यान को संयोजित 
करना उचित है। 
इति ददरेपासनायां गुणिनोऽपि सव्र ध्यातव्यल-निरुपणाधिकरणम । 
इय ०, श्य पाद, ४३ सूत्रः-~-लिङ्गभूयस्त्वात्‌ तद्धि चलीयस्तदपि ॥ 
भाव्य/--मिनश्चिता वाकूचितः धाणवितश्वचुश्चितः करम्मेचिने शि 
नित"-इस्याद्यानयः “यत्किञ्चेमानि मनसा सकएपधन्ति तेषामेव साकृति! 
रिति “तान्‌ हैतानेबंविदे सर्वदा खर्वाणि भूतानि विचिन्वन्त्पपि स्वपते” 
इत्येवस्रादिलिङ्गानां वाडुल्याद्विद्यामयक्रत्वङ्गभूता एव । लिङ्गं हि प्रकरणा- 
दूबटीयस्वदधि शेषलकणे उक्त “भुतिलिक्षवाक्यप्रकरणस्थानसमाण्यानोां 
समवाये पारदौवल्यम्थेविप्रकर्षादि”-ति ॥ 
अस्यार्थः-~याजसनेय थति में श्रम्रिरहस्य में अग्नि “अनश्चित 
( मन के दारा निष्पक्ष), याकूचित, प्राणचित, चलुश्वित, कम्मेखित, झर 
अग्निच्चित” इत्यादि रूपा से वर्णित दद्या है। “आर ये घाणीसमूद 
मन के दारा जा कुछ संकल्प करते हैं, ये समी अग्नि के कार्ये कहकर 
गण्य हैं”, "भूतसमूद सदैच तचहेत्ता के निमित्त इन समस्त थञ्चियो का 
ययन करते हैं, उनके शयन करने पर भी ये पेसे ही चयन करते रहने 
दै"; इत्यादि घाक्योँ के दारा अग्नि के लिङ्गाहुस्य ( यहुछिङ्गो ) के 


वेदान्तदर्शन । 
इय अ०, उय पाद, ४४ सूत्र ] [५५2] 
वर्णित हाने के कारण, ये सव अस्ति उपासनारूप यश के श्रङ्गीभूत कहकर 
प्रतिपन्न देते हँ; ये यज्ञ के आङ्गीसूत विविध प्रकार के प्रश्‍त अग्नि नहीं 
हैं,--मन के द्वारा सङ्कल्पित अझिमात हँ; अर्थात्‌ वागादि का अग्नि के 
स्वरूप में ध्यान करना ही श्रुति का श्रभिप्राय है । अझ्नि-प्रकरण में उक्त 
हाने पर भी, उक्त लिङ्गसमूह प्रकरण से अधिक बलघान्‌ हैं,--यदह जैमिनि 
के द्वारा देवताझाएड के “श्रृतिलिङ्ग” इत्यादि सूत्रों में सिद्ध किया 
गया है। सिद्धान्त यह है कि, “श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, स्थान, 
और समाख्या,--इस सर्भा के एकत्र दृष्ट होने पर, यदि इनके श्रथों 
में पार्थक्य रहे, ता इनको उपरोक्त क्रम से दुवेळ जानना” । 
इति लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । 


- शय अ०, शय पाद, ४४ सूञः--पूर्वविकहपः प्रकरणात्‌ स्यात्‌ क्रिया 
मानसवत्‌॥ ` 
भाष्य: --अथ पूर्वः पक्षः--'“इष्टकाभिरग्निं चिनुत” इति विहितस्य 
क्रियामयस्य पूर्वस्यैवायं विकल्पः प्रकरणात्‌ स्यात्‌ । लिङ्गस्याधार्थवावस्थ- 
स्वेन बलीयस्त्वाभावात्‌ उक्ता श्रश्मयः क्रियारूपा एव, मनो ग्रहं ग्रद्वाती- 
तिवत्‌} 
अस्यार्थः-इस स्थल पर पूर्वपक्ष ऐसा हा सकता हैं, यथाः-- 
“इएक-द्वारा अग्नि चयन करना?,--इस वाक्य में पहले जिस क्रिया- 
द्गभूत अग्नि का विधान उपदिए दुआ है, उसी अग्नि के विकल्पस्वरूप में 
ये समस्त अग्नियाँ उल्लिखित हैं, ऐसा दी प्रकरण के द्वारा शात होता 
हैँ। इस स्थल पर, उक्त श्रम्निलिङ्गसमूद के अर्थवादरूप-मात्र से वर्णित 


येदान्तदुर्सन 4 

[२०३ [द्य श्र०, रय पाद, ४२-४६ सूत्र 
हाने के कारण, फ्रियाज्ञ से इनका कोई स्वातन्त्र्य नहीं है; श्रतपच, ये 
उपासना के अङ्घीमूत नहीं हैं, यह ही के भङ्गीमूत हैं। जिस भाँति 
मनःकल्पित प्रथिवीरूप पात्र में सतुद्ररूप सामरस के ग्रहण, स्थापन 
इत्यादि उपदिए कार्य्ये' के मानसिक हाने पर भी, चे क्रियाङ्ग रूप ही से 
गण्य हैं, उसी भांति, मनःकल्पित होने पर भी, ये समस्त अग्नियाँ 
फियाङ्गरूप ही से गणनीय हैं । 

कय अ०, इय पाद, ४५ सूञः--आ्रतिदेशाच्य ॥ 

भाष्य;--तिपामेकैक पच तावान्याचानसी पूरये इति पूर्यस्याग्न- 
चोय्य' तेव्यतिदिएयते, श्रतस्ते क्रियारूपा एव । 

श्रस्यार्थ--इस सूत्र में मी पूर्वपत्त ही का विस्तार किया गया हे, 
यथाः (पटूनिंशत्तहरू अग्नि और अक) इनमें प्रत्येक वही हे; जा 
पहले उक्त हुआ हे”, इस वाक्य में पूर्वोक इष्टकाचित अग्नि के साम्य 
के साथ इन सब अग्नियोँ का अत्तिदेश (तुलना) किया गया. हे ( साम्य 
अदर्शित हुआ है); अतथव शेपोक्त कल्पित अर्निसमूहद भी क्रिया ही के 
अग हैं, उपासना के नहीं । 

ड्य अ०, ३य पाद, ४६ सूञः-विद्येव हु निघोरणात्‌ दशनाच्च 0 

भाष्यः--सिद्धाल्ते विद्यात्मका एव ते, कुतः ? “ते देते विद्याचित 
पच" इति निर्द्धारणात्‌ । अत्र “येपामङ्गिनिः विद्यामयक्रतोस्ते मनसा5- 
भ्रीयन्त मनसा चीयन्त मनसैषु ग्रहा श्रयह्मन्त मनसा स्तुवन्त मनसा 
शंसत्‌ यत्किञ्च यसे कर्म कियते” इत्यादी वदङ्घभूतचिद्यामयक्रठमवीतेशव ॥ 

अस्यार्थः--परन्तु सिद्धान्त यह है कि, ये समस्त कह्वित अग्नि 


विद्या ही के अङ्गीय है, यज्ञ के नहीं; कारण यद है कि, थुति ने निद्धो- 


वेदान्तदुर्शन 1 

देय श्र०, शय पात्र, ४७-४८ सूत्र ] [४७५७] 
रण-याक्य में कहा हे. कि, “यह -निश्चित है कि पूर्वोक्त अग्निसमूह 
चिद्याचित हे”; झार जिनके विद्यामय कलु के अङ्गीमूत यज्ञ में कृत 
समस्त कस्मे है, वे मन के द्वारा इनका ध्यान करेंगे, चयन करेंगे, ग्रहण 
करेंगे, स्जुति करेंगे, प्रशंसा करेंगे” इत्यादि धाक्यों-में स्‍्पएरुप से प्रदर्शित 
हुआ है कि, वे सभी उपासनारूप यज्ञ ही के अङ्ग हैं । 

इय अ०, शय पाद, ४७ सूः-्रत्यादिवलीयस्त्वाद्च न वाथः ॥ 

भाष्यः--“ते हैते विधाचित एव” इति श्रुतेः, “एवं चिदे समैदा 
सर्वाणि भूतानि विचिन्बन्ति” इतिलिज्ञस्य, “विद्यया हैवैते एवं विद- 
श्चिता भवन्ति” इति वाक्यस्य च प्रकरणादूवलीयस्त्वाक्षेपामग्नीनां 
विद्यामयक्रत्वज्भताबाधो न ॥ 

अस्यार्थः--श्चति, लिङ्ग, ओर वाक्य, ये तीनों ही भरकरण की 
अपेक्षा अधिक वलवान्‌ हैं; सुतराँ उक्त अग्निसमूह विद्यामय ऋतु ही के 
अङ्घ हैँ, याग के नहीं। शुति, यथाः-“ते हेते विद्याचित” (ये समस्त 
अग्नि विद्याचित है) इत्यादि। सिङ्ग, यथाः--"एवं विदे वंदा सर्वाणि 
भूतानि” (भूतसमुषह सदैव उन उन वेत्ताशों के निमित्त इन सव अग्नियों 
का चयन करते हैं) इत्यादि । वाक्य, यथाः--“चिद्यया हचैते एवम्‌? 
(विद्या-द्वारा ही--उपासना के द्वारा ही--ज्ञानी पुरुष के ये अग्निसशूह 
चित होते हे) इत्यादि । 

- शय अ०, देय॒ पाद, ४८ मूत्रः~श्रचुवन्धादिभ्यः प्रशान्तरपुथक- 
त्ववत्‌ ष्टश्च तदुक्तम्‌ ॥ 

भाप्यः~-“मनसेषु ग्रहा णह्यन्ते"त्यादिभ्यः स्नोत्रशस्रादि- 
भ्योऽशुवन्धेभ्यः भ्रुद्यादिभ्यश्च विद्यामयः क्रतुः - पृथगेव, शारिडल्यादि- 


चेदान्तदुर्शन । 

[ण्ज्म्गु [ शय अ०, देय पाद, ४२ सूत्र 
विद्यान्तरपृथग्वत्‌ । तथा सति विधिः परिकरप्यते । दश्श्चानुवाद- 
स्रूपे “यदेवविद्यया कराती'-त्यादे करण्यमाना विधिः “वचनानि 
त्वपूर्वत्वादि”-त्युकत च ॥ 

अस्याथेः--“मन-दी के द्वारा यशपात्रादि प्रहसमूह भ्रदए करना” 
इत्यादि स्तोभशस्त्रादि विषयक अनुवन्धवाक्यो से, और पूर्वकधित श्रति- 
देश श्रुति प्रभृति से, मनश्वित प्रभृति श्रग्नियाँ घियास्थरूप अग्नि ही 
के अज्ञीभूत हैं, आर याग से पृथक्‌ हैं। जिस भांति अनुवन्ध प्रसुति 
के दारा कम्मे से शारिडल्य-विद्या प्रद्ृति का पार्थक्य अवधारित होता 
है, उसी भांति इस स्थल पर भी अन्ुवन्धादि के दारा मनश्चित अग्नि 
प्रति कर्म्मा' से पृथक्‌ ज्ञात देते दै । ऐसा हाने दी के कारण, इस 
सम्बन्ध में पूर्वोक्त विधि परिकल्पित हुई है। “यदेव विद्यया करोति” 
(छा० {म अ०) इत्यादि वाक्यो में मनश्चित ग्रभूति श्रर्निया की परिक- 
स्पना-यिणि द हाती हे । “यचनाति त्यपूर्यत्वात्‌”? इत्यादि याक्योक 
फलचर्यन के द्वारा मी ऐसा ही प्रतिपन्न दाता है! * 

शय ०, शेय पाद, ७६ सूमन खामान्यादप्युपलस्थेमुत्युवत्‌ 
न हि लाकावत्तिः | 

आध्य:--मानसमहसामान्यादप्येपां न क्रियामयक्त्वङ्घत्वम्‌, विद्या- 
रूपत्यापलन्येः । “स्‌ पप एच मृत्युर्य पतस्मिन मण्डले पुरुषः 
"झअग्निये मृत्युरि”-सम्न्यादित्य-पुद्पयोमनः-साइश्येन यैपम्यापगमः । 
न हि लोको मातमाग्निरि"-लवस्नेलॉकापत्तिः !! 

अस्यार्थः--मानसम्रदसामान्य के द्वारा (अर्थात्‌ समस्त दी मानस 
ह, देवळ इसी कारण) मनश्चितादि क्रियाओं का अत्य सिद्ध नहीँ किया 


वेदान्तदशन । 

देथ श्र०, शय पाद; १० सूत्र] [४७४१] 
जा सकता है; ये विद्या ही के ग्रहीभूत हैं, यही थृतिवाक्यो से उपलब्धि 
होती हे! “ज्ञा इस मण्डल के पुरुष हे, यह बही सत्यु है”, “अग्नि ही 
मृत्यु है” इत्यादि वाक्यां (३० ३य अ०) मै अग्नि धार आदित्यमएडलस्थ 
पुरुषों के एक ही मत्युनाम से घर्णित हाने पर भी दोनों एक ही नहीं हैं; इनमें 
पाधैक्र्य है। वैसे ही, इस स्थळ पर भी मानसत्वविषय में समता के 
रहने पर भी, मनश्चिवादि के क्रियाङ्गत्व का निद्देंश नहीं कर सकते हैं, 
ये विभिन्न हें। “हे गोतम ! यह लाक अग्नि है” (छा शम अ० शर्थ 
ख०) इत्यादि वाक्या से जैसे रग्नि आर लाक वास्तव में एक ही नहीं 
कहे जाते, वैसे ही इस स्थल पर भी जानना। 

इय अ०, रेय पाद, ४० सूत्रः परेण च, शब्दस्य वादिध्य॑ 
भूयस्त्यास्वच्ुवन्धः ॥ 

भाप्यः-- आर्य चाव लाक णपोऽग्निचित?--इत्यनन्तरेण चास्य 
शब्दस्य मनश्चिदाद्यम्निविषयस्थ ताद्विध्यं, मनश्चिदादिषूपादेयानामग्न्य- 
कानों भूयस्त्वादूबाइत्वात्तेपां क्रियाऽग्निसन्निधावन्नुयन्धः ॥ - 

अस्यार्थ:--/यह लोक श्रग्निचित है”, यह वाक्य मनश्चितादि 
अग्नि ग्राह्मणोँ के पश्चात्‌ ही उक्त हुआ है; इसके दारा पूवोक्त मनश्चि- 
तावि ' श्रग्निप्राह्मए-धाक्यों का एकविधत्व ( विद्याधिघत्व ) धदशित 
हुआ है । वढुसख्यक होने के कारण, मनश्चितादि में ग्रहणीय अम्म्यङ्ग- 
समूद विधामय कतु दी के अङ्ग हैं यद सिद्ध दाता है। 

इति वाजसनेयधूत्युक्त अग्निरइस्ये वर्णित मनरिचताथग्नेवि'चादत्व- 

निरूपणाधिकरणम । 


वेदान्तदशन 1 
[९६०] इय ०, देय पाद, ११-१२ सूत्र ] 
देय अ०, देय पाद्‌, ५१ सूत्र एक आत्मनः शरीरे भावास्त ॥- ` 
[ एके वादिनः चदन्ति शरीरे वर्तमानस्य आत्मनः ( बद्धावस्थस्य ) 
जीवस्वरूपस्य चिन्ततीयन्वे, कुतः? तथा भावात्‌, वद्धाचस्थायां तस्य 
स्थितिहेतेःः । ] अ 
भाष्यः--उपासनवेलारय़ा वद्धावस्थः प्रत्यगात्मा ` चिन्तनीयः, शरीरे 
ताइशस्येवात्मनः सत्त्वादित्येके॥  - , 
अस्याथेः--उपासना के समय जीव वद्धावस्था-प्रात्त कद कर अपना 
चिन्तन करेगा, अथवा परमात्मा से अभिन्न, शुद्ध तथा अपायविद्ध-रूप 
से अपना चिन्तन करेगा ? पेसे सन्देह के उत्तर में सूचकार कहते हैं।--- 
कई कोई कहते हैं कि, उपासना के समय धत्यगात्मा को (जीव अपने को) 
वद्ध मानकर चिन्तन करेगा; कारण, देह में घेसी ( वद्ध) ही अघस्था 
में जीवात्मा वत्तमान है । ( यह पूर्वपक्ष का सूच है । ) 
, इय आरळ इय पाद्‌, ५२ -सूत्रः-व्यतिरेकस्तद्धाचभाचित्वानन्‌ः 
परब्धिचत्‌ ॥ _ * ॥ 
भाप्याः-र्‍वद्धाकाराद्विलक्षणी मुक्ताकारः धत्यगात्मा साथनफालेऽ 
बुसन्धेयरुतादधूपस्यैच मुक्तो भावित्वात्‌ । ध्यानामुरुपपरमात्मप्राप्तियन्‌ ॥ 
'अस्याथैः--इस पूर्वपच्त के उत्तर में सूबकार कहते हँः--उपासना- 
काल मे प्रत्यमात्मा वद्धाचस्थाप्राधरूप में चिन्तनीय नहीं है; वरन. वद्धा- 
घस्था से अतीत, मुक्तस्वरूप में, ब्रह्म से अभिन्नमाव से, प्रसगात्म 
उपासनाकाल में चिन्तनीय है; कारण, मुक्तावस्था में शुद्ध, श्रपापविद्ध, 
मुक्तस्वरूप ही उपासना के प्रभाव से माप दोता दै; श्रुति तथा स्ख्ति 
ने उपदेश किया है कि, उपासनाकाल में परमात्मा के सम्वन्ध में जिस 


ग वैदान्तदर्शन 1 
देय भ्र०, श्य पाद, १२ सूत्र ] [४८१] 
प्रकार से ध्यान किया जाता है, उपासना के फलस्वरूप में वैसा ही 
परगात्मस्वरूप प्राप्त हाता है; प्त्यगात्मा सम्बन्ध में भी वैसा ही जानना । 
थुतिः--“त॑ यथा यथोपासते तदेव भवति” इत्यादि ( उपास्य के साथ 
पकात्मदाबुद्धि पूर्वक “सो5हँ" ज्ञान से उपासना, देवदेची के उवासना- 
स्थल पर भी थास्यैशास्न में खेतर उपदिए हुई हे, ब्रह्मोपासना के सम्बन्ध 
में भी यही नियम है, ऐसा जानना । ) 

(शाङ्करभाप्य में यह सूत्र ओर इसका पूर्व सूत्र विभिन्नरूप से 
व्याख्यात हुए हैं; इस सूत्र का पाठ भी शङ्कर स्वामी के हारा विभिन्नरूप 
से उक्त हुआ है! शाहुरमाष्य में "स्तद्धावाभावित्वात्‌” ऐसा सूब-पाठ 
दिया गया है। शङ्करस्वामी के मत में ५१ संख्यक सूत्र का यह अर्थ हेः--- 
“देह ही आत्मा है; थात्मा देह से अतिरिक्त वस्तु नहीं हे; यद्द पूर्वपक्ष 
हैं?। इसके उत्तर में सूत्रकार ५२ संख्यक सूत्र से कहते हँ:---/“नहों, 
पेसा नहीं; आत्मा देह से पथक्‌ है; कारण, सत्यु की दशा में 
बेह के घर्चमान रहने पर भो, उसमें आत्मधर्म ( येतन्यादि ) का 
अभावच दष्ट दाता है। आत्मा उपलब्धिरूप है, उवलब्धि देह का 
धर्म्म नहीं है; कारण वह देह्‌ का प्रकाशक है; अ्रतपच, उपलब्धिरूप हेप्ने 
के कारण, आत्मा देह से विभिन्न ह? । इस स्थळ पर वक्तव्य यह है कि, 
अहे प्रकरण उयासना-चिपयक हैं; अण्व, इस धकरण में देह से आत्मा 
फे पार्थक्य-तिपादनःविषयक विचार को प्रवत्तित करना सूत्रकार 
का अभिप्रेत है, पेखा नहीं प्रतीत होता है। विशेषतः सूत्रकार ने पूर्व 
दी द्वितीय अध्याय में इस सम्बन्ध में सम्यक विचार कर यहद सिद्ध 


किया है कि, यात्मा देह से विभिन्न दै। पञ्च इख एक सामान्य सूज 
६१ 


चेदान्तदुशन । 
[४२०] देय अ०, देय पाद, ६१२ सूत्र ] 
देय अ०, रेव पाद, «१ सूयः पक आत्मनः शरोरे भावान्‌ ॥ 

[ एके वादिनः घदन्ति शरीरे वर्समानस्यथ आत्मनः ( बद्धावस्थस्य ) 
जीवस्वरूपस्य चिन्तनीयत्वं, कुतः? तथा भावात, वद्धावस्थार्या तस्य 
स्थितिदेताः । ] छ 

भाव्यः~उपासनवेळायां वद्धावस्थः पत्यगात्मा चिन्तनीयः, शरीरै 
तारशस्येवात्मनः सत्त्वादित्येके ॥ 

श्रस्याथै;--उपासना के समय जीव वद्धावस्था-पराप्त कह कर अपना 
चिन्तन करेगा, अथवा परमात्मा से अभिन्न, शुद्ध तथा अपापविद्ध-रूप 
से अपना चिन्तन करेगा ? पेसे सन्देद के उत्तर में सूचकार कहते हो 
कोई कोई कहते हे कि, उपासना के समय थत्ययात्मा को (जीव अपने को) 
बद्ध मानकर चिन्तन करेगा; कारण, देह में ऐसी (वद्ध ) दी अवस्था 
में जीवात्मा वर्तमान हे । ( यह पूर्वपद का सूत्र है । ) 

इय अ०, शय पाद, २२ सूत्रमव्यवतिरेकस्वद्वावभाबित्वान्नन्‌: 
पलब्धिवत्‌ ॥ द * 

भाप्यः-वद्धाकाराद्विङक्तणो मुक्ताकारः प्रत्यमात्मा साधनकालेड 
चुसन्धेयस्ताइग्रूपस्येब मुक्तो भावित्वात्‌। घ्यानाचुरूपयरमात्मप्राधरिवन्‌ ॥ 

अ्स्यारथ।--इस पूर्वपक्ष के उत्तर में सूत्रकार कहते हैँ--उपासना- 
काल में प्रत्यगात्मा बद्धावस्थाप्राप्तत्प में चिन्तनीय नहीं है; चरन यद्धा- 
वस्था से श्रतीत, मुक्तस्वरूप में, ब्रह्म से अभिन्नमाव से, पत्ययात्मा 
उपासनाकाख में चिन्तनीय है; कारण, मुक्तावस्था में सुद्ध, अपापविद्ध, 
मुक्तस्थरूप ही उपासना के प्रभाव से प्राप्त होता है; थुति .तथा स्मृति 
चे उपदेश किया है कि, उपासनाकाल में परमात्मा के सम्वन्ध में जिस 


; वेदान्तदर्शन 1 
देय थ०, देय पाद, ४२ सूत्र ] [४८४५] 
प्रकार से ध्यान किया जाता हे; उपासना के फलस्वरूप भें वैसा ही 
पस्गात्मस्वरुप प्राप्त हाता दै; पत्यगात्मा सम्बन्ध में भी वैसा ही जानना । 
श्रुतिः“ यथा यथोपासते तदेव भवति” इत्यादि ( उपास्य के साथ 
पकात्मता-युद्धिपूवेक “सोऽहं” ज्ञान से उपासना, देवदेवी के उवासना- 
स्थळ पर भी आरस्यशाख में खच उपदिए हुई हे, ब्रह्मोपासना के सम्वन्ध 
में भी यही नियग है, ऐसा जानना !) 

(शाङ्करभाष्य में यह सूत्र आर इसका पूर्व सूत्र विभिन्नरूप से 
व्याख्यात हुए हैं; इस सूत्र का पाठ भी शक्कर स्वामी के दारा विभिन्नरुप 
से उक्त हुआ है। शाङूरभाष्य में "स्तद्धावाभावित्वात्‌!” पेखा सूत्र-पाठ 
दिया गयो है। शङ्करस्वामी के मत में ५१ संख्यक सूत्र का यह ग्रथ हो-- 
“देह ही आत्मा है; श्रात्मा देह से श्रतिरिक्त बस्नु नहीं है; सह पूर्यपत्त 
हे” । इसके उत्तर में सूत्रकार ५२ संख्यक सूत्र में कहते देः--“नहों, 
ऐसा नहीं; आत्मा देह से पृथक्‌ है; कारण, सत्यु की दशा में 
देद के घत्तेमान रहने पर भी, उसमें आत्मथर्म ( चेतन्यादि ) का 
अभाव दृष्ट होता है। आत्मा उपलब्धिरुप है, उद्लन्धि देह का 
धम्म नहीं है; कारण यह देह का प्रकाशक है; श्रतपच, उपलब्धिरूप होने 
के कारण, आत्मा देह से विभिन्न है” । इस स्थळ पर चक्तव्य यह है कि, 
यह प्रकरण उचासना-विपयक है; अतपच, इस प्रकरण में देह से आत्मा 
के पार्थेस्य-प्रतियादन-विषयक विचार को प्रवर्चित करना सूत्रकार 
का अभिप्रेत है, ऐसा नहीं भतीत होता है। विशेषतः सूत्रकार ने पूर्व 
ही द्वितीय अध्याय में इस सम्बन्ध में सम्यक विचार कर यह सिद्ध 


किया है कि, शात्मा देह सै विभिन्न है 1 एयश इस एक सामान्य सूच 
६५३ 


वेदाम्तदर्शन 1 

श्थ ०, देय पाद, २४-२२ सूत्र ] [३८३] 
के सत्र ही उपदिष्ट हाने से, किसी पक शाखा मे उक्त उपासना के 
दूसरी शाखाओं में समभाव से प्रयुक्त करना कत्तेथ्य है । 

शय श्र०, उय पाद, ५४ खूनः-शन्व्रादिवद्वा४विराधः ॥ 

भाप्य;--यथा, “फुटरूरसी”-ति मन्त्रः, यथा वा प्रयाजास्तद्वदन्य- 
चोक्तानादुपासनानासितरत्र योगोऽविरोधः ॥ 

अस्याथेः--जैसे तण्डुल के पेपण के लिए जा प्रस्तर ग्रहण किया जाता 
है उसका मन्त्र ( “कुटरूरसि” ) केवळ यञ्चःशाखा मे उक्त है, परन्तु 
घह उस कार्य्य में र्त्र ही ग्रहणीय है; आर जैसे प्रयाजयाग ( खमिव 
प्रभति यज्ञ ) मैत्रायणी शाखा में उल्लिखित न होने पर भी, अरन्यत्न 
उल्लिखित होने फे कारण, उस शाखा की क्रियाओं में भी ग्रहणीय हैं; 
वैसे ही एक शाखा में चणित उपासना को अन्यच योजित करना युक्ति" 
विरुद्ध नहीं है। 

हा इति अप्नानद्धाधिकरणम्‌ । 


हेय अ०, शेय पाद, ५५ खूज:--भूम्तः कतुघज्ज्यायस्त्यै तथाहि 
दृशीति ॥ - 

( भूम्नः = समत्रोपासनस्यैव, ज्यायस्त्वं प्राशर्त्यमित्यर्थः न व्यस्ता" 
पासबानाम्‌। क्कतुचत्‌, यथा पौर्रमासादेः समस्तस्य कतेः प्रयागे घिवच्षिते 
“म्याजादीनां साङ्गानामेकः प्रयेगः । तथा श्रुतिरपि दशयति । ) 

भाध्य+--चैश्वानरविद्यार्यो समग्रोपासनस्य प्राशस्त्यं, यथा पोगे- 
मासादीचां साङ्गानामेकः प्रयोगः, एवं “मूद्धा ते व्यपतिप्यत्‌ यन्मां नाग- 


येदान्तदशन । 
[४८२] दय अ०, देय पाद, ररे सूत्र] 
के द्वारा इस वित्रार की निप्पत्ति नहीं हो सकती है। श्रतएव निम्वारक- 
च्याय्या आर पाउ ही खङ्गत प्रतीत देते हैं; श्रीभाव्य भी इसके अरूप है।) 
इति उपासनाझाले जीउस्प स्वीय मुकस्नख्यम्स चिस्तनीयस्थ-निर्ययाधिकरणस 1 


श्य अर) देय पाद्‌, ५३ सूनः-ऱयद्वाववद्धास्त न शाखाए दि 
प्रतिवैदम्‌ ॥ 

भाप्य;--“औओमिलेतदद्रसुवूगीथमुपासीते” त्येवमाच्याः उद्गीथाङ्ग- 
अतिवद्धा उपासना न शाखास्थेव व्यवस्थिताः । थपि तु प्रतिवेदं 
सवेशाखास्प्रेव प्रतिवध्यन्ते । यतः उद्गोधादिशुतेचिशेपात्‌ ॥ 

अस्यथाथः--उपासना के समय तात्कालिक वद्धावस्था के चिन्तन 
की परित्याग कर नित्य मुक्तस्घरूप के चिन्तन की व्यवस्था करके, अव 
उद्सीथादि-उपासना में पृथक्‌ पृथक्‌ सम्प्रदायो भै उक्त स्वर और प्रयोगादि 
भेद से उपासनांशों के भी पार्थक्य के निघारित करने के अभिप्राय से 
सूत्रकारजी कहते हौँ” आओ इस एकावर उद्गीथ की उपासना करना” 
(छण ऱ्य अ०) इत्यादि थुतियों मै उढ्मीथादि के साथ संयोजित 
उपासगासघूद पेद की जिन जिन शाखाओं में विशिष्टरूप से उपदिष्ट हुए 
हैं, केवळ उन उन शाखाओं के निमित्त वे उपासनायें ( जैसा उकूथ 
का पृथिबीरूप से ध्यान करना, इएकाचित ग्नि को पतत्समस्त लाक 
कद कर ध्यान करना, इत्यादि) व्यवस्थापित नहीं हुई हँ; ये सभी 
शाखाओं में ध्रयोज्य हैं, कारण, सभी शाखाओं में “उद्गीथ की उपासना 
करना” इत्यादि थुत्तियाँ समभाव से उक्त हैं; श्रतण्व, पक दी उपासना 


वेदान्तदर्शन 1 

शय अ०, झ्य पाद, २४-९ सूत्र ] [४८३] 
फे समत्र ही उपदिए हाने से, किसी एक शाखा में उक्त उपासना का 
दूसरी शाखाश्रों मे समभाव से प्रयुक्त करना कत्तव्य है । 

हेय अ०, रेय पाद, ५७ सू्ः-पन्बादिषद्वा ऽविरोधः ॥ 

भाष्य--यथा, “कुटरूरसी” ति मन्त्र, यया था प्रयाजास्तद्वदन्य- 
चोक्तानामुपासनानामितरच योगोऽविरोधः ॥ 

अस्याधेः--जैसे तगडुल के पेपण के लिए जो प्रस्तर ग्रहण किया जाता 
है उसका मन्त्र ( “कुटरूरसि” ) केवल यज्ञ'शाखा में उक्त है, परन्तु 
चह उस कार्य्य मे सर्वच ही ग्रहणीय है; शार जैसे प्रयाजयाग ( समिदू 
प्रभृति यज्ञ) मैचायणी शाखा में उल्लिखित न होने पर भी, अन्यच 
उल्लिखित हाने के कारण, उस शाखा की क्रियाओं में भी ग्रहणीय हैं; 
वैसे ही एक शाखा में वर्णित उपासना को अन्यच योजित करना युक्ति- 
विदध नहीं है। 

इति अङ्गात्रद्धाधिकरणम्र्‌ । 


क्य ०, देय पाद, ५५ सूरः भूम्तः कतुवज्ज्यायस्त्वं तथाहि 
दशीयति ॥ 

* « (भूम्नः = समग्रोपासनस्पैध, ज्यायर्स्वं माशास्त्यमित्यर्थः न व्यस्ता- 
पाखनानाम्‌ । ऋतुबत्‌, यथा पौसेमासादेः समस्तस्य फतेःः प्रयोगे चिघच्षिते 
मयाजादीनां साङ्गावामेकः प्रयेगः । तथा थुतिरवि दर्शंयति 1) 

साप्यः-येशचानरविद्यायां समग्रोपासनस्य भाशस्त्य, यथा पौंण- 
मासादीर्ना साङ्गानामेकः प्रयोगः, एवं “सूद्धा ते व्यपतिध्यत्‌ यन्मां नाग- 


चेदान्तद्शन । 

[८४] देय श०, शेय पाद्‌, २९ सूत्र ] 
मिष्ये” इत्यादिका यत्यज्ञमुपासने दोषं वन्ती, समस्तापासनस्य प्रशस्वतां 
दशयति श्रतिः - शि 

अस्यार्थः-ङञान्दोग्पोपनिषद्‌ के ५ म प्रपाठक में जो वैश्वानरविद्या 
(उपासना) उक्त है, (यधाः-युलाक चैश्वानर-आत्मा का मूर्दा - है, 
विश्वरुप अर्थात्‌ सूर्यं उसका चत्षः है, वायु उसके प्राण हैं, आकाश 
उसका सध्यशरीर है, रयि उसकी वस्ति दै, परथिवी उसका पाद है, 
वक्षःस्थल उसकी येदी है, दुर्व्या उसके लोम हैं, हृदय गाईस्पत्य श्रश्नि है, 
मन उसका अन्नाहाय्ये पत्रनाग्नि हे, ्राहचनीय अशि उसका सुख है-- 
शम प्रपाठक १८श खरड, ) उसमें युलेकादि अङ्गसमूहद की एक दी 
साथ उपासना करनी चाहिए; ध्ुलेकादि की पृथक्‌ पृथक्‌ चैएवानर- 
आत्मा रूप से उपासना खङ्गत नहीं है, कारण यह श्रुति का श्रभिधाय 
नहीं है। जिस भांति पौणेमासादि याग में यक्ञाज्ञों के पृथक्‌ पृथक्‌ प्रक- 
रण में उपदिए हाने पर भी, उन समस्त यज्ञाज्ञों को एकीभूत कर, एकही 
फैरीमासी याग का सम्पादन किया जाता है; वैसे ही चैश्वानर-चिद्या में 
भी दल्लाकध्यानादि पृथक्‌ पृथक अङ्गौ की सम्ष्टिमाव से उपासना करनी 
चाहिए । भ्रति ने भी “मूडो ते व्यपतिप्यत्‌ य मां नागमिष्ये” (५म श्र 
१२श खण) (यदि तुम मेरे समीप उपदेशः ग्रहणार्थ न आते तो, तुम्हारा 
मूर्डा पतित हाता) वाकय के दारा स्पष्ट ही पृथक्‌ पथक्‌ अङ्गां की पृथक 
पृथक उपासमाओं का दाप प्रदर्शित किया हे; और सर्वाङ्गो के फक 
भ्यान की प्रशस्तता का उपदेश किया दै । (औपमन्ध पर्ति में से किसी 

द्यलाक, किसी ने सूर्य; किसी ने आकाश इत्यादि रूपों में येवा 

नर-श्रात्मा की उपासना करना कर्चन्य है, ऐसा साभा था। प्राचोन- 


येदान्तदर्शन । 
देय अ०, हेय पाद, १३ सूत्र ] [९८४] 
शाल ने इसको निवारित कर, द्युलाकादि में से प्रत्येक का वेश्वानर- 
आत्मा का एक एक अङ्गमा कदेकर उपदिष्ट किया था, ग्राए समग्र 
अङ्गां के एकत्र ध्यान की प्रशस्तता के व्याख्यान करते समय कहा था 
कि, समस्त शङ्को के ध्यान-द्वारा ही जीव अमर होता है; एक पक अङ्ग- 
मात्र को वैश्वानर श्रात्मा कहकर उसकी उपासना करने से, जीच मरण- 
धर्म के श्रतिकम नहीं कर सकता हे । ) 


इति वैश्यानरविद्यायां समग्रोपासनस्य प्राशरत्यनिरूपणाधिकरणम्‌ । 


शेय अ०, देय पाद, ५६ सूत्र+ः~नानाशब्द्ादिमेदात्‌ ॥ 
भाष्य+--शा रिडिल्यविद्यादीनां नानात्वं, कुतस्तच्छब्दादिभेदात्‌ ॥ 


शस्याथः--शाणिडिल्यविद्या, भूमाविद्या, सद्विद्या, दहरविद्या, उप- 
कोाशलविद्या, घेश्‍वानरविद्या, आनन्द्मयविद्या, श्रक्षरविद्या, उक्‌थविद्या, 
प्रभृति ब्रहम विद्याये जे भ्रुति में उक्त हैं, (और जिनके सम्बन्ध में इस 

, प्रकरण में विचार क्रिया गया है) त्रह्मोपासना में उन सर्मा के एकत्रित 
करना नहीं चाहिए; अर्थात्‌ जिस भाँति किसी याग के समय उसके 
अङ्गीभूत अशसमूद के एकत्रित करने पर बह याग सम्पादित होता है, 
उसी भांति उक्त शाण्डिल्यविद्या प्रति विद्यासमूह एक ही ब्रह्मोपासना- 
रूप कार्य्ये के अङ्ग नहीं हैं, इनमें प्रत्येक स्वतन्त्र श्रह्मोपासना है; कारण, 
ये समस्त विद्याये पृथक प्रकरण मे पृथक्‌ नाम से उक्त हुई है; ओर 
इनके अनुप्ठानादि के भी श्रति ने विभिन्नरूप से उपदिए्ट किया है। 


वेदान्तदशन । 
[९८५] [ ३य अ०, इय पाद, १७ सूत्र 
यद्यपि ये सभी एक ब्रह्म ही की उपासनायें हैं, तथापि अधिकारी के भेद 
से प्रणालिमां के पार्थकय का श्रुति ने उपदेश किया है । 
इति विभिन्नविद्यान्नां नानात्वनिरूपणाधिकरणम्‌ । 


सय अ०, इय पाद्‌ ५७ सूत्रः--विकल्पेविशिष्टफलत्वातू ॥ 

[ चिकएपः = या काचित्‌ एकैचानुप्डेयेखथैः, कुतः ? अविशिषएफल- 
त्वात्‌ = सर्वास्तां ्र्मविद्यानाम्‌ अविशेषेण अरह्मभाचापत्तिफलकत्वात्‌, एक 
एच प्रयोजवसंसिद्धाचितराजुप्ठाने मयोजनान्तरामावात्‌ इत्यर्थः । ) 

भाष्य+--विद्याभेद्‌ उक्तस्तत्राजुप्ठानविकल्पा ४विशिष्टफलंत्वात्‌ ॥ 

अस्यार्थः--विद्या्रों के विभिन्न हाने के कारण, उनमें जो जिस 
साधक के,लिए उपयोगी है, उसी के अधलम्धन करने से ही सम्यक्‌ 
-धाप्ति होती हे; ऐसा नहीं कि, सभो को सम्पादित न करने से, 
सम्यक फर-प्राप्ति नहीं होगी; कारण, भह्मस्वरूपेपलब्धि-झप फल समी 
का एक ही है । 
` (इस सूत्र की ब्याख्या शङ्कराचार्य ने ऐसी ही की है अवएघ 
सर्वविध ब्रह्मविद्या का फल जो पक ही है, यह भगवान्‌ 'वेदव्यास का 
स्थिर सिद्धान्त है, इस वात के स्मरण रखने से, परवर्ती अध्याय के 
विचार के समभने में सुगमता होगी । ) और इस स्थळ पर यदद लद्दय 
करना चाहिए कि, “यक्षरविद्या भी अपरापर विद्याओं की भाँति इस 
अकस्ण में (३३ प्रश्चति सूत्रों में) व्याख्यात हुई है “नेवि” निति" 
इत्याकार ध्यान ही, जिसके श्रीशाङ्कराचाय्य एकान्त पक्षपाती है, वह अक्र” 
विद्या में प्रसिद्ध है। उसका तथा ओर सब उपासनाश्री का फळ एक 
ही है, पेसी उक्ति के वर्तेमान रहने के कारण, इस प्रकरण का केवळ 


वेदान्तद्शन । 
इय आ०, रेस पाद १म सूत्र ] [४८५] 
सगुणोपासनाविपयक कहकर जो शङ्कराचार्य्य ने धकरण के प्रारम्भ में 
कद्दा है, वद्द सङ्गत नहीं है। 
क्य अ० इय पाद, ५८ सूत्रः-काम्यास्तु यथाकामं समुच्चीयेरन्न चा 
,पूर्वेहेत्वमाचात्‌ ॥ 
पूर्वहेत्वभावात्‌ = आसा काम्यानां पूर्वोक्ताविशिष्टफळत्वाभावात । ) 
भाप्यः - ब्रह्मघात्तिम्यतिरिक्तफळानुप्डानेऽनियमो नियमप्रयोजक पूर्चो- 
क्तद्देत्वमावात्‌॥ 
अस्यार्थः - ब्रह्म-प्राप्ति के बिना दूसरी फल-कामनाओं के पूरणार्थ 
जो उपासना होती है, उसमें इच्छानुसार पथक्‌ पृथक उपासना भो की 
जा सकती है, आर समस्त उपासनाये भी की जा सकती हैं; कारण यह है 
कि, सकाम उपासना के फल कर्म्माचुसार पृथक्‌ प्रथक्‌ होते हैँ; एक फल- 
पार्थी एक उपासना कर सकता हे, आर वहुप्रकार फरूप्रा्थी अनेक 
प्रकार की उपासनाओं का अजुप्टान कर सकता है। परन्तु जो छोग 
ब्रह्मप्राप्ति (मोक्ष) के निमित्त बरह्मविद्या का अवलम्वन करते हैं, उनके 
लिप अपने अपने अधिकार के अन्सार किसी एक विशेष ब्रह्मविद्या 
का अवलम्धन करना उचित है; उनके लिए वहुविश ब्रह्मोपासनाओं का 
अवलम्वन करना विधेय और प्रयोजनीय नहीं है; कारण, पूर्वोक्त प्रत्येक 
बह्मविया का फल ब्रह्मप्राप्ति हे; विद्या के भेद से इस फल के तारतम्य 
न होने से वहु-विद्याओं की उपासनाये निप्पयाजन हें; ण्चञ्च बदुविध 
उपासना के अबळस्वन से किसी विशेष उपासना में सम्यक निष्ठा 
नहीं होती है; इस कारण चह अविधेय हे। , 
इति अनुष्शानविकर्प-निरूपणाधिकर ण म्‌ 1 


वेदान्तदशन 1 

[४९०] [शय अ०, इय पादु ६४ सूत्र 
नियम नहं है कारण, “ऋतु में अ्गसमूह के भी अवश्य ग्रहण करना 
चाहिए" श्रुति म पेखा उल्लेख रहने पर भी, श्रति ने पेसा उल्लेख नहीं 
किया है कि, अङ्गां की भाँति, अङ्गाधित विद्यार्था को भी अवश्य ग्रहण 
करना चाहिए । च्यानकार्य्य पुरुष के चित्त का श्रवलम्बन कर श्रच- 
स्थिति करता है, यह वाह्ययक्ष को सम्पादित करने के निमित्त नितान्त 
ग्रयोजनीय नहीं है; सुतरां ध्यान को चाहायश का अलइनीय अङ्ग नहीं 
कद सकते हैं; वाह्य उसके अभाव से भो सम्पादित हो सकता है; 
मन्त्रोच्चारण, उद्गीधादि गान ओर होम भरभ्ति के द्वारा द्वी वाह्यकतु 
सम्पन्न होता है; भिन्न भिन्न फलकामनाओं के निमित्त भिन्न भिन्न पुरुषी 
के द्वारा यह वाह्यकतु थचारित हो सकता है; विद्यांश ज्ञानारपादक है; 
अतपच उद्गीथादि क्रत्वङ्घो की भीति, क्रन्यङ्गाध्ित्त विशेष चिशेप विद्यार्य 
भी ऋतु-कार्य्य का सम्पादित करने के निमित्त अवश्य प्रहणीय नहीं हैं । 
श्रति ने पेखा उपदेश नहो किया है । इस कारण, बृहदारण्यक और 
छान्दोग्य भ्रतियों ने पञ्चाग्नियिद्या के फलो के घर्णित करते समय यह 
उपदेश किया है कि, जा लोग चिद्यांश का अ्रवलम्वन करते हैं चे अर्खिरादि 
उत्तरमागे को प्राप्त होते हैं; परन्तु जा लाग विद्याविरहित हो अस्निद्योत्र 
श्राचरित करते हैं, ये धूममार्यादि को यास होते हैं; अविरादि मार्ग त्रह्म- 
वित्‌ और मुमुछ पुरुषों के लिए दी व्यवस्थापित हुए हैँ । किन्तु विना 
चिद्या के भी अग्निहोत्र यक्ष सम्पादित हो सकता दै । 

कष्य अ०, शय पाद ६४ सूजः-दर्शनाच ॥ 

भाप्यः--“'एचं विद्ध यै ब्रह्मा यज्ञं यजमानं खाद्य ऋत्विजेउमिण- 
चाती””-ति श्रुती चेदनानियततादश नाथ ॥ 


वेदान्तदुशन । 

देय अ०, देय पाद, ६४ सूत्र ] [98१] 

अस्यार्थः--जआ ब्रह्मा (यज्ञ का पुराहितविशेप) इस प्रकार जानवान्‌ 
है, वदी यक्ष, यजमान ओर ऋत्विक्समू ह की रक्षा करता हैं” इत्यादि 
श्रुति-वाक्यौ से स्पष्रूप सेप्रतीत होता है कि, पेसी शानवत्ता नियत नहीं दै; 
यज्ञकत्ता में ज्ञान रहने से, यज्ञ अधिक फलप्रद होता दै; यह इस प्रकरण 
के ४१ संख्यक सूत्र में श्रुति-बाक्यों के द्वारा प्रमाणित किया गया हैं; 
परन्तु पेसा शान न रहने पर, यज्ञ पूर्ण (सम्पादित) नहीं होगा, ऐसा 
नहीं; श्रतएव, क्रत्वङ्गाश्चित विद्यांश चिद्याङ्गौ के श्रचुगामीरूप से श्रवश्य 
ग्रहणीय नहीं हैं। 

इति कम्मांड्रा श्रितानामुदूगीथादि-विद्यानामङ्गभावत्वाभाव-निरुपणाधिकरणम्‌ । 

इस तृतीय पाद मै श्रीभगवान्‌ वेद्व्यासजी ने प्रतिपादित किया 
है कि, जो सव विद्यायें ( श्रर्थात्‌ ब्रह्मोपासनाप्रणालियां ) उपनिषद्‌ 
में उक्त हैं, उन सभों के छारा एकमात्र ब्रह्म दी प्राप्तव्य है; ये सभी 
भाच्चफलप्रद्‌ हैँ; अतपच किसी भी उपासना-्णाली का अवलम्बन 
कर, निष्ठापूर्वक साधन करने ही से जीव कृतकृत्य होते हे #1 

४ तथापि प्रतीक के श्रवळम्बन से जो उपासना की आती है, उसके द्वारा 
साक्षात सम्बन्ध में मोश्चम्रासि नहीं होती है,--दस विशेष सिद्धान्त का भगवान्‌ 
सूत्रकार ने परवर्त्ती र्थे अध्याय के श्य पाद्‌ के १४ श सूत्र में ज्ञापित किया है । 
परन्तु, साचात्‌ सम्बन्ध में मेक्ष-प्राप्त न हाने पर भी, ये सब साधक ममन्मुक्ति के 
अधिकारी होते हैं; और श्रन्त में वे अवश्यमेव परम मोड को भौ प्रास द्वोते हैं । 
वास्तव में अच्चिरादि-माग को मास हाने से जीव के मोछ-ळाभविपय में थोर आशङ्का 


नहीं रहती; दुःख-मय भूर्टाक में उनका पुनः पुनः गमनागमन चन्द हवो जाता है । 
यही सर्वविध उपासनाओं का समान फळ है । 


वेदान्तदशैन । 
[२२] [ शय भ्र, रेय पाद, ६४ सूत्र 
आदित्य, मनः, आ, चजुः, हृदय, ओङ्कार, इत्यादि ब्रह्म के विभूति- 
स्वरूप जो !विभिन्न प्रतीक हे उनके अवलम्बन से उपासना की, 
आर प्रतीकों के श्रचलखन विना सत्यसडल्पादि-गुश विशिष्टरूप से 
उपासना की, तथा एकान्त निर्गुण अक्षरख्प से ्रझोपासना की व्यवस्था 
श्रुति ने फी है, इस कारण, विद्या विभिन्न हुई है; परन्तु सभी विद्याश्रों 
का गन्तव्य पक परब्रह्म हे. विभिन्न यतीको के अवलम्वन-दारा, 
विभिन्न विद्यार्थी के उपदिष्ट होने के कारण, विद्याओं में व्रझध्यान का 
पार्थक्य स्वतः ही हुआ है; किन्तु कोई काई शक्तियाँ ब्रह्म में विद्यमान हैं, थे 
सभी विद्याओं में साधारण हे--जञेसे सर्वशत्व, सत्यसंकल्पत्थ, सर्वेगतत्व, 
सर्वनियन्तृत्व, आनन्द्मयत्व इत्यादि । आर यह भी सर्वविध ब्रह्मविद्या में 
साधारण है कि, सवैप्रकार की व्रहोपासनाओ में, साधक ब्रह्म से 
अभिन्नरूप में अपना चिन्तन करेगा। इन त्रिचिध अङ्गां के साथ जा 
अज्योपासना सम्पादित होती है, चही भक्तियोग के नाम से श्य्यात है; 
अतएव, इसमें काई भी सन्देह नहीं है कि, भक्तियोग ही घेदान्तदर्शन-दारा 
उपदिष्ट है । 
इति येदान्तदर्शाने तृतीयाध्याये ठृतीयपादुः समाप्तः । 


आं तव्सच्‌ । 


वेदान्तदर्शन 
तृतीय ग्रध्याय--चतुर्थ पाद 
इस चतुथ पाद म थौभगवान्‌ वेद्ध्यासज्ञी ने यह प्रतिपादित किया 
है कि, केवल घह्मविद्या ही से मेत्त-छाम होता है, कम्मे 'केधळ चित्त की 
मलिनता को दूरीभूत कर विद्या के सहायकारी होते हैं, यागादि कम्म 
साञ्चात्‌ सम्बन्ध में मोक्ष-प्रापक नहीं हैं, झर विना कर्म्म के भी चिद्या- 
घान्‌ पुरुष माक्ललाभ कर सकते हैं; किन्तु कम्मो' का त्याग करना 
विहित नहीं है । 
श्य श्०, र्थ पाद, १ सू्रः--पुरुपाथाऽतः शम्दादिति घादरायणः ॥ 
( अतः = विद्यातः । ) 
भाष्यः--ग्रह्मप्रा्तिविद्यातः, “ब्रह्मविदाप्नोति परमि’ त्यादिशन्दादिति 
* भगवान्‌ घाद्रायणो मन्यते ॥ > 
अस्यार्थ/--प्रह्मचिद्या-साधन के द्वारा ब्रह्मप्राप्ति-रूप पुरुषार्थ प्राप्त 
होता है। भ्रति ने स्वयं कहा हैः--“ब्रह्मवित्‌ पुरुष सर्वश्रेष्ठ वस्तु--मुक्ति-- 
को "मात होता हे” ( ते० रय च० )1 भगवान बाद्रायण* का यही 
सिद्धान्त है । 14 
स्य अ०, ४थे पाद, २ सूजः--शेपत्वात्‌ पुरुपार्थवादो यथाःउन्येप्यिति 
जैमिनिः ॥ न र 
भाष्य+--कर्म्मान्नभूतकत्त संस्कारद्वारण विद्यायाः ` कर्म्माङगत्यं 
कत्त कम्मैशेपत्वात्‌ फलश्रुतिस्थेवादः। यथा “पर्णमयी? द्र्व्यादिप्च- 
पापएलोकश्चचणाद्फिलथ्वतिस्तद्वदिति जेमिनिर्मन्यते ॥ 


वेदान्तदशोन । 
[४६४] [ श्य अ०, ध्यै पाद २ सूत्र 
अस्यार्थः-परन्तु जञमिनिजी कहते हें कि, यज्ञकत्ता भी यज्ञकर्मा का 
एक अङ्गः है। कर्ता देहादि से भिन्न है, ऐसा ज्ञान उसमें न होने से, 
स्वगांदि फलप्रद्‌ यज्ञ-करमॉ' में कर्ता की अभिरुचि ओर विश्वास नहीं 
होते हैं; खुतरां यज्ञकमें में उसकी प्रबृत्ति भी उपजात नहीं होती है; 
अतएव, यज्ञकर्ता के देहातिरिक्तत्वविषयक संस्कार ( शुद्धि) के 
उत्पादित करने के कारण, विद्या यज्ञ के अङ्गरूप से गएय होती है; कर्ता के 
यज्ञ के अङ्गीभूत होने के कारण, विद्याविषयक फलश्रुति फो अर्थवाद कह 
कर मानना पड़ेगा। जेसे किंशुक, पलाश, प्रभ्नुति यज्ञीय दब्य-विपय में 
निप्पापरुप फलश्रुति अर्थवादमात्र है, वैसे ही विद्याफल थुति अर्थचादमात है; 
विद्या यक्ष ही का अङ्ग है, इसकी पथक्रूप से फलवत्ता नहीं है; स्वर्गादि 
यश्ञफल के अतिरिक्त, माक्षोत्पादन का स्वतन्त्र सामर्थ्य चिद्या में नहीं हे । 
( ज्ैमिनिजी कर्म्मकाएड के उपदेश हैं, सकाम साधको की घेदोक्त 
यज्ञादि कम्मौ मे प्रवृत्ति को उत्पादित करना ही जैमिनिसूर्व का उद्देश्य 
है; सुतरां, यज्ञ के प्रति निष्ठा का स्थापित करने के अभिप्राय से, उन्होंने, 
सकाम शिष्या के समीप, स्वीय अधिकारातीत निष्काम ब्रह्मचिया का 
भी यश्चाङ्गीमूत कहकर वर्णित किया है। अल्मसूत्र में उच्चाधिकारियों के 
निमित्त ब्रह्मविद्या दी उपदिष्ट हुई है। सुतरां, थोभगवान, चेवव्यासजी 
मे इस ग्रन्थ में उस विद्या के फल को यथार्थरूप से ही वर्णित किया है 
किन्तु जेमिनिचाक्य का खण्डन न करने से शिप्यां का संशय दूरीभूत 
नहीं होता; अ्तप्ख भगवान्‌ वेदव्यास ने पद्दले जमिनिमत को तदसुकूछ 
युक्तियाँ के साथ २ से ७ सूत्र पस्यन्त घर्णित कर, पश्चात्‌ उसका 


खण्डन किया है। ) 


वेदान्तदशेन । छ 

शय थ०, थे पाद, ३-१ सूत्र ] [४९५] 

कय अ०, ४थे पाद, ३ सूत्रः--आचारद्शनात्‌ ॥ 

भाप्यः--“जनको ह॒ वैदेहो वहुदक्षिणेन यशेनेजे” इत्यादि थ्रुतिभ्यो 
जनकादीनामाचारदशेनात्‌॥ 

अस्यार्थः -चिद्यावान्‌ का यश्चादिःकर्म्मांचरण भी थुति मै प्रदर्शित 
हुआ है। यथा, वृहददारण्यक ( श्य अ०, शम ब्रा० ) में उक्त है फि, 
"वेदेह राजा जनक ने भी बहु दक्षिणा-युक्त यज्ञ किये थे” इत्यादि थृति- 
चाफ्योँ में ज्ञानी जनकादि द्वारा भी यज्ञकम्मे का सम्पादित होना उप्ट 
होने से, विद्या को कम्म का रङ्ग कह्‌ कर ही मानना पड़ेगा । 

शय अ०, ४थे पाद, ४ सूज्रः-तच्छ्ुतेः ॥ 

भाध्य+--यदेव विद्यया करोति श्रद्वयापनिपदा तदेव वीर्यवत्तरं 
भचती”-ति चिद्यायाः कम्मोपयोगित्वस्य थुतेः ॥ 

शस्याथः--थुति ने कहा है, “विद्या, श्रद्धा शार उपनिषद्‌ 
( रहस्यज्ञान ) के साथ जा विहित यागादि कम्मे सम्पादित द्दोते हैं, 
वे समधिक फट-प्रदान करते हे” ( छा० १म श्र०, शम ख०)। इस 
धाक्य के द्वारा भी यह सिद्ध दोता है कि, विद्या का कर्मे के साथ 
सम्बन्ध है, विद्या स्वतन्त्र नहीं है। 

शय अ०, धथ पाद, ५ सूत्रः-समन्वारम्मणात्‌ ॥ 
भाप्यः-“तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते” इति चिधाकर्म्मणोः साहि- 

त्यदशंना्च ॥ 

अस्यार्थ:--“विद्या ओर कर्म्म रत जीव का अनुसरण करते हूँ”? 
(१० ४थे सळ ४थे आ० रवा) इस शुतिषाक्य के द्वारा यद अतीत होता 
है कि, फलारस्मविषय में चिद्या और कर्म का सहकारीमाव है ! 


वेदान्तदर्शन । 
श्य श्व०, थै पादू 5 सूत्र ] [४६७] 
भाध्य+--ततन्नोच्यते, जीवात्‌ कत्तृरश्रिकस्य सर्वेश्वरस्य सर्वेनियन्तु- 
येंद्रत्वेनापदेशात्‌ पुरुपार्थो 5तः इति भगवतो वादरायणस्य मतम्‌। “पप 
सर्वेश्वरः अन्तः प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वस्येशानः”, “तं त्वौपनिषदं 
पुरुषं पृच्छामि" सर्वे चेदा यत्पदमामनन्ती'-त्यादि तद्दशनात्‌ ॥ 


अस्यार्थः--इस पूर्वपत्त के उत्तर में भगवान सूत्रकार कहते हैं:-- 
बेदान्तोपदिष्ट श्रात्मा सर्वेश्वर आर सर्वनियन्ता है; वह कर्म्मकर्त्ता जीघ 
से उत्कष्ट है, चही वेद्यवस्तु कहकर वेदान्त में उपदिष् है, आर चिद्याढारा 
उसी की प्राप्ति होती है, जीव के देहातिरिक्त कहकर उपदिए करना ही 
उपदेश का सार नहा है; अनणव, भगवान्‌ बादरायण सिद्ध करते हैं फि, 
चिद्या से परमपुरुपार्थ मोतळाभ होता है। कारण, थुति गे स्पष्रुप से 
कदा दैः--- 


“यह आत्मा सर्वेश्वर है, यही सर्वभूतो में अन्तः प्रवि है, झर 
सभां का नियन्ता तथा शास्ता है; इसी उपनिपदू-प्रतिपाद्य पुरुष के विषय 
में में जिज्ञासा करता हूँ” ( बू० इय थ्०, श्म ब्रा»), “बेदसमूह भी 
जिसकी महिमा का कीत्तेन करते हैं? ( कठः रम अ०, २ घ०)। इसी 
भाँति ब्रहुचिध श्रुतिशें ने उपदेश किया है कि, कर्म कर्ता जीवों से विद्या 
दारा चेद्य परमात्मा उत्कृष्ट है। श्रतपच, कम्मे कर्ता के कर्म्माङ्गत्य के 
चणन-दारा विद्या का कर्म्माङ्गत्व साधित नहीं होता है; पत्तान्तर में 
कम्मेगम्य स्वर्गादि से उत्तम पुरुषाथे जो मोक्ष है उसके विद्या द्वारा 
आध्य होने के कारण, विद्या कर्म सै श्रेष्ठ है, ऐसा ही प्रतिवन्न 
होना है । 

६३ 


चेदान्तद्शन । 

(३६६३ [श्य अ्र०, ४र्थ पाद) ६-म सू 
कय अ०, शथे पाद्‌,. ६.सत्र+--तद्धताविधानात्‌॥ ` 
भाष्य+--आचार्थ्यकुलादेद्मघीत्य यथाविधाने शुरोः कर्म्मातिशेपे: 

णाभिसमावृत्य ( स्वे) कुटुम्ये शचौ देशे स्थाउध्यायमंध्रीयान”--इति 

कम्मैविधानाञ्च ॥ 
शरस्यार्थः - श्रुति में पेसी भी उक्ति दए होती है कि, “वेदाध्ययन 
को समाप्त कर, गुरू के आदिए समस्त कर्मा' के! सम्पादित कर, 

'ग्राचान्येकुळ से सभावत्तेन के पश्चात्‌ ( ब्रह्मचर्य्यघत का उद्यापन कर), 

स्वीय कुटुम्व के मध्य पवित्र स्थान में, वास करते हुए चेदाव्ययन करना 

चाहिए” (छा० ८ अ०, १५ ख०) । इसके द्वारा श्रुति ने स्पए ही कर्म्मबान, 
होकर घास करने का उपदेश किया है । अतएव विद्या कम्माङ्गभूत है, अर्थात्‌ 
कम्म ही वेद का मुख्य प्रतिपाद है, और विद्या उसके अज्ञीभूत-मात्र है। 
श्य अ०, ४थे पाद, ७ सूत्रः--नियमाज्य ॥ 
[प्य;--“कुब्वेक्षेदेह कर्म्मांणि जिज्ञीविषेच्छतं समा?-- इत्यादि 


नियमात्व 1! 
अस्यार्थः--थुति ने आर भी कहा हैः--“विहित कर्मो' को सम्पादित 


करने ही के अभिप्राय से शतवर्ष जीवित रहने की इच्छा करना” (ईशोप- 
नियद्‌) । ऐसे ओर भी थुतिवाक्य हैं। इनके दारा यह स्पष्ट ही पतीय- 
भान होता है कि, सत्युपर्य्येन्त कर्माचरण करने का श्रुति ने उपदेश किया 
है; झार यह भी प्रतिपक्ष होता है कि विद्या कम्मे ही का अङ्ग-मात्न हे। 


` अब इस पूर्वपक्ष का उत्तर क्रम से दिया जाता हैः 
इय अण, ४र्थ पाद = सूः ~ ्रधिकोपदेशात्त घादरायरस्येचं 


-; डु ; 


तदशनात्‌ ॥ ` 


वेदान्तददांन । 
देय श्र०, ४थे पाद ८ सूत्र ] [४९७] 
भाप्यः-तमोय्यते, जीवात्‌ कत्तुरधिकस्य सर्वेश्‍वरस्य सर्वनियन्तु- 
वेद्यत्वेनापदेशात्‌ पुरुपार्थो तः इति भगवतो वादरायणस्य मतम्‌। “पप 
सर्वेश्वरः अन्तः प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वस्येशानः”, “तं त्वौपनिषदं 
पुरुष पृच्छामि? सर्वे घेदा यत्पदमामनन्ती”-स्यादि तददर्शनात्‌ ॥ 


अस्यार्थः-इस पूर्वपत्च के उत्तर में भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैँ: 
वेदान्तोपदिष्ट श्रात्मा सर्वश्वर आर सर्वनियन्ता है; बह कर्म्मकत्ता जीच 
से उत्कष्ट हे, वही वैद्यवस्तु कहकर वेदान्त में उपदिष्ट हे, आर विद्याद्वारा 
उसी की प्राप्ति होती है, जीव को देहातिरिक्त कहकर उपदिए करमा ही 
उपदेश का सार नहों है; अनणव, भगवान्‌ वादरायण सिद्ध करते हैं फि, 
चिद्या से पप्मपुस्पार्थ मोच्चलाभ होता है। कारण, श्रुति ने स्पष्टरूप से 
कहा हैः-- 


“यह आत्मा सर्वेश्वर है, यही सवैभूर्तो में अन्त; प्रविष्ट है, रार 
सर्भो का नियन्ता तथा शास्ता है; इसी उपनिषदू-प्रतिपाद्य पुरुष के विषय 
मै मै जिज्ञासा करता हे” ( ६० कय अ०, श्म घरा० ), “वेदसमूद भी 
जिखकी महिमा का कीर्तन करने हॅ” ( कठः १म अ०, २ ध० )। इसी 
भाँति बहुविध श्रतिप्रों ने उपदेश किया है कि, कम्मे कर्ता जीवों से विद्या. 
दारा चेद्य परमात्मा उत्कृष्ट है। अतएव, कम्मे कर्ता के कर्म्माङ्गत्व के 
वर्सन-द्वारा विद्या का कर्माङ्गत्व साधित नहीं होता दे; पक्षान्तर में 
कम्मंगम्य स्वगोदि से उत्तप्र पुस्पार्थ जो माच हे उसके विद्या दारा 
पाप्य हाने के कारण, चिद्या कम्मै से श्रेष्ठ है, ऐसा दी प्रत्तिपन्न 
दोना है । 

६३ 


वेदान्तदशन । 

शय अ०, शर्थ पाद्‌ १२-१४ सूत्र ] [४६६] 
शतमुद्राशो का खर्च करना”, ऐसा कहने से प्रत्येक कार्य्य में प्रथकूरूप 
से शतसुद्राओं के विभक्त कर खर्च करना प्रतिभात हाता हे, वैसे ही, 
इस स्थल पर, विद्या आर कम्मे दोनों अघुगमन करते है, ऐसा कहने से, 
चिद्या अपने असाधारण फल प्रदान करने के कारण ओर कर्म भी 
पूथक्रूप से स्वीय असाधारण फल प्रदान करने के कारण अनुगमन करते 
हैँ, ऐसा समझता चाहिए । ) 

शय ग्र०, ४थे पाद, १२ सूघरः--अध्ययनमात्रवत्तः ॥ 

भाप्यः--श्राचाय्यकुलाङ्ेदमधघोस्ये”-त्यत्र त्वध्ययनमाग्रवतः कम्मै 
विधीयते ॥ 

अस्यार्थः "वेदाध्ययन के पश्चात्‌ आचार्य्यकुल से समावर्तन कर” 
( छा० प्म अः; १५ ख० ) इत्यादि पूर्यपक्षोद्धृत श्रुतिवाफ्यों मै चिद्याचान, 
पुएपों के सम्बन्ध में कुछ भी उल्लिखित नहीं हुआ है, केवल श्रध्ययन पट 
पुरुषों के पक्ष में कम्मै-विधि उपदिष्ट हुई है। 

देय 'प०, ४थै पाद, १३ सूबः--नाविशेपात्‌॥ 

भाष्य+--नियमवाक्यस्थापि नियमेन विद्वद्विपयकत्वायोगात्‌ ॥ 

अस्याथः-''कुवेभेवेद्द कर्माणि” इत्यादि पूर्वोद्धत वार्क्यो में घिया- 
याम्‌ पुरुष का विशिष्टरूप खे उल्लेख नहो हैं; यह दूसरे साधारण पुरुषों 
फे पक्ष में उपदिए हुआ हैँ 1 

देय 'अ०, उरे पाद, १३ सूत्रः-स्मुतयेऽलुमतिर्चा ॥ 
छ _भाप्य+-विद्यास्तुतये चिदुषः ''ऊर्वेश्नेवेद् कर्म्माणी” लि कस्मान 
क्रियते ॥ 


वेदान्तदशन । 

००] [ रेय अर र्थे पाद १९ सूत्र 

अस्यार्थ:-पर-्तु “कुवैक्ेवेह कर्म्माणि” इत्यादि ईशोपनिपदुक्त 
श्छोकों में ज्ञा कम्मा को विधि उपदिष्ट हुई है, चह विद्या ही की प्रशंसा 
के निमित्त है; अर्थात्‌ यह प्रदर्शित करने के कारण कि, सर्वविध कम्म 
फरन पर भो, विद्वान्‌ व्यक्ति उनमें लिस नहां होते; श्रति का अभिप्राय 
यह है कि, अपने लिए कम्मे के प्रयोजनीय न होने पर भी, विद्वान्‌ व्यक्ति 
लोगों के कल्याणार्थ कम्मेसमूह सम्पादित किया करेंगे; कारण, इस वाक्य 
के पश्चात्‌ ही श्रुति ने ( उख शलोक के अन्तिम भाग में ) कहा ही--“न 
क्म लिप्यते नरे” । 

दय ०. छर्थ पाद (५ सूत्र:--कामकारेण चैके ॥ 

भाण्यः--किं प्रज्ञया करिप्यामा येषां नोऽयमात्माऽयं लक --इत्येके 
चिदुर्पा स्वेच्छया गाहस्थ्यत्यागमत रवाभिधीयते ॥ 

श्रस्यार्थः ~ “हम लोगों को पुत्रकळत्रादि से क्या प्रयोजन हे? 
एम लोगो के सम्बन्ध में पक आत्मा ही एवस्समस्त है, आत्मा वेग 
प्राप्त करने से हम ळोगों को समस्त ही लब्ध डुए झै खुतरां पुजादि को 
लेकर क्या करेंगे १” ( १० ४थे छ० ४० ) इत्यादि धाक्योँ से श्रुति से 
शापित किया है, कि ब्रह्मचय्यं के समाप्त होने पर ज्ञानी व्यक्ति इच्छानुसार 
गाहस्थ्याश्रम का त्रण अथवा सम्यक्‌ बज्जच भी फर सकते ह। सुतरां 
यद प्रमाणित हेवा है कि, विद्यावान्‌ व्यक्तियों के लिए गाइस्थ्याश्रम- 
विहित यागादि कर्म नियोजन दै! इच्छुक होने पर, विद्वान्‌ व्यक्ति 
गाईँस्थ्याश्चम ग्रहण भी कर सकते हैं; आर अदण करने पर तद्विद्वि 
कर्म्मांचरण कर्तव्य दै; किन्तु वे उनमें किसी प्रकार से लिप नहीं 


होते है 1 


वेदान्वदुशान । 

शय अ०, पथ पाद्‌ १६-१८ सूत्र ] [२०१३ 

इय सरळ, धर्थ पाद, १६ सूतः--उपमद्देश्व ॥ 

भाप्यः-अतणव विद्यया कर्म्मोपमद्देश्च, '“च्ीयन्ते चास्य कर्माणि 
तस्मिन्‌ दष्ट्रै परावरे” इत्यादिना पठन्ति ॥ 

अस्याथे;--चिद्या का कर्म्माङ्गीसूत होना तो दूर रहा, चिद्या से 
कर्म्मा* का विनाश होता है, ऐसा श्रुति ने स्पष्टाक्षरो में कहा है । यथाः 
“हीयन्ते चास्य कर्म्माणि” इत्यादि ( मुण्डक, श्य, ख० २) 

शय अ०, धथै पाद्‌, १७ सूत्रः--ऊदुर्ध्वरंतस्स च शब्दे हि ॥ 

भाप्यः--उदूध्वैरेतस्तु आश्रमेणु विद्यादशैनाच्च तस्याः स्वातरूये 
निश्चीयते । ते तु “नये धर्मस्कन्धाः इत्यादिशाब्दे रश्यन्ते ॥ 

अस्यार्थः~-ऊद्‌र्ध्वरेता के आश्रम ( संन्यास ) में चिद्या साधन ही 
का उपदेश उक्त है, कस्मै का नहीं। इसके द्वारा विद्या का कम्मे से 
स्घातन्त्र्य प्रमाणित होता हे. । कम्मेत्यागरूप सन्यासाश्रम की विधि का 
भो थुति में उपदिए!होना डप्ट होता है । यथाः-(छा० रय अण, १३ ख०) 
“अयो धर्म्मस्कन्धाः?, “ये चेमेऽरयये श्रद्धां तप इत्युयासते” ( धम्मेस्कन्थ 
बिविध हैं,--यक्ष, अध्ययन ओर दान । जो लोग घन में श्रद्धापूर्वक तप 
की उपासना करते हैं ) इत्यादि । इस प्रकार की झर भी अनेक श्रियां 
हेः-"पतमेच प्रवाजिनो लाकमिच्छुन्तः प्रघज्ञन्ति?, “्रह्मच्यादच 
प्रभजेत!? इत्यादि । 

शय आ०, ४थ पाद १८ सूत्रः -- परामर्श ज्ञेमिनिर्चोदनाच्चापवद्ति हि॥ 

€ परामर्शः  अघुवादभ अचोदनात्‌ = विघायक-शब्दाभावात्‌; 
अपवदति = निन्दति । ) 


चेदास्तदृर्शन १ 
रिन्रु [व्य अर, धर्य पाद, १३ सूत्र 
साध्यः-- बया घस्मेस्कन्था”-इत्यादी तेपामाश्रमानामनुवादमात्र 
विधायकशघ्दाभावात्‌ । “वीरहा चा एप देवाना योउमिमुदासयते” 
शत्याधमान्तरापवादअवणाद्याश्रमान्त रमनमुप्देयमिति जैमिनिः । 
अ्रस्यार्थः--पूर्वोक्त सिद्धान्त के सम्वन्ध में जमिनिजी पेसी आपत्ति 
करते हूँ :--- 

"जयो धर्म्मस्कन्धाः” इत्यादि पूर्वोद्धत श्रुतिवाक्यों में विधायक 
शब्द के अमाघ के कारण तदुक्त संन्याखाश्रमनविषयक वाक्य अन्नुवाद 
( परामश ) मात्र है ( अर्थात्‌ उक्त वाक्य में पेसी विभक्ति नहीं है, जिसके * 
दारा यह शात हो।सके कि, श्रुति ने संन्यासाश्रम के! अहण करने की 
ब्यबस्था की है; ऐसी विधायक विभक्ति के न रहने से यदद प्रतिभात दता 
है कि, लोग जा कुछ कभी कभी करते हैं, केवल उसी का थुति उल्लेख 
करती है, इस सम्बन्ध में काई विधि उपदिए नहीं दुई है। धवश्च 
“वीरहा था एप देवानां योउद्निपुद्वासयते” ( जो असि की परिचर्या 
करते हैं, वे देयताओं के शत्रुहन्ता हैं), नापुत्रस्य ले।किउस्ति” ( श्रपुत्रक 
व्यक्ति को स्वर्गादि ऊदर्ध्वलाक-प्रात्ति नहीं होती है ) इत्यादि थुति-बार्क्यो 
से संन्यासाश्रम की निन्दा दी की गई हैं, ऐसा दष्ट होता है । 

शय अ०, शर्थ पाद १६ सूज--अजुप्ठेय वादरायशः साम्यथ्रुतेः ॥ 

भाष्यः--गाहेस्थ्येनाश्रमास्तरस्याचुवादवाकपे तुल्यत्वश्वणात्तर तु ष्ठेय- 
मिति भगवान्‌ वादरायणो मन्यते ॥ 

अस्यार्थः --इसके उत्तर में श्रीसगधान, वादरायणजी कहते हैं कि, 
“त्रया धर्म्मस्कन्था?' इत्यादि पाक्यो में सन्यासाश्रम की भाँति गाहस्थ्या-- 
श्रम के सम्बन्ध में भी अबुवादःवाक्य दी का उल्लेख हुँ, विधायक वाक्य 


वेदान्तदर्शन । 

इय श्र०, पर्थ पादू, २० सूत्र] [५०३] 
नहीं है; इस सम्बन्ध में दोनों ही तुल्य हैं; तरव गाहेस्थ्याश्रम की 
विधि जिस भाँति अछुवाद वाक्य-द्वारा ही प्रतिभात होतो है, उसी 
भांति संन्यासाथम भी इस अडुवाद चाकय-द्वार ही विधिवद्ध दशा दै, 
चेला प्रतिपन्न होता है। श्वतण्घ, सन्यासाश्रम भी अनुप्ठेय है । 

क्य अ०, ४थे पाद, २० सूत्रः--विधिव्यां घारणवत्‌ ॥ 

भाष्यः--विधिरेबास्ति यथादिशशिहीत्रे श्रयते, "अधस्तात्‌ समिधं 
भ्राय्यन्ननुद्रवेदुपरि देचेभ्यो धारयती”-ति वाक्यं भित्त्वोपरिधारणमषू्व- 
स्याद्धिश्रीग्रते, तद्वत्‌ ॥ 

श्रस्यार्थः-परन्तु वास्तव में उक्त आश्रमत्रय-विषयक घाकय अनु- 
घाद्‌ नहीं है, वढ विधिवाक्य है; जैसे ' अधस्तात्‌ समिधं धारयत्ननुद्रवे- 
दुपारि देवेभ्यो ध्रारयति” ( पित्र्यद्वोम करते समय होम के घृतादि के नीचे 
समिध्‌ को स्थापित करना, और देवताओं के उद्देश्य में समिध्‌ को 
उपरिभाग पर धारण करना ) इत्यादि वाक्यों में “घारयति” पद में 
विधिसूचक विभक्ति के न रहने पर भी, उपारि-घारण विपयक उपदेश फे 
किसी स्थळ पर पूर्य में उक्त न रहने के कारण, जैमिनिजी ने स्वयं ही 
जिस भाँति पूर्व मीमांसा में सिद्ध किया है कि, यह विधिघाक्य है 
( “विधिस्तु धारणेउपूर्वत्थात” इत्यादि जैमिनिसूत्र द्रष्टव्य); इख स्थल 
पर भी वैसे दी संन्याखाश्चम की अपूर्वता के कारण, घिधिवोधक विभक्ति 
के अभाव पर भी, इसको विधिवोधक घाफ्य कह कर सिद्ध कग्ना 
पढ़ेगा। ( वास्तव में खाच्षात्सम्यन्ध में प्रघज्याश्रस के विधिचाक्य भी 
शति में घर्णित हैँ; यथाः-“ब्रह्मचस्याँदेच पवजेत्‌”; एवञ्च जावालधुति ने 
रूपए ही कदा हैः--भघक्षचर्ये समाप्य गृदी भवेदग्रदी भूत्वा घनी भवेद्वनी 


ब्रेदान्तद्शन । 
[१०४] [ इय अ०, एर्थ पाद, २१ सूत्र 
भूत्या नमेद्‌ यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रवजेद्‌ गरदाढा वनाद्वा यदहरेव 
विरजेत्तदहरेव भवज्ञेदि”-ति । 
इति विद्यायाः ्रस्यद्गमात्रस्वया 'खण्डनाधिकरणम्‌ । 

शय अ०, धथे पाद, २१ सूत्र-स्तुतिमा्रसुयादानादिति 
चेक्ना पूर्वत्वात्‌ ॥ 

भाष्यः--/'स एप रखानां रसतमः परमः पराद्वर्योएमा य उद्गोधः 
इयमेवर्गाञ्चिः साम श्रयं वाव लेकः रपोउमिश्चितः तदिदमेवोकृथमि”- 
व्यादिक्कर्म्माङ्गोद्वोधादिस्तुतिमात्रै तत्सम्त्रन्धितया रसतमत्वाद्रिपादाना- 
दिति चेन्न, थप्रातत्वादुद्वीथादिपु रसतमत्यादिटष्टिविधानम्‌ । 

अस्याधथैः-( “इन सब भूतो का रस सार) पृथिवी है, एथिची का 
रख जल, जल का रस ओपधि, ओपधि का रस मनुष्य, मनुप्य का 
रख घाक्य, घाक्य का रख ऋकू, ऋक का रस साम, खाम का रस 
उद्गीथ है, यही उद्बीथ प्रणव है” इत्यादि घाक्यो के कथन के पश्चात्‌ , 
छान्दोग्य श्रुति ने कहा है) “यह अ्रएम रख ( एशिवी से गणना कर 
अष्टम )--उद्गीथ--पूर्व पूर्वोक्त रसां में श्रेष्ठ है, ओर परगात्मस्वरूप में 
उपास्य है; यही ऋक , अञ्चि, साम तथा एतत्समस्त खोक है, यद्दी 
चरित 'प्रम्वि तथा उक्थ हे” ( छा० १श्र» शम खं० ); ये 
सब वाक्य यज्ञक्माङ्गीभूत उद्गीथ के स्तुतिमात्र हैं; कारण, 
उद्गीथ यक्षकम्मे सम्बन्धीय थङ्गविशेप है; 18 अज्ञों के 
साथ सम्बन्धविशिश्रूप से भी ग्रह ” तुलना 
में यह रसतम कहा गया है" : जुहरा, भक 
आहयनीयश (यह झह ` i 


४ वेदान्तदर्शन । 

हय थ०, ध्यै पाद, २२-२३ सूत्र ] [१०३] 
इत्यादि - कर्म्मैकाण्डोक्त घाक्य जुहू के स्तुतिवाचक-मात्र हँ, ` वैसे” ही 
पूर्वोक्त रसतमत्वादि भी 'उदूगीथ के- स्तावकवाक्य हैं । ऐसा सिद्धान्त 
सत्तसिद्धान्त नहीं है; कारण, उस' उदूगीथोपासना की विधि पहले नहीं 
उपदिष्ट हुई. है; विधि फे चत्तेमान,रहने पर ही- पश्चात्‌-स्थित वाक्यों को 
स्तावक कहकर मान सकते हं । अतपच उद्गीथ सम्बन्धोय वाक्यो'के 
पहले अनुपदिष्ट रहने से यह प्रतिभात हाता है कि, इसका रसतमत्वादि 
रूप से वणेन स्तावक नहीं है, किन्तु यथार्थ है । $) न्हा वरन 

`. > इय अ०, ४थे पाद्‌, २२ सूजन--भावशब्दाञ्च ॥ ` + 

* ¦ भाष्यः--“उदूगीथमुपासीते?-त्यादिविधिशब्दाच्च ॥ २; 
अस्याथैः-“उठ्गीथ की उपासना करना” (छा० श्म श्र०,'१म ख०) 

इत्यादि थुतिवाक्यों में उद्गीथोपासना की रुपए विधि की गई दे । इसके 
द्वारा यह अमाणित होता है कि, रखतमत्वादिएुणविशिएरूप दी' से थुति 
ने उद्गीथो पासना का विधान किया है, ये सव स्तावकवाक्य महां हैं । 
५7 . १ इति रसतमत्वादीनां स्तुतिमात्रत्वत्रादखण्डनाधिकरणम्र। REE 
शक सनक] कह ति og 

» 5 वेय-अ०; ४थ पाद्‌, २३ सूजः--पारिसवार्था इति चे विशेषितत्वात्‌ 
उ , “ भाप्यः-वेदान्तेष्वाख्यानश्रुतयः पारिप्ळवार्था इतिः न मन्तच्यम्‌! 
''पारिप्रवमाचक्ञोते”-त्यु्तवा “मनुवेधस्वतोा राजे”-त्यादिया कासाञ्चिदिः 
शेपितत्वात्‌। 

अस्पाधेः--उपनिपद्‌ के अधिकांश स्थलों पर श्याख्यायिकाये दए 

होती हैँ; यथाः--जनक राजा ने यश्च किया था, याउवल्क्य के दा खिया 
थो, जनधुत का पैच्रायन श्रद्धापूचेक दान करता था, इत्यादि । ये सव 


दढ 


चेदान्तद्शन ! 
श्य-श्र०, अथै पाद, २४-२६ सूत्र ] [२०७] 


क्य अ०, शर्थ पाद, २५ सूजः--श्रतपघ चाग्नीन्धनायनपेक्षा ॥ 
भाष्य:--/बह्मनिष्ठो उस तत्वमेति” इत्यादिथतेरूदर्ध्वेरेतःछ अग्नीन्धना- 
द्यनपेक्षा चिद्याऽस्ति॥ 
` झस्याथः--“ब्रह्मनिष्ठ पुरुष भ्रसतत्व-प्राप्त होता है” इत्यादि भ्रुति- 
घाक्यौ से यह प्रतिपन्न हाता है कि, ऊद्‌ध्वे रेता सेन्‍्यासियाँ फो, माच्त-लाभ 
के निमित्त, अग्नि, इन्धन ( अर्थात्‌ यक्ष, होम ) इत्यादि का अयोअन नहों 
होता है; केवल विद्या ही उनके लिए प्रयोजनीय है; ज्ञानी पुरुष विद्या ही 
के प्रभाव से माक्ष-प्ात्त होते हैं । 
` कय अ०, धर्थ पाद, २६ सूघः-सवोपेक्षा च यशादिथुतेरश्ववत्‌ ॥ 
| भाष्य+--'तमेत॑ बेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिपत्ति यज्षेन दानेन 
तपसाऽनाशकेन” इत्यादिश्ुतेर्गमनेऽश्वचद्धिया स्वोत्पत्तौ साधनभूतानि 
सर्वाणि कम्मांण्यपेच्षते॥ ` 
अस्याथेः--परन्तु “ब्राह्मण लोग उस परमात्मा फो यज्ञ, दान, 
तपस्या और सन्यास के दारा जानने की इच्छा करते हे” ( १०» ४र्थे 
अ०, ४ ब्रा० ) इत्यादि शुतिवाक्यों से यह विदित होता दै कि, विद्योत्पत्ति 
के लिए यज्ञ, दान प्रति समस्त विहित कार्य्यो' का प्रयोजन है; किन्तु 
जैसे गमनकार्य्य के निमित्त अश्व अयोजनीय है, गमनकार्य्य के सम्पादित 
होने पर, देशमाति से ज्ञा फळ मिलता है उसकी साक्षात सम्बन्ध में कार- 
'णता-अश्व में नहीं है, वैसे ही यागादि कम्मे विद्या के साधन हैं, इनके 
। द्वारा विद्यालाभ होता है; किन्तु वियालाभ से जा मेक्षफूल प्राप्त दाता है, 
उसके सम्बन्ध में कम्मे की कोई साक्षात्‌ कारणता नहीं है। 


वेदान्तदुशन । 
इय अ०, धर्थ पाद; २६-३० सूत्र] [2०६] 
` अस््याथे+--छान्दोग्य (म अ०, श्य ख०) में जो “प्राणोपासकों 
के लिए कुछ भी अनन अर्थात्‌ श्रभक्य नहीं है?--सर्वविधि अश्न प्राणा- 
पासक ग्रहण कर सकते हैं, ऐसी उक्ति है, घह सर्वकालीन व्यवस्था 
नहीं है, केघळ प्राण संशयस्थळ की ब्यवस्था है! धति ने इसको छान्दोग्य 
( श्म अ०, १० ख० ) में चाक्रायणोपाख्यान में प्रदर्शित किया है; यथाः-- 
कुरुदेश में शस्यसम्पत्ति के विनष्ट हाने के पश्चात्‌ दुर्भिक्ष. के उपस्थित 
हाने.पर, चाक्रायण ऋषि स्वपल्ली के साथ मिथिला देश - के गये थे; वहाँ 
उन्होंने अन्नाभाव से छुधातुर दे हस्तिपोच्छिए भक्तण कर दो दिन प्राण- 
धारण किया था, इसके पश्चात्‌ मिथिळाराज जनक, की सभा में जाकर 
यथायोग्य श्राद्दार प्राप्त किया था। इससे यह प्रतिभात होता है कि, ऐसे 
इष्टान्तो को प्रदर्शित कर, श्रुति ने प्राणसङ्कटकाल ही में आहार्य-नियम 
के व्यतिक्रम की अनुमति दी है! 
श्य अ०, ४थे पाद, २६ सूचः--अवाधाच ॥ 
भाप्य:--' आाहा सणुद्धी सच्चशुद्धिरि”-त्यस्यावाधाञ्च ॥ 
ग्रस्याथेः--'“आहारशुद्धि-दारा चित्त निम्मेळ होता है? (छा० उम 
अ०, २६ ख०), यह ओ श्रति है, उसकी वाधक-थ्वति कहीं भी नहीं है । 
, इय अ०, ध्यै पाद, ३० सूचः--अपि च स्मर्य्येते ॥ | 2५ 
, आप्यः--'जीवितात्ययमापन्नो योउन्तमति यतस्ततः! _लिण्यते. म 
स्‌ पापेन पद्मप्रमिवाम्भस्े:ति स्मर्य्यते च ॥ = ३ 


१ 


अस्याथेः--स्म्रतिःने भी इस सम्बन्ध में पेसी ही. व्यवस्था की है; 
यथाः-- जीवन सङ्कट के उपस्थित दोते पर, जो व्यक्ति भक्ष्यामद्य- 


वेदान्तदशन | 

[२१०] [ श्य अ, शर्थ पाद, ३१-३२ सूत्र 
विचारद्दीन होकर श्रन्न-महण करता हे, वह इससे पाप-लिए नही हाता 
है, जैसे जल-संयाग से भी पक्मपत्र उससे लिप्त नहीं होता हे । 

इय अ०, ४थे पाद्‌ ३१ सूञः--शाब्दाइचातो उकामकारे ॥ 

भाप्यः--अतपच “तस्मादब्राह्मणः खुर्य न पिकेदि'तिः शब्दों येथेष्टा- 
सारो निवृत्ती वत्तेते ॥ 

अस्यार्थः--अतएघ, अन्य समय पर इच्छाठुसार शरभक्ष्याविभकण- 
निषेधक थुति भी है, यथा+--“अतपष ब्राह्मण सुरापान नदी करेंगे” 
इत्यादि 1 अतपच “्राणापासकों के अभदय कुछ नहीं हैं” इत्यादि भृति- 
वाक्यो को प्राणापासना का प्रशंसापर-मात्र कह कर समझना हेगा । 
शमदमादि की भाँति सर्वाश्नमक्षण को ग्राणविद्या के अङ्घीमूव नहीं 
समसना चादिए। 

इति प्राणोपासकस्यापि भक्ष्याभक्यनियमाधीनता-निरूपयशधिकरणम ॥ 


इय अ०, थे पाद्‌ २२ सूतः--विद्वितत्वाश्वाध्रमकर्म्मापि ॥ , 

भाष्य:--यद्वियाईं यज्ञादि तद्धदममुछुणा चाश्चमकस्मैत्वेनाप्यदुप्डेयं 
“म्यावच्योधमग्रिदा जुद्दाती”-ति विद्वितत्वात्‌ ॥ 

अस्यायः--आधमवचिद्वित यशादि कर्मों" को विद्या के अङ्ग कदेकर 
उपदि किया है, परन्तु जो ममुच नहीं है उसके लिए भी स्वीय आश्रम- 
चिदित कर्म्मांचष्ठान अवश्य कर्तब्य है; कारण, '"यावज्ञोबन 'अरिन- 
ह्र फरना”, इस स्पष्ट चिधिवाक्यः में भी थुति ने पैसा ही उपदेश 


किया है । 


वेदान्तदररान । छ 
शय भ्र, अर्थे पाद, ३३-३२ सूत्र ] [२४१५] 
३ध अ०, ४थे पाद, ३३ सूचः--सहकारित्वेन च. ॥ 
भाप्यः-विद्यासहकारित्येनापि “विचिदिपन्ति यक्षेने”त्यादिना 
यशादेवि दितत्वान्मुमुन्षूणामप्यन॒प्ठेय॑. संयोगपृथक्त्वेनाभयार्थत्वसम्भ- 
घात्‌॥ 
अस्यार्थ:--/यप्च-दारा ब्राह्मणगण उसी आत्मा को जानने की इच्छा 
करेंगे इत्यादि” पूर्वोक्त (ब ४थे अ०, ४थे घ्रा०) शति में यज्ञ की विधि 
के उपदिष्ट रहने से, मुमुल पुरुषों के सम्बन्ध में भी विद्या के सहकारि- 
रुप से यक्षादि कर्म्मो' का अबुष्टान करना कर्तव्य है; कारण, जैसे कम्म 
विद्याबिद्दीन च्यक्तियों के उनके ईप्सित फळ देता है, पैसे ही मुमु 
व्यक्तियों के सम्बन्ध में, कम्म, विद्या के सहकारिरूप से, चित्तशुद्धि के 
द्वारा, विधा को इद़ीभूत करता है! 
शय अ०, ४थे पाद, ३४ सूजः---सवेथापि त पवोभयलिङ्गाच ॥ 
भाष्य+--उमयार्थतया ते एवं यज्ञादयो वोध्याः । उभयत्रेकरूपकर्म्म- 
प्रत्यमिज्ञानात्‌ ॥ 
, अस्थार्थ:--आश्रमविद्ित धम्मे हाने के कारण, और चिद्या के भी 
'सद्दकारी दाने के कारण अग्निहोत्रयागादि कर्म्म अलुप्ठेय हैं, पेसी जो 
उक्ति है, प्रह् विद्वान आर आश्रमियों के सम्बन्ध में विभिन्न नहीं है,-- 
समान है। कारण दोनों स्थलों पर श्रुति में एक ही कम्मे का उपदेश 
हाना प्रतीत होता है।. , 5, 
- इय अ०, ४थे पाद्‌, ३५ सूत्रः--अनभिमषं च दशयति ॥ , 
_ आधष्यः--धस्मेण _ पापमपछ्दतो”-ति थुतिमसिद्ेर्यज्ञादिमिरेच 
विद्याभिभवद्देतुभूतपापापनयनेन विद्यायाः अनभिमरव दशयति ॥ 


५ : बेदान्तद्रान । नन 

३य ०, र्थ पाद, ३८-३३ सत्र] श१२] 

अस्यार्थः--स्मृति ने भी कहा है, “जप के दारा घी ब्राह्मणलेग 
सम्यक्‌ सिद्धि-प्राप्त होंगे, अन्य कुछ कम्मै वे करें श्रथधा न करें, ब्राह्मण सूर्यं 
सरश हैँ” । इसके द्वारा स्सृति ने भी उपदेश किया है कि अनाश्रमी पुरुष 
भी अपादि-साधन-दारा सिद्धि-लाम करते हैँ । जपादि-द्वारा उनके अन्तः" 
करण के शुद्ध होने पर, उनकी विद्या का उदय होता है, थार घिद्याफल 
(मोक्ष) भी ये प्राप्त कर सकते हे. । मद्दाभारतादि में उल्लिखित है कि, 
अनाधमी होते हुए भी, सेवत्ते प्रभूति ऋषि ज्ञानी हुए थे । 

कय अ०, ४थं पाद्‌, ३८ सूत्रः -विशोषावुग्रहश्च ॥ 

भाप्यः-जन्मान्तरीयेणापि साधनविशेषेण विद्यानुम्रहः, स्मर्यते च 
“अनेकजन्मससिद्धस्ततो याति परां गतिमि”-ति। 

अस्यार्थः-जन्मान्तर में छत विशेष साधना के फळ से किसी किसी 
के इस जन्म में चिद्या-ळाभ दता दै; यथा, स्मृति ( भगघद्गीता ) ने 
कहा हेः--“वहुजन्म के साधन द्वारा सिद्धि-प्राप्त दो पश्चात्‌ इस जन्म मे 
परागति प्राप्त करते हं” इत्यादि । 

शय अ०, ४थे पाद्‌, ३६ सूत्रः--अतस्त्वितरज्ज्यायों लिज्ञाव्‌ ॥ 

भा्यः-~श्रन्तरालयत्तित्वादाश्चमघच्तित्वं ज्यायः “नाश्रमी न 
तिष्ठेते”-तिलिङ्गाव्च ॥ 

श्रस्यार्थ:--परन्तु उक्त प्रकार से अन्तरालयवत्ती ( किसी आश्रम 
का अवलम्वन न कर ) रहने से विहित आश्रम का ग्रहण करना श्रेयस्कर 
है । “अनाश्चमी न तिप्डेत दिनमेकमपि दविजः”, संचत्सरमनाभ्रमी स्थित्वा 
कृच्छं खमाचरेत्‌” इत्यादि स्खृतिप्रमाण-द्वारा भी यह सिद्ध होता है । 

इति चनाश्चसिणामपि ब्रह्मचिधाधिकारनिरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 
द्द 


बेदान्तदृशेन । 

श्य भ्र, ४र्थ पाद, ४२ सूत्र] [११] 

भाष्यः -अधिकारलत्तणें निर्णात प्रायश्चित्तं नैष्टिकस्य न सम्भवति, 
तस्य तदयोगात्‌ । “श्रारूढो नैछिक धम्मै' यस्तु प्रच्यवते द्विजः । प्राय- 
शचित्त॑ न पश्यामि येन शुध्येत्‌ ख आत्महे”-ति स्मृतेः ॥ 

अस्यार्थेः--पूर्वमीमांसादरशनान्तर्गत अधिकारलक्षण में ( पष्टाध्याय 
में) ब्रह्मचय्येब्रतभङ्ग के निमित्त जो नैऋ तयागरूप प्रायश्चित्त 
का उल्लेख है, वह नैष्टिक ब्रह्मचारी के सम्बन्ध की व्यवस्था 
नहीं है ( चह उपकुर्चाण ब्रह्मचारी के सम्वन्ध में है '; कारण यह है कि, 
उस पायश्चित्त में अञ्मिचयन ओर स्रीग्रहण आवश्यक है, यह 
नैप्ठिक ब्रह्मचारी के सम्बन्ध मै सम्भव नहाँ हे, स्रोग्रहण करने मात्र से 
ही उसका नेष्ठिकत्य विनप्ट होता है। अतपव, ब्रह्मचर्य्य के सरत्‌ 
भङ्ग होने पर नेष्ठिक ब्रह्मचारी पतित होते हें । स्मृति ने भी कदा हैः-- 
“मैण्ठिक-्त्रहाचय्यै धम्मे मे आरोहित हो जा व्यक्ति उससे च्युत होता 
है, उस आत्मघाती पातकी पुरुष के पुनः शुद्धि-छाभ करने का कोई भी 
भायशिचित्त इष्ट नहीं दाता है ॥” 

श्य अ०, ४थै पाद, ४२ सूजः- उपपूर्यमपि त्वेके भावमशनवत्तदुक्तम ॥ 

भाष्यः--पके तु नैष्ठिकस्य मह्माचय्येज्यचनमुपपातकमतस्तत्र प्राय 
श्चित्तं मन्यते। उपकुवाणवत्तस्य बह्मचारित्याविशेषात्‌ मध्वशनादिवत्त- 
ढुक्तम्‌ “उत्तरेपामविरोधी!-ति ॥ 

"अस्पार्थ:--कोई कोई कहते हैं कि, नेष्ठिक ब्रह्मचारी के बतमङ्ग 
होने पर, उसमे उपपूर्व अर्थात्‌ उपपातक उपजात होता है; अतपव, 
आयश्वत्त के द्वारा घह दोप क्षालित हा सकता है। उपकुर्घाण ओर नैष्ठिक 
के ब्रह्मचर्य विपय में भेद के न रहने के कारण, जैसे मद, मांस, प्रभूति 


चेदान्तद्शेन । 
देय अ०, शर्थ पाद, ४२ सूत ] [५१०] 
प्रतिभात होता है कि, यजमान ही को कऊर्म्मानह्लाधित उपासना करनी 
चाहिए ॥ 
इय आ०, ४ पाद, ४४ सुत्र---आास्बिज्यमिखोडुलोमिस्तस्मै हि 
पारिक्रीयते ॥ 

भाष्यः--कर्म्मा ह्वाश्रितमुपासनस्त्वि( ज )क-कचेके त (स्य)-स्मै 
कम्मेणे क्रोतत्वात्‌ फलस्य यजमानाधयम्‌॥ 

अस्याधैः--आचाय्यै ओडूलोमि कहते हैं कि, कर्म्माच्चित विद्यो 
पासना ऋत्विक के द्वारा ही कत्तन्य है; कारण, अङ्गो फे साथ ऋतु: 
कम्मा' के सम्पादित करने के निमित्त, ऋत्विक यजमानकत्तक दत्तिः 
णादि दाने के द्वारा क्रीत होते हैं। अतएव, ऋत्विक्‌-कूृत उपासना फे 
द्वारा यजमान को फल प्राप्त होता है । 

देय अ०, ४यै पाद, ४५ (क) सूचः--थुवेश्य ॥ 

(यद सूत्र धीमच्छंकराचार्य्य-द्वारा धृत हुआ है। निम्पाफाचार्य्य 
आथवा रामानुजस्वामी के द्वारा शरुत नद्दी हुआ है। सूबाथे यह हैः-- 
शुतिमरमाण-द्वारा भी ऐसा दी हात होता है। श्रुति, यथाः-''यां पै 
काश्चनयक्षऋत्विज 'आशिपमाशासन इति यजमानायैव तामाशासत" 
( ऋत्विकगण यज्ञ में जा प्राथनाय करते हे, घे समी यजमान फे निमित्त 
हैँ), इत्यादि । 


इति यजमानस्य 'ऋआ्विरूऊम्मैफरुराप्तिनिरूपणाधिङुरणस ॥ 


४०४----< 


वेदान्तदशन । 

(प्ले {शेय श्र०, ४र्थ पादू; ४६ सूत्र 
श्य अ०, ४ पाद, ४६ सूवः--सहकार्य्यन्तरविधिः, पक्षेण तृतीयं 

तद्वतो, विध्यादिषत्‌ ॥ - 

[ उददारण्यके कहोलप्रने ( इय अ०, शम ब्रा) शूयते “तस्माद्‌- 
ब्राह्मणः पारिडत्यं निर्विद्य वाल्येन तिष्ठासेत्‌ बाल्यं पारिडत्यञ्च निर्विद्याथ 
मुनिस्मान मौनञ्च निर्विद्याथ ब्राह्मण” इति। तत्र संशयः । किमिद 
चाल्यवारिडत्यवत्‌ मौनमपि विधीयते ? आदेःस्थिद्सुधत ? इत्यत्रोच्यते-- 
तद्वतो विद्यावतः तृतीयं वास्यपारि्ययोस्पेतया तृतीयं साधनं मौनं 
मननशीलत्व॑ चिधीयते । पतदेवाद--सहकार्य्यन्तरचिथिः । बहयसाक्षा- 
त्कारे साध्ये पारिडत्यवाल्ययोरपेतया सहकार्य्यन्तर॑ मौनं तस्य चिधिरेध 
मुनिरिति । विध्यादिवत्‌, विघीयते उपकारितयेति चिधिः, यज्ञदानादिः 
रूपः, सर्वाधमधर्मः शमादिरूपश्य । आदिशब्देन पारिडत्यं वाल्यन्च 
गृह्यते, वदत । ] 

भाप्यः~-“'तस्मादत्राहणः पाणिवत्यं निर्विद्य वाल्येन विष्ठासेदबाल्यं 
च पारिडयश्व निर्विधाथ सुनिरि”-त्यत्र मननशीले सोनपदमदुत्तिसम्सः 
बेउपि पेण मरूवमननशीले प्रयोगद्शनात्‌ पारिडत्यवाल्ययेरपेक्षया तृतीयं 
सहकाय्येन्तर॑ मैने विधीयते, यज्ञादिवत्‌ शमादिघच्च ॥ 

अस्याथः--उद्ददारण्यकापनिपद के अन्तर्गत कद्दोलप्रश्न में उक्त 
है ;--'अतपुव, पारिडत्य को प्राप्त हा ब्राह्मण वाल्यमाच में ( वाळकचत्‌ 
सरलता सम्पन्न होकर ) अवस्थिति करेंगे; वाल्यभाव ओर पारिडत्य 
के भातत होकर वे मोनी होंगे” (३० दय अ०, शम प्रा» ) मननशील, 
के अर्थ में मौनशब्द प्रयुक्त दोता है। इस स्थळ पर मननशीलता ही 

मौन शब्द का अर्थ दै। पेखा समझना दोगा कि, पारिडस्य और बाल्य 


८३६० ३ १ ५ 

डब अन, यै आई, २३ मज 3 ३१३१ 
ठुला ने दद चेर तवोर ररच्यते दिधिरूए से श भे दे उ 
1 प्ते पास्डिहर सर रात्र से सम्बन्ध दै "इक 

खेतर पद के दारा दिख इषित शो यरे दे. उपर सुभ” शब्द के 


यार्स्डिटद केर वाल्य को अलि नगदशोसऱ्ड भो म्ससासास्सारश्प २ 
विर्य न सड्कारी साधनान्तर है। झतपय, उसके सश्सस्थ मे शूने 
व्यदेनुविधिज्ञपकू दिनकि रे वसेमार न रये पर भो, उसका थि 
स्वरूप ही सें श्रुति ने उस्सेख रिया हे, ऐसा समरूना होगा) जैसे पश 
दानादि गाहस्थ्यधस्से, शमदमादि सपाक्चस-भम्मे, भार पाए तथा 
बाल्य बिधिस्घरुए से उपदिष है, पेसेदी सोन शो थिधिश्‍प से दएरिप हे, 
ऐसा समझना होगा । 

इय झळ, एथे पाद, ७७ सूवः-एर्स्तभापारस एहियोपसेहाए। ॥ 

भाप्य+--'स खल्चेदे घत्तेयन्‌ यापदामुषे पहाखोफमभिसभपचते, 
न च. पुनरावत्तेते” इति ग्रदिणापसहारः सर्पाथसधर्मेसज्ञापात्‌ पवे, 
धम्मेपदशेनाथेः ॥ 

अस्याथेः-''वेसेद्दी विधान फे झयुसारा यापद्ञीप। फाठयापप 
कर, पश्चात्‌ घे मझलोक फो प्राप्त होते हँ, पर्दा से घे पुमरापर्सित वती 
होते” (छा० दम अ०, १५ ख०) ऐसे पाफ्या फे द्वारा रादस्भाश्नमी पी 
घ्रझलोक प्राप्ति फा घिपय उशिखितकर, छान्योग्यापनिषय्‌ ते अरताप फा 
उपसंहार किया ऐ। जैसे शएस्थो फे लिए गाहस्प्याभगधिदित पक्ष 
दानादि कम्मै कर्तव्य हँ, पेसेद्वी संम्यासाभमपितित विधोपासवा भो 
कत्तैव्य हे. इसी चिद्या के प्रभाप से पुनरापर्सन फी निपुसि होती है 


येदान्तदर्शन 1 ॥ 
देय थ०, ४थ पादू, १० २१ सूत्र] [१२१] 
धारण की जो व्यवस्था की गई दै, उसका यद्द अर्थ है कि, पारिडत्य- 
लाभप्नयुक्त स्वीय माहात्म्यादि को प्रकाशित न कर, बालक की भांति 
वम्भाइङ्काय्शत्य दो; ऋशञभाव से श्रवस्थिति करेंगे; कारण, यही वाक्य 
का संगत श्रथ है; शानाभ्यास के निमित्त वालक फे सदश यथेच्छाचार 
उपयोगी नहीं है, इस कारण, उक्त घाय में बाळक के यथेच्छाचार के 
प्रति,छक्य नहीं किया गया है; उसके अदाम्मिकता, सरलता मभूति 
गुणों ही के प्रति ळदय किया गया है, ऐसा समझना पड़ेगा । , 

- +- , इति “वास्येन” शब्दुस्यार्थनिरूपणाधिकरणम्‌ 
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क... ; = | 45 
:, 7 कय अ०, ४थे पाद, ५० सूब्-ऐेहिकमग्रस्तुते अतिवन्धे, 
तद्दशनात्‌ ॥ ` ' 
; ' (स्तुते प्रतिवन्धे~असति बाधके) ५० - 

भाष्यः--श्रसति, अतिवन्धे पेदिकं विद्याजन्म, तस्मिन्‌ सत्यासुप्मिक 
-।'मृत्युभोकां नचिक्रेताउथ ठब्ध्वा विद्यामि”-त्यादी तद्दशनात्‌॥ = . 

अस्याथैः--प्रतियन्ध कै न रहने पर, इसी जन्म मे विद्या (बह्मज्ञान): 
प्राप्ति हा सकती हे; रतिबन्ध के रहने पर, परजन्म में प्रतिवन्ध के.दुरीभूत 
हाने के पश्चात, (ब्रह्श्ञान)-प्रातति हाती दै । कारण यह है फि, 
“यमराज़-कथित- विद्या धाप्तकर, नचिकेता ने योग-सिद्धि प्राप्त की थी 
झर, बह ब्रह्म, को श्राप्त हुआ था? इत्यादि वाक्यों में कठ (४थ घ०) तथा 
अपरापर,धुतिये ने ऐसा ही निर्विष्ठ किया है।. , ., - ; .„ . 

: इय अ०, {थे पाद, ( ५१- सूत्र:<-सुक्ति-फळलानियमस्तदचस्थावध: 
तेस्तदवस्यावश्ूते+॥, १३; वा परा 

द्द्‌ 


r 


ia oft ४७. शे “न+; 


वैदान्तदशंन । 
देय थ०, धै पाद, २० ११ सूत्र] [२२१] 
धारण की जो व्यवस्था की गई है, उसका यह शर्थ दै कि, पाणिडत्य- 
खामप्रयुक्त स्वीय माहात्म्यादि का प्रकाशित न कर, वालक, की भाँति 
दम्भादङ्कारशत्य हो, ऋज्ञभाव से अवस्थिति करेंगे; कारण, यदी वाक्य 
का संगत श्रथ है; ज्ञानाभ्यास के निमित्त वालक के सदश यथेच्छाचार 
उपयोगी. नहाँ है, इस कारण, उक्त घाक्य- में-,बाळक- के यथेच्छाचार के 
प्रति,लक्ष्य नहीं किया गया है उसके श्रदाम्मिकता, सरलता .प्रभ्नृति 
गुणों. दी के प्रति लय किया गया है, ऐसा समझना पड़ेगा । ,, 
* 6.३९ , 7 )ईति “वाल्येन” शब्दस्यार्थनिरूपणाधिकरणम्‌ 
CO है ण्य | i पा 
= `" "देयः अ०, ` ४थे पाद, ४० सूत्रा--ऐेहिकममस्तुते प्रतिवन्धे, 
तद्दशैनात्‌ ॥ न 
(अप्रस्तुते प्रतिबन्धे--श्वचसति वाघके) हे 
; भाप्यः--श्रसति , प्रतिवन्धे पेहिकं विद्याजन्म, तस्मिन्‌ सत्यामुप्मिक 
£सत्युप्रोक्तां नचिकेते5थ छब्ध्वा विद्यामि!-त्यादी तद्दशनात्‌ ॥ ,- 
अस्यार्थ:--प्रतिवन्ध के न रहने पर, इसी जन्म में,विद्या (ब्रह्मश्ान): 
भासति द सकती है; प्रतिबन्ध के रहने पर, परजन्म में पतिबन्ध के दूरी भूत 
हाने के पश्चात्‌, (अह्मज्ञान)-प्राप्ति द्वेती है । कारण यह दै कि. 
“यमराज-कथित़ विद्या भ्रातकर नचिकेता ने योग-सिद्धि प्राप्त की थी 
ओर चद ब्रह्म के-प्राप्त हुआ था? इत्यादि वार्क्यो में कट (कर्य च) तथा 
अपरापर. भ्रतिये( ने ऐसा ही - निर्दिष्ट किया है | > 
- डेय अ०, श्यै, पाद्‌, ५१- सूपर-सुक्तिफद्ानियसस्तदयस्थायभू- 
त्रेस्तदुवस्थावधुतेः॥ । ` 
३६ 


४1% 
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वेदान्तदरशन । 
देय अ०, ४ये पाद, ११ सूत्र ] [२२३] 
की स्वपादि-अवस्थाओं का विचार कर, ओर प्रासङ्गिकरूप से घ्रह्म के 
द्विरूपत्य को और भी विशिष्टरूप से प्रतिपादित कर, यह प्रदर्शित किया 
है कि, सर्वनियन्ता ब्रह्म की उपासना ही मुक्ति के निमित्त प्रयोजनीय है । 
तृतीय पाद में उपनिपदुक नानाविध ब्ह्मोपासनाओं पर विचार कर, 
यह प्रदर्शित किया है कि, नानाविधरूप से ब्रह्मचिन्तन उन उपासनाओं 
का सार है; और यह उपदेश किया है, कि साधक अपने अपने अधिकार 
के भेद से उन सब उपासनाओं में से किसी एक के प्रहण से रुतकुत्यता- 
प्राप्त हो सकता है। चतुर्थपाद में यागादि कम्मों' से विद्या के स्वातन्त्र्य 
के और उसकी माक्तषफल-दान-कमता को प्रतिपादित कर, गाहेस्य्य, 
सन्यासादि आश्रमा के भेद से यज्ञादि कर्म्मा' के आचरण के सम्बन्ध में 
जा कुछ पार्थक्य है, उसका वर्णन किया है; श्रार विद्यावान्‌ संन्यासी 
तथा गही, दोनों के मो्ाधिकार को व्यवस्थापित किया है। यह तृतीय 
अध्याय साधक के सम्वन्ध में विशिष्टररूप से आदरणीय है; इसके पाठ 
से नानाप्रकार फे क्षाघनविपयर्क सशय विदूरित देते है, और बह्योपा- 
सना में निष्ठा उपजात होती है । 
इति वेदान्तदशंने तृतीयाध्याये चतुर्थपादः समाप्त: ! 


ॐ तत्सत्‌। 


वेदान्तदर्शन । 
०) चतुर्थ अध्याय--प्रथम पाद । हट 
, अह्म-स्थरूप, जगत्‌-स्वरूष, जीव-स्थरूप, धर्म के साथ जीव और 
जगत्‌ का सम्बन्ध, तथा प्रह्म की उपासना, जिसके द्वारा जीव का परम- 
पुरुपार्थ (माच) की प्राप्ति होती है, आर उपासबा-काछ में महा-स्वरूप 
का जिस प्रकार से चिन्तन करना दोता है, तत्समस्त विवृत हो चुका 
है-। इदानीम्‌ चतुर्थाच्याय में मे।क्ष-सम्बन्ध में विशेष विचार प्रवर्तित किया 
जाता, दै। इसके प्रथम पाद में विशेषरूप से यह सप्रमाणित, किया ' 
जायरा कि, अविश्रान् साधन का अवळम्वन करवा अयोजनीय है; तथा 
उपासना-काल में साधक किस रुप से अपना चिन्तन करेगा और पूर्वा- 
च्यायोक्त,प्रतीकादि का किस भाँति चिन्तन करेगा, तथा उपासना-सिद्ध 
दोने, पर जीवित पुदप किसर भकार की श्रवस्था आप्त करता है, इत्यादि 
जिशास्य विषय भी मीमांसित होंगे! द्वितीय पाद में अह्मक्ष पुरुष,के 
अर्थिरादि मार्ग द्वारा ब्रह्मलोक में गमन, तथा वहाँ परब्रह्म-प्राप्ति का 
चरन किया जायगा। और अन्त में (चतुर्थपाद में) भह्म-रूपता प्राक्त करने 
पर, विदेहमुक्तपुरुष की जिस अवस्था में स्थिति देती है पह अघधारित 
होगी । इस समय प्रथम पाद्‌ नीचे व्याख्यात किया जाता है | 
४र्थ अण, रम पाद, १ सूच । श्रावृत्तिरसळदुपदेशात्‌ 11 
भाप्यः--असरुत्‌ साधवावृत्तिः कर्तव्या "श्रोतव्यो मन्तव्यो निदि- 


_ भ्यासितम्य'' इस्यादिम्रह्मदशनायेपदेशात्‌ ॥ 


चेदान्तर्शंन । 

अपे ऋण, $म पाद, २-३ सूच [२२] 

-अस्यार्थः-केवळ पक वार अहमतत्वभ्षवण-द्वारा सिद्धमनारथ नहों 
हुआ जाता हैं; पुनः पुनः अविश्वान्त ्रह्मःवियासाधन करना फत्तेच्य 
है; कारण ब्रह्म-दूर्शान के निमित्त "'ध्रवण; मनन, तथा निदिभ्यासन, करना 
प्रयोजनीय हे” ऐसा धति ने उपदेश किया हे । (बहदारएयक ४थे अ० 
शम त्रा) ॥ ॥ 

४ अ०+ शम पा०,२ सूत्र! लिङ्गाय 

[लिङ्ग = सूति] 

भाष्य+--' अभ्यासयोगेन तता मामिच्छाप्तुं धनञ्जय ” इत्यादिः 
स्मृतेश्च ॥ 

अस्यांथः--''हे धनञ्जय ! तुम पुनः पुनः अभ्यास द्वारा मुझे जानने 
की इच्छा करो” इत्यादि घाक्यो में स्मृति ने भी पेसा ही उपदेश फिया 
है । (गीता १२ अध्याय ६ शलोक) 

a इति साघनाइसिनिस्पणाधिकरणम्‌ ॥ 


» 


उथे अध्याय, श्म पाद, ३ सू्। आएमेति तूपगच्छन्ति प्राहः 
यन्तिच॥" ` र 

भाष्यः--“एप मे आत्मे”-ति पूर्वे उपगच्छन्ति । "पप ते आत्मे!' 
ति शिप्याचुपदिशन्ति ! अता मुमुच्तणा परमपुरुपः- स्पस्यात्मत्येन 
भ्येयः॥ 

अस्पार्थ:--/परम पुरुष घ्रझ मेरी आत्मा है” पेसी घुद्धि मै स्थित 
दोना, और शिष्यो को भी ' “ब्रह्म दी तुम्हासी आत्मा है” ऐसा भ्यान 


चेदान्तदुर्शन । 
[१२६] [शर्थ अ०, १म पाद, ४-४ सूत्र 
करने का उपदेश करना; श्रुति (दृद्ददारण्यक इय अ० ३७ घा० इत्यादि) 
के ऐसे उपदेश करने पर, मुसुक्त व्यक्ति के लिए परम पुरुष परमात्मा ही 
स्वीय आत्मा है, ऐसा ध्यान करना कत्तेन्य है। अर्थात्‌ अपने को ब्रह्म से 
अभिन्न शान-द्वाप व्रहा-चिन्तन करना कर्चेव्य है। (मेद-सम्यन्धःक्ञान 
चद्ध जीव में स्वाभाविक ही है, यही जीव के बन्धन का कारण है । परन्तु 
झमेद-सम्वन्ध-शान पुनः पुन; अमेद-चिन्तन-द्वारा सिद्ध होता दै) ! 
इति सुमुधुर स्वस्पात्मत्वेन परमपुरुपस्प ध्यातव्यत्वावधारणाधिकरणम्‌ । 
छथै ० १म पाद, ४ सूत्र । न प्रतीकेन हि सः ॥ 
भाष्यः--प्रतीके त्यात्मानुसन्धानं न काय्ये', न स उपासितुरात्मा । 
अस्यार्थः--यह सत्य है कि मन, आदित्य, नाम इत्यादि प्रतीको में 
बह्ा-बुद्धि स्थापित कर उनकी उपासना करने की विधि श्रुति में है 
किन्तु मुमुक्ष के पक्ष में इन सब प्रतीके में एकात्मबुद्धि स्थापित करके 
भ्यान करना पूर्वसून्नोक्त उपदेश का श्रभिप्राय नहीं है; कारण, ये सत्र 
अतीक उपासक की आत्मा नहीं हैं । 
थे अ० श्म पाद, ५ सूत्र । बह्मदष्थिस्त्कर्पात्‌ ॥ 
भाष्यः---मन आदौ अह्यदश्यिक्रेय, न तु बझणि मनथादिदछिव्रे- 
हण उत्कर्पात्‌ । 
अस्याथेः--मन प्रति का बह्मरुप से दर्शन, जो उपासना-प्रकरण में 
उक्त है, वद युक्त है। परन्तु ब्रह्म का मनःप्रभृति रूप से चिन्तन करना 
युक्त नही दै; कारण, घद ( मह ) मनः प्रति प्रतीको से उत्कप्य हे । 
इुवि प्रतीके बहाइप्टेरावस्यसु्नियंयाधिकरणम ॥ 


_ वैदान्तदर्शन। 
श्थे ग्र, $म पाद, ६-७ सूत्र ] [२२०] 
४थे अ०, शम पाद, ६ सूत्र । आदित्यादिमतयश्चाङ्ग, उपपत्तेः ॥ 

, भाष्य--'यथ एवासौ तपति तमुदूगीथमुपासीते”-त्याद्ुपासने- 
पूदूगीथादिप्वादित्यादिमतयः कर्तव्याः आदित्यादेरुत्कर्पोपपत्तेः ॥ 

' अस्यार्थः-- जो ( सूर्य्यदेव ) इस ताप को प्रदान करते हैं, वे दी 
उदूग्रीथ हैं, इस कल्पना सै उद्गीथ की उपासना करो” ( छान्दीग्य १ 
म अ०, श्य खण्ड, श्म श्रा० ) इत्यादि थुतिवाक्ष्योक्त उदूगीथापासना 
में यज्ञाह्न प्रणवादि में आदित्यादिवुद्धि स्थापित कर उपासना की 
व्यवस्था ही की गई है; आदित्यादि में श्रणवादि यज्ञाङ्ग-कटपना-द्वारा 
उपासना करना विधेय नहीं है; कारण, आदित्यादि प्रणव सै 
उत्कृष्ट हैं, प्रणवादि के आदित्यादि-दृष्टि-द्धारा सस्कृत करने पर कम्मै- 
समूह विशिएफलप्रद होते हैं। (अर्थात्‌ घह्म मनःप्रश्नति से श्रेष्ठ हो 
सुतरां मनः प्रभ्वति का ब्रह्मरूप से ध्यान करने पर, मनम्प्रधृति विशुद्ध 
देते हैँ। तद्रूप आदित्यादि कर्म्माङ्ग उद्गीथादि से श्रेष्ठ हैं; अतपध 
उन उद्गीथादि का शआदित्यादि-रूप से भाषना-द्वारा संस्कृत करना 
होता है; आदित्यादि का उद्गीध-रूप से मनन न करना; इस प्रकार के 
साधक ब्रह्मात्मकरूप से अपना चिन्तन करेंगे, जीघरूप से ब्रह्म का 
चिन्तन नहीं करेंगे, ऐसा समझना । 

इति उद्गीथादिपु आदिल्यादिष्यानावश्यकश्वनिरूपणाधिकरणयम्‌ n 


~—o— 


- र्थ हॉ, श्म पाद्‌, ७ सूत्र। आसीनः सम्भवाच्‌ ॥ 
भाप्यः--आसीन पवापासनमडुतिष्ठेत्‌ तस्यैच तत्सम्भवात्‌ ॥ 


वेदान्तदुर्शन । 
अर्थ अ०, १म पाद, १३-३२ सूत्र] (१२%) 
में इस प्रकार का उपदेश किया गया है। (गीता प्ट अ० ११ 
श्लोक ) ! 
. धयै अ० श्म पाद ११ सूत्र । यतरेकाग्रता तनाविशेषात्‌ ॥ 

भाप्य+-यत्र चित्तैकाग्र्यं तत्रोपासीत, तदतिरिक्तदेशादिविशेषा- 
श्रवणात्‌ ॥ 

अस्याथ;--जिस स्थान पर जिस समय एकाग्रता उपजात देती 
है, उसी स्थान पर उपासना करना; कारण यह है कि, उस सम्बन्ध में 
किसी विशेष देश-काछादि के नियम का थुति ने उपदेश नहीं किया 
है; चित्त की एकाप्रता ही उपासना के निमित्त प्रयोजनीय है; वह जिस 
स्थान पर जिस समय जिसकी उपस्थित होती है, वद्दी उस उपासक 
के लिए उपादेय है । 

*४थे अ०, श्म पाद, १२ सत्न । आम्रयाणात्तत्रापि हि इषम्‌ ॥ 

भाष्यः--उपासनमाप्रयाणात्‌ कार्य्यमू। यतस्तत्रापि “स खट्वेधं 
चर्तन यावदायुपमि”-त्यादी तदूदएम्‌ ॥ 

अस्याथेः--सत्युकालपर्य्यन्त आजीवन उपासना काय्यै करना 
चाहिए। कारण, उस सम्बन्ध में थुति ने कद्दा है, “वह इसी भाँति 
आजीवन अवस्थान कर पश्चात्‌ अ्रहलोक को प्राप्त होता दै ।” (छान्दोग्य 
प्म झळ, १% ख० ) 


इति उपासनाविधिनिख्पण!धिकरणम्‌ ॥ 


३०+ 


बेदास्तद्शन । 
[२३०३ [ ष्ये श्र, शम पाद, १३-१४ सूत्र 

उथे अ शम पाद, १३ खूघ1 तदधिगमे, उत्तरपूर्वाधयोरश्लेप- 
बिनाशों तद्व्यपदेशात्‌ ॥ 

भाप्यः--चिदुष उत्तसपूर्वयेरधयेरश्लेपचिनाशी भवतत; । कुतः ? 
/एवं विदि पापं कर्म्म न शिलप्यते”, “अस्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते” इति 
व्यपदेशात्‌ ॥ 

अस्याथेः--(पूर्वोक्त सूज में उपासनः-प्रणाली के सम्बन्ध में पहले 
अयुक्त प्रयोजनीय विषयों की व्याख्या कर, अव विशेष रूप से विद्या के 
फल के बरन करने में भगघान्‌ सूत्रकार प्रदत्त हाते दै ।) 

ब्रह्मशानसम्पन्न पुरुषों के पूर्वक्रत पापसमूद विसष्ट हाते है, ओर 
पश्चात्छत पापसमूह भी उनके लिप नहाँ कर सकते हैं। कारण, लि 
ने ( छा० छथ अ०, १७ ख० ) तत्सम्बन्ध मै स्पप्ट रूप से कहा है कि 
“इस प्रकार के शानी पुरुष के! पाप कम्मे लिप नहीं करता है; “तद्यथा 
पुप्करपलाश आपो न शिलिप्यन्ते” जैसे जळ पक्षपत्र पर रह कर भी 
उसमें लिप नहो दाता है तद्वत” इत्यादि, और ( छान्दोग्य शम अण, २४ 
ख०) जैसे तुलाराशि अझि-संयोग से दग्ध दोती है, तडूप विद्वान पुरुष 
की समस्त पातकराशि चिनए दे! जाती दे” इत्यादि । 

४ अ०, शम पाद, १४ सूज । इतरस्याप्येयमसशलेयः, पाते तु ॥ 

भाष्यः--पुए्यस्य काम्यकर्म्मणा पि थघवन्मुक्तिविरोधित्वादु त्तर- 
स्याइलेपः, पूर्व्येस्य विनाशः पच । उत्तरपूर्व्वयाइलेपचिनाशान्तरं देह- 
पाते सति सुक्तिरेच । 

अस्याधः--पाए की भाँति पुण्य भी मुक्ति का विरोधी है; सुतरां 
हानी पुष फे पूर्वेऊत पुण्य का भी विनाश होता है, तथा पश्चात्तंत 


वेदान्तदशन । 
शर्थ अ०, १म पाद, १४ सूत्र ] [१३१] 
पुण्य कर्म्मे' के साथ उसका अश्लेप ( अलिप्तता ) घटित होता है। पूर्व 
कृत और पश्चात्कत पुण्यो का विनाश तथा अश्लेप होकर देहपात 
होने पर, उसके पाप और पुण्य उभयविध कम्मे विलुप्त होते हैं; र 
बह सम्यक्‌ रूप से मुक्त पद्यी को प्राप्त करता है। 

[ मूल सूत्र में केवल 'अश्लेप” शब्द का प्रयोग है; उसका अर्थ 
यह है कि, ब्रह्मज्ञानादय के पश्चात्कत पुण्यकम्म ज्ञानी पुरुष को! लिप 
नहीं करता है। किन्तु पूर्घोक्त १३ संख्यक सूत्र में जिस प्रकार पूर्व- 
कृत पाप का विनाश स्पष्ट रूप से उल्लिखित हुआ है, इस परचत्ती सूज 
में उसका उठ्लेख नहीं है। इससे इस सूत्र का अथे इस भाँति अनुमित 
हा सकता है कि, ज्ञानोद्य के पश्चात्कृत पुए्य-कम्मों के साथ ज्ञानी पुरुष 
लिप्त नहीं होता है, किन्तु उसके पूर्यत पुण्यौ का विनाश नहीं होता 
है । यह अर्थ सङ्गत नहीं है, कारण, पाप की भाँति पुण्य फे भी 
विनाश न दोनने पर, माच हो नहीं सकता, ऐसा शास्त्रों में निर्दिष्ट है; 
“क्षीयन्ते चास्य कर्म्माणि” तथा “उभे उ हैवैप पतेन तरति” इत्यादि 
शुतिचाक्य भी इसके प्रमाण हैं ] 

छथै अ०, रम पाद, १५ सूत्र) अनारब्धकाये पथ तु पूर्वे तद्धधेः ॥ 

[ तदवधेः = तस्य देहपातावधित्वोक्तत्वात्‌ । ] 

भाष्यः--विद्यापराप्तौ पूर्वे पापपुण्येऽप्रदुत्तफले एव घ्तीयेते। कुतः ? 
“तस्य तावदेच चिरं यावन्न चिमाच्ये अथ सम्पत्स्ये” इति शरीरपाताचधि- 
श्रचणात्‌ ॥ ॥ 

अस्यार्थः--किन्तु प्ह्मश्ान होने पर, पूर्वत पाप और पुण्य का 
विनाश दाता है यदद कहकर जो वर्णन किया गया दै, वह समस्त पाप- 


वेदान्तदर्शन । 
[५३२] [ भ्थे अ०, $स पाद, १४ सूत्र 
पुण्य सम्वन्ध में नहीं है, जिन कम्मे चे फलदान करना आरम्भ नहाँ 
किया है ( अर्थात्‌ एतज्जन्मझत सञ्चित कम्मे तथा अपरापर जन्म 
सञ्चित कम्मे जा इस जन्म में फलोन्सुखी नहीं हुए हैं ) उन्हीं के सम्वन्ध 
मै यद उक्ति समभनी चाहिए। कारण यद है फि, जिस कर्म्म ने फल- 
दान करना आरम्भ किया है, पह ब्रह्म-शाव-लाभ हाने पर भी क्य नहीं. 
हाता है, ऐसा छान्दोग्य श्रुति ने कहा है, यथाः--“उख ( ब्रह्मदानी ) 
के ताघत्काल चिलम्व होता है, यावत्काळ देहान्त कै द्वारा आरब्ध करने 
च्हय-प्रात्त सहाँ हाते, देहान्त देने पर चह प्रह्मरूपता को प्राप्त होता हे” 
इत्यादि ( छा० दछ अ०, १७ ख०), इन सव चाक्र्यो से शरीर-पतन तक 
विलस्च होने का श्रुति ने स्पष्ख्प से उपदेश किया है। ( शरीर धारण 
करना पूर्वजन्मार्जित कर्मों दी का फल है; जाति, आयुः, तथा भोग-- 
ये तीनों साघारणतः पूर्वजन्माजित कस्पों के फल हैं, एतञ्जीवनशत 
कर्मा सत्युकाळ में फलदान के हेतु उद्दीपित होकर झतपुरुष को प्रेरित 
करता है, और तदनुसार स्वगे-नरफादिभोगान्त के पश्चात्‌ उसकी 
इस लोक में देह प्राप्ति होती है; इस लेक में प्राप्त देह, आयुः, आर 
भेग पूर्वजन्सकुत तथा फलदान में प्रत्त कर्म्मेसमूद के फलस्थरूप 
हैं। भगवान, सूत्रकाए कहते हैँ कि, जे फर्म्म इस प्रकार फलदान में 
प्रवृत्त बुआ है, घद् विना भोग किये विनए नहाँ दाता हँ यदि सभी 
कस्यै अह्मशानोद्य फे साथ दी खाथ-पक-दम चिनए हाते, तो अद्मणाने- 
त्पत्ति के साथ ही साथ मुत्यु घटित होती; कारण, समस्त कर्मों के 
विनाश-राप्त होने पर, ऐसा कोई भी कम्म नदीं रद्दता है, जो देह का 
जीवित रफ्खे; किन्तु जीवित व्यक्ति भी, महान के माप्त कर, मुक्त 


वेदान्तदर्शन । 
*ध अ०, म पाद, १६ सूत्र ] [४३३] 
होते हैं, ऐसी सव शास्त्रो मै प्रसिद्धि है। थतणव यदद अवश्य स्वीकार 
करना पड़ेगा कि, जीवित मुक्त व्यक्ति के समस्त कम्मे विनाश प्राप्त 
नहीं होते हैं। कौन कौन कमै नाश-प्राप्त होते हैं, इस सम्वन्ध में चेद- 
व्यासजी ने कद्दा है कि, अनारन्ध कर्मों दी का नाश होता है; 
ज्ञो कर्म फलदान में प्रदत्त हुए हैं, चे विनए नहीं होते हैं । 
परन्तु जीवित मुक्त पुरुषों के आरब्ध फम्मै भी उनको लिप नहीं करते 
है, चे निलिप्त भाव से उनको भोग करते हैं। देहावसान के साथ थे 
सभी निवूत्त होते हैं, सुतरां उस समय उनके सर्वधिध कम्मों के साथ 
सम्वन्ध सम्यक्‌ विनाश-आप् द्वेता है 1) 


इति विद्यालाभे थम्रबतफलपापपुण्यद्यनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
——ioi—— 


४थे अ०, श्म पाद, १६ सूत्र । अग्निदोचादि तु तत्कार्श्यांयैच 
तद्दर्शनात्‌ ॥ 
भाष्य+--विद्ययाउग्निहीत्रदान त प्रादीनां स्वाध्चमकर्म्मणां निद्वृत्ति- 
शङ्का नास्ति, विद्यापोपकत्यादज॒ष्ठेयान्येष। यज्ञादिश्वतो तेषां विद्यो- 
त्पादकत्व॑ दर्शनात्‌ ॥ 
झस्याथ:--मह्मक्षानादय दोने पर श्रझिद्दोत्र, दान, तपश्प्रशृति आश्रम- 
विहित फम्मों' की निवृत्ति की आशङ्का नहीं दै, अर्थात्‌ वे परित्याज्य नहीं 
हैं; कारण, इन समस्त कम्मे" के द्वारा विद्या का पोषण होता है, अतपच 
ये समस्त कम्मे सदैव अलुष्ठेय हैं। पूव्वोद्धुत “यक्षेन दानेन तपसा” 
(१० थे श०, ४ ब्रा० ) इत्यादि थुतिर्यो में इन सव कर्म्मा' के चिद्योत्पाद्‌- 


वेदान्तदुर्शन । 

४र्थ थ०, १म पाद, १६ सूत्र ] [२३४] 

शरस्याथे:--छान्दाग्य उपनिषद्‌ ( १म अ०, १म ख०) में उक्त है कि, 
“थ्रद्धा धार उपनिपदू के साथ जो विद्यायें सम्पादित की जाती हैं, फल- 
दान में घे अधिकतर शक्तिशालिनी हैं”; इस वाक्य का शर्थ यह नहीं है 
कि, विद्याधिरद्धित यागादि '्रकर्तेव्य, आर विद्यायुक्त यागादि ही कत्तेब्य 
हैं। घास्तव में आश्रमविद्धित सभी कर्म्म ज्ञानी पुरुषो के लिए कर्त्तव्य 
हैं। थिद्यायुक्त यागादि के थेष्टत्व तथा विद्याविरद्दित यागादि के श्रश्रे- 
एत्व-मात्र उक्त श्रुति ने प्रदर्शित किये हैँ; इन श्रेष्तत्व अश्रेष्ठत्व ( प्रव- 
लत्व, दुर्वेलत्य ) फो प्रदर्शित करना-माच उस छुन्दोग्यवाक्य का अभि- 
प्राय है । 

इति यिद्यया कृतफम्मेणः फळाधिक्यनिरूपण्याधिकरणम्‌ ॥ 


४थे श्०, रम पाद, १६ सूत्र। भोगेन त्वितरे क्षपयित्वाऽथ सम्प- 
द्यते ॥ 

भाष्यः-विद्वानारब्धकारय्ये तु सुरुतदुप्कृते भोगेन क्पयित्वा ब्रह्म 
सम्पद्यते ॥ 

श्रस्यार्थः--श्रारब्धविषयक जो पाप और पुण्य कर्म्म हैं, उनका 
भोग के द्वारा क्षय कर, ज्ञानी व्यक्ति प्रह्मसरूपता को प्राप्त हाते हँ । 

इति मृत्तणळकर्म्मथां भोगेन चयनिरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 
इति वेदान्तदर्शने चतुर्थाध्याये प्रथमपादः समासः ॥ 


श्रां तत्सत्‌ ॥ 


वैदान्तदशन । , 

श्य अण, रय पाद, २-३ सूत्र ] १३०) 
चार्यं का सिद्धान्त किसी प्रकार से सङ्गत फह कर अमित नहीं होता 
है। इस अध्याय के अथम पाद मै जा सवेविध मुमुक्ष पुरुपो की श्राचर- 
णीय उपासना के विपय मै उपदेश प्रदत्त हुए हैँ, उस विषय में कोई मत- 
बिरोध नहीं है । इस पाद मै उक्त उपासकों के मृत्यु-फाल की अबस्था 
चर्णित है; उसमे भगवान्‌ सूत्रकार किसी विशेष श्रेणी फे उपासक का 
चिपय घर्णन करते हैं, ऐसा शापित न करने से, सवे प्रकार के उपासको 
के सम्वन्ध में यहद घन प्रयोज्य कह कर सिद्धान्त करना दी सङ्गत है । 

४थ श्र, श्य पाद, २ सूत्र । अतपच सर्व्वाण्यठ ॥ 

भाप्यः-“चावमढु सर्चाएयपीन्द्रियाणि मनसि सम्पचन्ते, तथा दर्शनात 
*इन्द्रियेमेनसि सम्पद्यमानिरि”--ति शब्दाश्च ॥ 

अस्याधः--चागिन्द्रिय के मन के साथ समता-प्राप्त होने के पश्चात 
और सभी इन्द्रियां मन के साथ समता-प्राप्त होती हैं; कारण, मुस्यु- 
काल में पदले दी चाकू-रूद् होना और पश्चात्‌ दूसरी इन्द्रियों का उपरत 
होना अलक्षीभूत दोते हैं; थुति ने भी कहा है, “इन्द्रियसमूह मन फे 
साथ समता फो प्राप्त होता है । 

४ अ०, रय पाद, ३ सूत्र । तन्मनः प्राण उत्तरात्‌ ॥ 

भाष्य+-तच्च प्राणेन संयुज्यते । "मनः ग्रासे” इत्युत्तराच्छब्दात्‌ ॥ 

अस्यार्थ--सर्वेन्द्ियसयुक्त मन भाण के साथ संयुक्त होता है; 
कारण, श्रुति ने उवरोक्त वाक्य के पश्चात्‌ ही कहा है, “मन पाण में 
समता लाभ करता है?। (श्रुति, यथाः--“अस्य वाङ्मनसि सम्प- 
यते मनः घाणे प्राणस्तेजसि तेज; परस्यां देवतायाम्‌” इति छा०, ६ अ०, 
१५ ख०) 

क्षय 


चेदान्तदशन । 
शर्थै ०, रथ पाद्‌, ६ सूत्र ] [४३६] 
अस्याथैः-भीघसंयुक्त प्राण की और और भूतसमन्वित तेजः- 
प्रधानरुपता-प्राप्ति होती है; कारण, “यह पुरुष पृथिचीमय, आपोमय, 
घायुमय, आाकाशमय तथा तेजोमय है”, इत्यादि श्रुतिवाक्‍्यों में उत्कम- 
णकारी जीवो का सर्वभूतमयत्व उक्त हुआ है (वृ०, ४ अ०, ५ घ्रा०) । 
४र्थ अ०, रय पाद्‌, ६ सूत्र । नेकस्मिन्‌ दर्शयते। हि ॥ 
भाष्यः--एकस्मिन्तु सा न सम्भवति “तासां विदृत्तमेकैकां फर 
चाणि? नावाचीय्याँः एथम्भूतार्ततस्ते संहतिविना नाशफ्मुवन्‌ प्रजा! स्रष्डुम- 
समागम्य छृत्स्नश/” इति श्रुतिस्मृती पकैकस्य कार्य्यांक्षमत्वं दशायतः। 
अस्याथेः--केवळ एक तेजोरूपता-प्रा्ति नहीं होती है; कारण, 
श्रुति ने तथा स्मृति ने प्रत्येक भूत का पृथक्‌ रूप से किसी कार्य मे साम्ये न 
रहना प्रदर्शित किया है। शति, यथा, “उन तीनों देवताश्रो में प्रत्येक 
को तिवृत किया है ” (छा० ६ अ०, ३ ख०); ( अर्थात्‌ एक एक को प्रधान 
कर, तथा और दोनों को उसके साथ मिलाकर, जागतिक प्रत्येक वस्तु 
की रचना की गई है। इस स्थळ पर त्रिवुत्तकरण शब्द पञ्चभूत के 
पञ्चीकरण का थर्थवोधक है; पञ्चमहाभूत परस्पर पृथक्रूप से अघस्थित 
नहीं हैं, मिलित भाव से सर्वत्र अवस्थित दें; यही थतिचाक्य फा 
फलितार्थ (आशय) है)। स्मृति, यथा “विभिन्न-शक्तियुक्त भूतसमूह 
मिलित न होकर, पृथक भाव से, सृष्टि काय्यै करने में समर्थ नहीं हुए 
हैं? इत्यादि । 
इति जीवस्य देहान्ते इन्द्रियादिसमन्वित-भूतसूक्ष्ममयदेद्द ्राप्यधिकरणम्‌'॥ 


न 


वेदान्वदशन । 
[fv] [षषे शर, २ पाद, ७ सूत्र 


४र्थ अळ २ पाद्‌, ७ सूत्र । समाना चाखुत्युपकमादसुतस्यञ्चा- 
चुपेएष्य ॥ 

[आाख्त्युपक्रमात्‌ विद्वदविदुपोरुत्कान्तिः समानैव] सतिर्गतिरच्चि- 
रादिका, तस्या उपक्रमो नाडीमवेशलक्तणः तस्मात्‌ प्रागित्यर्थः ] मूद्धेन्य- 
चाड्योक्रम्य विदुषोऽपि छान्दोग्ये गतिः भूयते । नाडीभवेशे च जीवन्मु- 
क्ता विशेषः। "५अस्जुतत्वं च अडुपोष्य” इत्यत्र चशब्दाउवघारणे । 
अडुपोप्पैघ (उप दाहे इत्यस्य रूपे) देदेन्द्रियादिखम्बन्धमदर्ध्येच असत्य 
सम्भवति, तत्‌ “यदा सम्घैँ प्रसुच्यन्ते कामा...अरमृता भवति” इत्यादिः 
घाफ्येनाच्यते । ] 

सूआर्थः--वेहपरिद्याग के पूर्व नाड़ीमुखप्रवेश के पूर्व पर्य्यन्त 
अविद्वान पुरुप के साथ विद्वान्‌ पुरुष का साम्य (समानभाच) है, झार 
देह सम्बन्ध विच्युत न देते हुए ही उसका असतत्व भी है ॥ 

भाष्यः-““शतं चैका च हृदयस्य नाड्यस्तासां मूर्डानमभिनिः- 
खतैका तयोदू्ध्वमापन्नसुतत्वमेति विश्‍वगण्या उत्कमणे अवन्तीति 
नाडीविशेपेण'विडुपोऽप्युत्म्य पतिः थूयते। पर्वं सति चिदुपों नाडी- 
अवेशछक्षणगत्युपक्रमात्‌ प्रायुत्कान्तिः समानय । यतत “यदा सबै मरुः 
च्यन्ते कामा येऽस्य इदि स्थिताः अथ मरयोऽशृता भवती”-ति यिदुष 
इदैषामृतत्ये श्रूयते । तदेन्द्रियादिःसम्वन्धमदगध्यैवोत्रपूर्चाधापरलेष- 
बिनाशलक्तणमुपपद्यते ॥ 

अस्यार्थः-हत्पुणडरीक में पकशत एकसंख्यक नाड़ियाँ हैँ, उनमें 
एफ मस्तक की ओर गई हे, उस चाड़ी के दारा उत्तमण-काल में 
उदूर्चदिशा की ओर गमन फर, (अझक्षानी पुरुप) अझस्यरूप प्राप्त करते 


वेदान्तद्शन ! 

शर्थ भ्र, २ पाद, ७ सूत्र ] [५४१] 
हैं, तथा अम्त॒तत्व लाभ करते हँ” (कठ०, २ अ०, ३ घ०, छा०, ८ अ०, ६ख०) 
इत्यादि घाक्यो से श्रुति ने नाड़ी-विशेष-द्वारा त्रह्मश्ञानी पुरुषों की गति का 
चरणन किया है! अतएव नाड़ोप्रवेशलक्तण-गति-प्रात्ति के पूर्व पय्यैन्त, 
ज्ञानी पुरुषों फी तथा अशानी पुरुषों की गतिप्रणाली, जिसकी उक्तियाँ 
पूर्व पूर्व सूत्रों में हुई हैं (अर्थात्‌ इन्द्रियादि का मुख्य प्राण में लय, तत्प- 
श्‍चात्‌ मुख्य प्राण का तेजःप्रधान भूतग्राम में लय, बह) समान ही है। 
कारण यह है कि, “जव सर्वविध हृद्स्थित काम से मुक्त हाता है, तव 
मध्यै व्यक्ति भी अस्॒तत्व प्राप्त करता है” इत्यादि श्रुतिवाक्यो मै (कठ, 
२ अ०, ३ व०) जीवित-काल में ही ब्रक्मज्ञानी पुरुषों की जा अम्मृतत्व-प्राप्ति 
का घर्णन है, षह उस समय इन्द्रियादि के साथ सम्बन्ध दग्ध न होकर 
दी घटित होती है; इसका लक्षण पूर्वक्तत पापपुण्य का विनाश, ओर 
उत्तरकालरुत पापपुण्य के साथ अलिप्तता है। श्रतपव, देहान्तकाळ के 
उपस्थित होने पर, जीचन्सुक्त पुरुषों की भी, इन्द्रियाविसयुक्त होकर ही, 
उत्क्रान्ति (देह से गमन) घटित होती है। (इसमें किसी प्रकार के दोप 

की आशङ्का नहीं है) । 
शाङ्करभाष्य मे इस सूत्र की व्याख्या किङ्चित्‌ विभिन्नरूप से उल्लि- 
खित हुई है, यथाः--“समाना चेपोत्कान्तिवाड्मनसोल्याद्या, विठ्दवि- 
डुपोसस्स्युपक्रमात्‌ भवितुमदतति; अचिशेपथघणात्‌। अविछान देहवीजभू- 
तानि भूतस्‌दमाण्याश्रित्य कमैप्रयुक्तो देहम्रहणमनुभचितुँ संसरति" 
पिद्धांस्त ज्ञानप्रकाशितमोाझ नाड़ीडारमाश्रयते, तदेतदासत्युपक्रमादि- 
त्युक्तम्‌! नन्वद्धतर्वं विदुपा प्राप्तव्यं, न च, तद्देशान्तरायतं, त्र कुता 
भूताश्रयत्वं स॒त्युपक्रमो वेति ? अत्रोच्यते “अनुपोप्य” चेदम्‌ ; अद्ग्ध्याउ- 


वेदान्तदर्शन । 
थै आ०, रय पाद, = सूत्र] ` [२४३] 
किन्तु इस स्थळ पर यह घक्तब्य है कि, अविधा के रहने पर अम्चतत्ब 
(माक्ष) लाभ होने की कथा का कोई अर्थ दी नहीं है, और श्रुति ने किसी 
स्थान पर इस प्रकार की अवस्था के प्रति ळदय कर, अम्उतत्व पद का 
व्यवद्दार नहीं किया है। “अनुपोष्य” शब्द का अर्थं “परित्याग न कर” 
है, अर्थात्‌ इन्द्रियादि के साथही मुक्त पुरुष भी मोच्षमार्ग में गमन करते 
हैं। अविद्या के साथ सम्वन्ध को परित्याग कर, 'आपेक्षिक अम्तत्व- 
प्राप्ति होती है, ऐसा जो शाङ्करभाप्य में उल्लिखित हुआ है, वह सूज के 
वाक्यार्थ-दारा किसी प्रकार से प्रतिपन्न नहीं होता है; यह सम्पूर्णरुप खे 
काल्पनिक है । 
श्थै ०, र्य पाद, ८ सूत्र । तदापीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ॥ 
[झा + अपीतेः = श्रापीते:; अपीतिः प्रह्मभावापत्तिः । ] 
भाप्यः--तदसृतत्वं देहसम्बन्धमदग्ध्चैव वोध्यम्‌) कुतः ? “तस्य 
तावदेव चिरं यावन्न विमादये.ऽथ सम्पत्स्ये? इति आविमुक्तेः संसारव्य- 
पदेशात्‌ ॥ 
ग्रस्यार्थ:--पूर्व सूत्र में कदा गया है कि, देह-सम्बन्ध के दग्ध न 
होते हुए ही अम्बुतत्वलाम होता है, उस सम्वन्ध में श्रुति ने ही “तस्य 
तावदेच चिरम्‌” (ब्रह्मज्ञानी पुरुषों के तावत्काल ही विलम्ब होता है, 
याचत्काल उनकी प्रारब्ध कर्म्मेभाग से मुक्ति नहीं दोती है. देहान्त होने 
पर घे ब्रह्मसारुप्य घात करते दे) इत्यादि वार्क्यो ( छा०, ६ अ०, १४ ख०) 
के दपण उपदेश किया दै। उक्त छुति-वाक्यो से शात दोता है कि, वेद 
से सम्पूर्ण रूव से चिमुक्तिछाभ न करने तक, सानी पुरुषों फा भी 
आर जीयो के सदश सांसारिक फाय्यै रहता हे । (अतएव नाड़ी-मुख- 


वेदान्तदशेन । 

[१४०] [ श्ये थ०, श्य पाद, ३-१० सूत्र 
प्रवेश के पूव पर्य्यन्त, जो ज्ञानी और अज्ञानी की समता (इन्द्रिय का मन 
मेँ ळय, मन का प्राण में ळय इत्यादि) उक्त हुई दै, पद संगत द्दै। 

दथ श्र०, स्य पाद, ६ सूत्र ~ सूदमं) प्रमाणतश्च तथावलब्धेः ॥ 

भाप्यः--सूदमं शरीस्मखवर्तेते “विदुपस्तं प्रतिब्र्यात, सत्य 
न्यात्‌ इति प्रमाणतस्तद्भावोपब्धेः ॥ 

स्यार्थः स्वूलदेद के विनष्ट देने के 
सूम शरीर च्षैमान रदता दै का श्रुतिः 
हाता है। यथा, श्रुति ने देवयान-पथ (अच्चिरादि पथ) 
ज्ञानी पुरुष और चन्द्रमा के कथापकथ' 
के घत्तेमान न रने पर, यह सम्भव नहीं दे सकता । श्रुति, यथा, ' 


प्राप्त दाने के विषय का घरीन नहीं किया, (परन्तु द्द के रते ही थम- 
पदेश किया है)। इसके दारा मी शात देता है कि, 


तत्व-प्राप्ति का उ 
ज्ञीवितकाल दी में ब्रह्मसाचात्कार होता दै, अपर जीव के मुक्ति प्राप्त 


होती है । अतप्च स्थूलदेद के पतन के पश्चात्‌, सुक्त पुष्प के सूदमदेद के 


साथ सम्बन्ध-पिशिष्ट होकर यदने में काई विचित्रता नहीं दै। 


वेदाम्तदर्शन । छ 
शधै ०, श्य पाद, ११-१२ सूत्र ] [१०२१] 
४४ अ०, २य पाद्‌, ११ सूज्ञ । अस्येव चोपपत्तेरुप्मा ॥ 
भाप्यः--स्थूलदेदे सूदमदेदस्येव धर्म्मंभूतः उप्मोपलम्यते । तस्मिश्न- 
सति तदशुपलब्धे-रित्युपपत्तेः ॥ 
गरस्याथः-_सूदमशरीर ही की धम्मैभूत उप्मा (उत्ताप) स्थुलदेह में 
दए होती है; कारण सूदमशरीर के निप्कान्त होने पर, उप्मा दए नहीं 
होती; इसके द्वारा यह प्रतिपन्न होता हैं कि, स्थूलदेह का उत्ताप उसका 
अपना नहीं है, घद्द सूचमदेदहद का है । 
४ ०, रय पाद्‌, १२ सूत्र । प्रतिपेधादिति चेन्न शरीरात्‌ स्पष्टो 
हयेकेपाम्‌ ॥ 
भाप्य-- अथाकामयमानो योऽकामो निष्कामः आपकाम; आत्म- 
कामो न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मच सन व्रह्माप्येती”-ति विग्नतिपेधाद्वि- 
डुप उत्माम्तिरुपपश्नेति चेन्नायं विरोधः, यतो-ध्यं प्राणानामुत्कान्तिप्रति- 
पेधाङिदुप; परुताच्छारीरा-“त्तस्मात्‌ प्राणा उत्कामन्ती”-ति स्पर्ष्ट पकेषां 
पाठे । तख्मादेव तेपामुत्कान्तिमतिपेधः शूयते ॥ 
अस्याथेः--परन्तु जा लोग कामना नहीं करते हैं, अतप्व कामना- 
रहित, निष्काम, आप्तकाम तथा आत्मकाम हैं, उनके प्राणसमूह (इन्द्रिय- 
समूद) उत्क्रान्त नहीं होते हैं; मह्ममावलाम कर घे ब्रह्म ही को प्राप्त होते 
हें” बृहदारएयक के चतुर्थ अध्याय के चतुर्थ आाहझण मे जा यहघाक्य उल्लि- 
खित है, उससे प्राणी की उत्क्रान्ति के निषेध होने खे, विद्वान्‌ पुरुषों की 
देह से प्राणसमूद की उत्क्रान्ति, जो पूर्व मे कदी गई है, सिद्ध नहीं हीती दै; 
इस प्रकार की आपत्ति के उत्थापित दोने पर, उसका उत्तर यह है कि, 
उपरोक्त थतिवाक्यो के साथ पूर्व पूर्व सूबोल्लिखित मीमांसा का कोई 
६६ 


वेद्रान्तदुशन । 

[२०६] [ भ्ये अ०, स्य पाद, १२ सूनर 
चिरे नहीं दै। कारण यह है कि, बृददारण्यकोक्त पूर्वकथित श्रतिः 
चार्क्या म॑ शारीर-विद्वान्‌ पुरुप ही से इन्द्रियसमूह की उत्क्रान्ति का धतिः 

येघ हुश्रा हे, शरीर से उत्कान्ति का प्रतिषेध नहीं हुआ है; माध्यन्दिन- 
शाखा में उक्त श्रुति के पाउ में “तस्य प्राणा?” के स्थळ पर “तस्मात्‌ 
प्राणाः” ऐसा पाठ रहने से, यह स्पएरूप से प्रमाणित होता है । 
(उक्त थुतिः--योठकामा निष्काम आएकाम आत्मकामेर न 
तस्मात्‌ घाणा उळ्कामन्ति”।) अतएध विद्वान्‌ पुरुर्षो के प्राणसमूद 

उनको परित्याग करके नहा जाते हैं, उनके साथ थे भी प्रह्ममाव-म्राप्त 

होते हैं, यही प्रथमाक्त श्रुति ने भी उपदेश किया दै, पेसा समसचा 

होगा ॥ 
यह सू शाङ्करभाप्य में दो अशो मै विभक्त किया गया है । “प्रति- 
पेघादिति चेन्न शरीरात्‌” इस अंश के! पक स्वतन्त्र खूब और “स्पष्ट 
होपाम” इस अश को दूसरा पक स्वतन्त्र सू मानकर शाङ्करसाप्य में 
इनकी पृथक्‌ पृथक्‌ रूप से व्याख्या की गई है। प्रथमाक्त अंश के अथैः 
सम्पन्ध में काई व्याख्या-विरोध नहा है । यथा, इस सूत्र के व्याख्यान में 
“अधथाकामायमाना येकामे?' इत्यादि पूर्वोद्धत बृददारण्यक के चतुर्था- 
श्यायेएक वाक्य का उल्लेख कर, आचार्य्य शङ्कर ने कहा हैः-- अतः 
परविद्याविपयात्‌ , प्रतिपेधात्‌ , न पस्चह्मविदों देहात भाणानामुत्कान्ति- 
रस्तीति चेन्नेत्युच्यते । यतः शारीरादात्मन एप उत्फान्तिप्रतिपेधः प्राणानां, 
न शरीयत्‌। कथमवगस्यते। “न तस्मात्‌ प्राणा उत्कामन्ति” इति 
शाखान्तरे पञ्चमीभ्रयोगात्‌ 1 सम्वन्धसामान्यविषया दि पष्टी शाखान्तर 
गतया पञ्चम्या सम्वन्धविशेषे ब्यचस्थाप्यते । तस्मादिति च प्राधान्याः 


चेदान्तदशंन 1 

शर्थ श्र०, रय पाद्‌, १२ सूत्र ] [२२७] 
दभ्युदयनिःघेयसाधिरुतो देही सम्बध्यते, न देहः। न तस्मादुच्चिक्रमि- 

पेचात प्राणा उत्क्रामन्ति सहेव तेन भवन्ति इत्यर्थः ।” 
अस्यार्थः-“पूर्वोक्त “अधथाकामयमाने।” इत्यादि वाक्योँ के पर 
विद्याविषयक होने से, तथा उनमे प्राणी की उत्कान्ति के प्रतिषेध 
होने से यद्दी सिद्धान्त होता है कि, परत्रह्मचित्‌ पुरुषों के मृत्युकाछ में 
उनकी देह से पाणसमूह की उत्कान्ति नहीं होती दै! पेसी आपत्ति का 
उपस्थित होना संयत नहीं दै। कारण, शरीर से प्राणसमूह को 
उत्कान्ति उक्तघाक्य मै प्रतिषिद्ध नहीं हुई है, शारीर पुरुष ही से उरक्राम्ति 
का प्रतिपेध हुआ है । यदि कहा जाय कि, श्रुतिवाफ्य फा अर्थ फिस 
निमित्त ऐसा समझना पड़ेगा, ते! उसका उत्तर यह है कि “न तस्मात्‌ 
प्राणा उत्क्रामन्ति” उक्त श्रुति का ऐसा पाठ शाखान्तर में रहना दए 
होता है, उसमें पप्ठ्यन्त “तस्य प्राणा” के स्थळ पर पञ्चम्यन्त 
“तस्मात्‌ माणा” पेसा पाठ है। पष्टी विभक्ति जिस पाठ में दै, उसमे 
केवळ सम्वन्धमाच प्रकाशित होता हे । (“उनके प्राणसमूह उक्तान्त नहीं 
होते” केबल यही घाक्या्थ है। किन्तु उक्त वाक्यद्वार यह चिशेपरूप से 
विदित गहाँ हाता है कि, उनके प्राणखमूद किससे उत्क्रान्त नहीं दीते, 
देह से अथवा शारीर जीव से ) । किन्तु पाठान्तर में पञ्चमी विभक्ति का 
प्रयोग होने से, यह स्पष्टरूप से योधगम्य होता है कि, शारीर जीव से 
ही उक्कान्ति नहीं होती (कारण “तस्मात्‌” शब्द के पूवे “शरीर” शब्द 
का उल्लेखमान्र नहा है, विद्वान्‌ पुरुष का दी उद्लेख है, अतएच 
“तस्मात्‌” शब्द से “तस्मात्‌ पुरुषात्‌” ऐसा दी स्पष्ट सिद्धान्त होता 
है) । “तस्मात्‌” शब्द के प्राधान्यदेतु मोक्षाधिकारी देही के साथ ही 


चेदाम्वदरशन । 

न्न] [शर्व चऽ, रय पाद, १२ सत्र 
“तत्‌” शब्द का सम्बन्ध है, देह के साथ नहा । अतपच श्रतिचाक्य का 
अर्थे ऐसा दी सममना पड़ेगा कि, देह को परित्याग कर गमनेडलु ज्ञीवाँ 
के प्रायखसूद उनसे उत्कान्त नहीं होते, अर्थात उनके सहकारी 
दोते हैं । 

परन्तु इस सूत्र की इस धकार व्याख्या कर, श्राचाय्यै शङ्करजी 
कहते हैं कि, यह पूर्वपक्षीय सून है, इसमें वेदब्यासजी ने अपने मत को 
शापित नहीं किया है; पूर्वपच्त का इस भांति उल्लेख फर, उसका उत्तर 
परचर्ती सूघ में घेदव्यासजी ने प्रदान किया है। यथाः--- 

“स्पष्ठो ह्येकेपाम्‌ ” 

श्रीमच्छङ्कराचाय्यैजी ने इस सूत्र के अर्थ की इस प्रकार व्याख्या 
की है| यथाः--“सप्राणस्य च भवसतो भवत्युत्कान्तिद्देहादिस्येच॑ प्राप्ते 
प्रत्युच्यते “स्परो होकेपाम्‌' । नेतदस्ति यदुक्तं पग्त्रहाधिदीउपि देहाद- 
स्त्युत्कान्तिः, भतिपेघस्य देहापादाजत्वादिति । यते। देहावादन 
पवास्कान्तिप्रतिपेच प्केपां समान्नातूणां स्पष्ट उपलभ्यते। तथा झात्तेसाग- 
भश्तात्तरे 'यत्रायं पुरुषो श्रियत्ते तदास्मात्‌ प्राणा उत्क्रामन्त्याहोस्विक्षेति' 
इत्यव ' नेति होवाच याश्वल्क्यः? इत्युत्कान्तिपत्त॑ परियम 
न तशीयमसुत्कास्तेषु आणेपु सत इत्यस्यामाशङ्काया भत्रेध खमवलीयन्त' 
इति प्रचिलयं घाणानां प्रतिशाय तत्सिद्धये 'ख॒उच्छयत्याध्यायव्याध्माते' 
म्रृतः शेते? इति सशब्द्पप्रएस्य प्रकृतस्योकान्सवधेरुच्द्यनादीनि 
समामनन्ति । देहस्य चैतानि स्युने देदिनः । तत्सामान्यात्‌ “न तस्मात्‌ 
आणा उत्क्रामन्त्यत्रेव समवलीयन्ते? इत्यत्राथमेदोपचारेण । देददेदिना- 
देंहपरामशिना सरवेनाज्ञा देह एप परामृए इति प&मीपाठे व्याख्येयम्‌ 


वेदान्तदशन । 

शर्थ अ्र०, स्य पाद, १२ सूत्र ] [२५६] 
येपान्तु पप्ठीपाठस्तेर्पा चिद्वत्लम्बन्धिन्युत्कान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्राप्तो- 
त्कान्तिप्रतिषेधार्थत्वादस्य वाक्यस्य देहापादानैय सा प्रतिपिद्धा भवति 
देदाडुत्कान्तिः प्ता न देहिनः। अपि च 'चछुपे वा मूद्धे ने वाऽम्येभ्यो 
चा शरीर्देशेभ्यस्तमुत्कामन्त॑प्राणोउनूत्कामति प्राणमुत्कामन्त॑ सर्वे 
प्राणा अनूत्क्रामन्ति' इत्येचमविद्वद्विपयेपु सप्रपश्चम॒त्कमर्ण संसारगम- 
नञ्च दर्शयित्वा इति नु कामयमानः इत्युपसंहत्याउविद्वत्कथाम्‌ 'अथा- 
कामयमान? इति .यपदिश्य विद्वांसं यदि तद्विपये-प्युत्क्रान्तिमेष प्रापये- 
दुसमक्षस एव व्यपदेशः स्यात्‌। तस्मादविद्वद्विपये प्राप्तयोगत्युत्कान्त्या- 
विंद्वद्विपये प्रतिपेध इत्येचमेव व्याख्येयं व्यपदेशार्थवत््वाय। न च ब्रह्म 
विद्‌; सव्येगतत्रह्मात्मभूतस्य प्रक्तीणकामकम्मण उत्कान्तिर्गतिर्घोपपयते 
निमित्ताभावात्‌ । “अन्न ब्रह्म समश्नुते” इति चैवञ्ञातीयकाः श्तयो 
गत्युस्क्ान्त्योरभावे सूचयन्ति। 

अस्यार्थेः-देहपरित्यागकारी विद्वान्‌ पुरुष भी प्राणखमूह फे 
साथ युक्त होकर देह से उत्क्रान्त होते हैं । इस प्रकार आपत्ति का उत्तर-- 
“स्पष्टो छोक्रेपाम!--इस सूत्र में दिया जाता हे। यथाः--"तस्मात? पद 
में पश्चमीविभक्ति का प्रयोग होने से, "अथाकामयमाने? इत्यादि पूर्वोक्त 
थुतिवाक्याँ में देही पुरुषों से पाणसमूह की उत्कान्ति का जो प्रतिषेध 
किया गया है (देह से उत्कान्ति का प्रतिषेध नहीं किया गया ), 
सुतरां प्रह्मश्ानी पुरुषों की देह से प्राणों की उत्कान्ति होती है, पू््वपच्च 
में जो ऐसा कहा गया हे, वह ठीक नहीं है। कारण, एक शाखा के 
पाउ से, देद ही से उत्कान्ति के प्रतिषेध होने की स्पष्ट रूप से उपलब्धि 
होती है; यथा, वृदारण्यकोपनिपद्‌ के तृतीयाध्याय के द्वितीयं ब्राह्मण 


इख ज्राणसमर्द 
क्त दने के देठ उन्होंने पुनः चहा है, 


(वाइबा किम ४) अस दा घड चड क्र 
(डु थर्ड, शब्द १६९. 0१ र. साथही 
0 दायो मै ने 


वेदान्तद्शन । 
शर्थ अ०, रय पाद, १२ सूत्र ] [९२१४ 
उनके पाठ मे विद्वान्‌ पुरुषों के सम्बन्ध में श्रुति ने उत्कान्ति का प्रति- 
पेथ किया है; उत्कान्ति का प्रतिपेध उस वाक्य के दारा आदिष्ट होने 
से, देह से उत्कान्ति प्रतिपिद्ध हुई है, ऐसा समझना चाहिए 1 विद्वान्‌ 
पुरुषों की देइ से जा प्राणादि की उन्क्रान्ति नहीं होती है, उसे सिद्धान्त 
करने का और भी कारण यह है कि, बृहवारण्यक के चतुर्थांध्याय के 
चतुर्थ ब्राह्मण में प्रथमतः जीव के उत्क्रान्त होने पर, “चल्नु, भूद्धो 
अथवा शरीर के दूसरे प्रदेश से उट्कान्त होकर, प्राण उसका सहकारी 
होता है; मुख्य प्राण के उत्क्रान्त होने पर, ओर ग्र प्राणसम्रूह उसका 
अनुसरण करते हें', इत्यादि वाक्यों से श्रविद्वान पुरुपो के सम्बन्ध 
मै प्राणादि के साथ उत्कमण तथा पुनः संसार-गमन प्रदर्शित कर- 
( इति चु कामयमानः ) ( सकाम पुरुषो की इस प्रकार की गति) 
इस वाक्य के दारा, तदिपयक गति-बर्णत के उपसहार में, “अथाकामय- 
मान? (तदनन्तर जा निप्कामी है) इत्यादि घाक्यो के (धुति-द्वारा) 
उपदिष्ट धोने से, यदि विद्वान्‌ पुरुषों की भी उस प्रकार की उनक्रान्ति 
श्रुति द्वारा उपदिए दो तो शुति फे उपद्रेशो में सामअस्य नहीं रहता) 
अतएव यहद सिद्धान्त करना पड़ेगा कि, अविद्वान्‌ के सम्बन्ध में आ गति 
तथा उत्क्रान्ति का श्रुति ने पहले उपदेश किया दै, विद्वान, के सम्बन्ध में 
तत्पश्चात्‌ उसी का प्रतिपेध हुआ है. थुतिवाक्यो फे इसी प्रकार श्रथ 
करने से, उनकी अर्थवत्ता स्थिरतर रती है। 
प्रह्मचिद्‌ पुयप सर्वगत बह्म के साथ एकता-याप्त दोते हैं, उनके 
सफाम फस्मे समूह विनाश-प्राप्त होते हैं, सुतरां उनकी देह्‌ से उत्कान्ति 
के पक्ष मे फोई निमित्त ( कारण ) नहीं रता हँ; अतपव, देवान्त के 


[२२ ०१ 

मे, द्राण श यादव = ज्ञा प्रश्रो ड्क ~ डर 
द्वात दै कि अप्तमे (गी ने अ ह्या, जि पुः नता दै) 
सब उस बाल होते दै श्र ९0 इ उत्तर मे 
बराबर ज्ञे कहा नहीत द्यात मुद. उल्हान्त नदी 
होते दे. दष्ल्ठु ह ब्रा कीं आशङ्का 
हो सकती है कि, शा सापड की डलहान्ति न होने से, तान. फुर की 
म्ण नही दोरी है आशङ्का सणा य हरित न्न 
तः कहा है, "इस दह) मची द्राणसमूर्द ळय-प्राप्त 
होते ॐ दस से प्ाणसूह के ठय के ज्ञापित कर, उसके प्रमा 
शत करने के देठ उन्होंने पुनः कहा दै “बह. उस समय डून 
(वावाय से कु १ प्राणव होता रै' दथा आरव होता छै 
रे चड घड ति कस्ता दै) आए वा घर घडू शी कर, मुत दो 
शयन ५ है” \ डून संव दाक्यो मे ळे “द्ध? शब्द पदी 

दम्य फर धरा _ डच्छायवादि चन्त ल्या चा डद्ले 
किया छ च्य्न्ठु «उः » कायै ह दा के नर्द इस 
«डच्छयनादि साथ “उ न्ति? पद दपमार्थेमणि दते से’ 
कन दस्ता ( उल्हामन्ति, डत्रेव छ न्त” पस स्वर्छ पर शी 
चरवी चा कसाय सामअस्य इक्ित कट व पद न जी वढ. 
म्प नमिति है, दव शब्द, से यद्धपि थए द्वह अतीत 
हवा दैः मे (पि चर "वेड. द्वी के आ मै उसखव्हा प्रचार 
महल दिए) एज लोग नि तस ऋण उर्मि 
न्त? पल करते रै 


वेदान्तद्शन 1 
अर्थे अ०, चय पाद, १२ सूत्र ] [९४] 
उनके पाठ मै विद्वान पुरुषों के सम्बन्ध में श्रुति ने उत्कान्ति का प्रति- 
वेध किया है; उत्क्रान्ति का प्रतिपेध उस वाक्ष्य के द्वारा आदिए होने 
से, देह से उत्कान्ति भतिपिद्ध हुई है, पेसा समकता चाहिए। विद्वान 
पुरुषों की देह से जे प्राणादि की उत्क्रान्ति नहीं होती है, उसे सिद्धान्त 
करने का और भी कारण यह है कि, बृहदारण्यक के चतर्थाध्याय फे 
चतुर्थ ब्राह्मण मै प्रथमतः जीव के उन्क्रान्त होने पर, “चल्ष, भूर्दा 
अथवा शरीर के दुसरे प्रदेश से उट्कान्त होकर, प्राण उसका सहकारी 
होता है; मुख्य प्राण के उत्कान्त होने पर, और और प्राणसमूह उसका 
अनुसरण करते हैँ, इत्यादि वाक्या से अविद्वान पुरुषों के सम्बन्ध 
में भाणादि के साथ उत्क्रमण तथा पुनः संसार-गमन' प्रदर्शित कर- 
(“इति नु कामयमानः ) ( सकाम पुरुषा की इस प्रकार की गति) 
इस घाक्य के द्वारा, तद्विपयक गति-घरीज के उपसंद्दार में, 'अथाकामय- 
मान? (तदनन्तर जा निप्कामी है) इत्यादि चाक्यों कै (शृति-द्वारा) 
उपदिए होने से, यदि विद्वान्‌ पुरुषों की भी उस प्रकार की उन्कान्ति 
श्रुति द्वारा उपदि हो तो श्रुति के उपदेशो में खामञ्जस्य नहीं रद्दता । 
अतपच यहद सिद्धान्त करना पड़ेगा फि, अविद्वान के सम्बन्ध में जे गति 
तथा उत्क्रान्ति का धुति ने पदले उपदेश किया दे, विदान्‌ के सम्बन्ध में 
तत्पश्चात्‌ उसी का प्रतिपेध हुआ दै; श्रतिवाक्यों के इसी मकार अथे 
करने से, उनकी अर्थवत्ता स्थिरतर रद्दती है! 

चह्मचिव्‌ पुरुष सर्वत ब्रह्म के साथ एकवा-यप्त होते हैँ, उनके 
सफाम कर्मा-समूद विनाश-प्राप्त होते हैं, खुतरां उनकी देद से उत्कान्ति 
के पक्ष में फाई निमित्त ( कारण ) नहीं रदता है अतएव, देद्दान्त के 


चैदान्तदर्शन । 

श्थै अ०, २य पाद, १२ सूत्र ] [१५३] 
वृतीयाध्याय के द्वितीय पाद के द्वादश और अयोदश सूत्र । दादश सूत्र, 
यथा, “भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतङ्ग्चनात्‌”, इस स्थल पर “भेदात्‌” 
शेश पूर्व्वपक्तीय है, उसके तत्परस्थित “इति चेत्‌” वाक्य के द्वारा 
प्रदर्शित फर, उसके उत्तर से वेदव्यासजी कहते हैं न”, और उसके 
पश्चात्‌ ही क्यों नहीं, इसका कारण "'प्रत्येकमतद्वघचनात्‌” वाक्य के द्वारा 

उन्होने प्रदर्शित किया हे; और “अपि चैवमेके” इस योदश सूज के 
दारा उक्त कारण का समर्थन किया है। इस चतुर्थाध्याय के द्वितीय 
पाद्‌ का द्वादशसंख्यक सून, जिसके अर्थ की समालोचना की जाती है, 
उसका गठन पूर्वोक्त तृतीयाध्याय के द्वितीय पाद के १२ और १३ 
संख्यक सूत्रों के ठीक अनुरूप है। पूब्बैप्रदशिँत रीति के अनुसार ही 
उसके अर्थ का ग्रहण करना उचित है। यथा, “श्रतिपेघात्‌” अंश 
पूथ्वेप्षीय है, इसके तत्परस्थित "इति चेत” वाकय दारा प्रदर्शित कर, 
उसके उत्तर में वक्ता सूत्रकारजी कहते है “न”; धरार क्‍यों नही ? इसका 
कारण प्रदर्शित करने में सूचकारजी कहते हें “शारीरात्‌”. र इसके 
परवत्ती “स्पष्टो हयेकेपाम्‌” घाक्य के द्वारा इसी का समर्थन उन्होंने 
_ किया है, ऐसा प्रतीत होता है । अतएव सूत्र के गठन पर विचार करने 
से यह प्रतीत होता है कि, सूत्र के दोनो अश एक दी सिद्धान्त को 
शापित करते हैं। पकाश को पूर्व्वपक्षीय और अपरांश के उसी पूर्वव 

पक्षीय का उत्तर कह कर चार्य्य शङ्कर ने जो कल्पनाकी दै, सू फे 
, गठन पर विचार करने से, ऐसा अमित नहीं किया जा सकता हैँ । 

` दवितीयतः, इस १२ श सूत्र के चार सूत्र पूर्व, चतुर्थाध्याय के द्वितीय 
पाद फे सप्तम संख्यक सूत्र में वेदव्यासजी ने कद्दा हे, “समाना चासत्यु- 


७० 


वेदान्तदशन । 
[१२४] [ ध्थै थक, रय पाद, १२ सूत्र 
पक्रमात्‌”, इसकी व्याख्या शळूराचार्य्यजी ने स्वयं इस प्रकार की है यथा, 
“समाना चैपोत्कान्विर्वाडमनसीत्यादा चिद्दद्विद्ध॒पो राखस्थुपक्रमात्‌ भवि- 
तमईैँति । अविशेषश्रवणात्‌” (इस सप्तम सूत्र की व्याख्या में 
वत्सम्बन्धीय शाङ्करमाप्य उद्धत तथा व्याख्यान किया गया है, बह 
द्रव्य है) अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञ और ब्रह्मज्ञ पुरुषों की उत्क्रान्ति का क्रम, 
वागादि इन्द्रियों का मन में लय होना, मन का मुख्य प्राण में लय होना, 
तथा मुख्य प्राण का जीव के साथ समता-प्राप्त होना, तुल्य है; कारण, 
इनमें किसी प्रकार की विभिन्नता का उल्लेख श्रुति ने नहीं किया है। 
(ब्रह्मसूत्र में सर्वत्र ही विद्वान्‌ शब्द का ब्रह्मश के अर्थे में व्यवहार 
डुआ है, इख सम्वन्ध में कोई भी विरोध नहीं है।) यह पहले ही 
प्रतिपन्न किया गया हैं कि, “अस्तव्यं चानुपोप्य” अश की व्याख्या 
जो शाङ्करभाष्य में उक्त है, चह सङ्गत नही है। यदद कैसे संगत हो 
सकवा है कि, केवळ चार सूत्र पूर्व्वं ऐसा कह करु, वेदव्यासजी द्वादश 
सूत्र में निष्काम विद्वान पुरुषों की किसी प्रकार की उत्कान्ति (गति ) 
नहीं है, ऐसा कहेंगे! यदि सगुण और निगुण उपासको के भेद पर 
ऐसी उत्कान्ति आर अलु॒स्कान्ति को उपदिष्ट करना उनका अभिप्राय 
होता ( शङ्कराचाय्यजी ने पेसी दी मीमांसा की हे), ते! उस सम्बन्ध में 
सूजरचना कर, थे स्पएरूप से उसका निद्दॅश करते; किन्तु समस्त ग्रन्थ 
के किसी स्थळ पर उन्दोने ऐसा निर्देश नहीं किया है पदान्तर में, तृतीया- 
भ्याय के तृतीय पाद के ५७ संज्यक ( “विकरपोऽविशिए्फलत्वात्‌” ) 
सूत्र में ऐसा दी निर्देश किया है कि, सर्वविध विद्या का एक फल ब्रहा-प्राति 
है। सुतरां देसी भेद-कल्पना करने फा काई भी फारण डए नहीं होता है । 


वेदान्तदशेन । 
अथे ग्र०, रय पाद, १२ सूत्र ] 0 [२२११] 
तृत्तीयतः, “निष्काम, आप्तकाम, आत्मकाम” पुरुषों की गति चिप- 
, यक श्रुति को उद्धत कर, शङ्कराचाथ्यै ने स्वीय व्याख्या का समर्थेन 
किया है। किन्तु इस स्थल पर यह ।जश्ञास्य है कि, क्या सगुण अरह्योपासक, 
जिसने ब्रह्मज्ञान लाभ कर विद्वान-पद्वी को प्राप्त किया है, निप्काम न 
होते हुए ही ब्रह्मवित्‌ होता हैं? जीवित काल ही में उसकी ब्रह्मज्ञान 
प्राप्ति की सम्मावना का, थरति के अछुसार, वेदव्यासज्ञी ने तृतीयाध्याय 
के अन्तिम पाद सै आरम्भ कर चतुर्थान्यायपर्यन्त, सर्वत्र दी बर्णन किया 
है; और शाङ्करभाप्य में भी कहीं उसकी विपरीत ब्याख्या नहीं की गई है । 
सुतरां, यह 'अवऱ्य ही स्वीकार करना पड़ेगा कि, वह जीवितकाल ही में 
आप्तकाम होता है। ब्रह्मदर्शन होने पर, जीव फी हृदयभ्नन्थि छिन्न होती 
है, पूर्व सश्चित कर््मेंससूद का घय होता है, ( इस अवस्था को प्राप्त होने 
पर भी जिसके निमित्त उसकी देह जीवित रहती है उस्र) आरब्ध कम्मै 
में बह किसी प्रकार से लिप्त नहीं होता है, इत्यादि सभी को, ( सर्वेचिध 
ब्रह्मविद्या में प्रतिष्ठित ब्रह्मज्ञानी के पक्ष में ) घेदव्यासजी ने भ्रुतिप्रमाण- 
द्वारा पूरये ही प्रमाणित किया है; झार तृतीयाध्याय के उपासना-प्रकरण 
में स्पष्टरूप से यह मीमांसा की है कि, वियाओं के विभिन्न होने पर भी, 
सभी ब्रह्मविद्याओं का एक फल बह्मा-प्राप्ति है, और ब्रह्मविद्या के सिद्ध 
दोने पर, जीवितकाल ही में ब्रह्मद्शन-छाभ होता है। सगुण-व्रझोपा- 
सर्को की भाँति निगुण-ब्रह्लोषासक भी ब्रह्मदशेनलाभ के पश्चात्‌ जीवित 
रहते हैं; अतपच सर्वविध नह्मोपासकों के जीवित काल दी में निप्कामत्त 
श्रार झप्तकामत्व प्राप्त हो सकते हैं। सुतरां जब जीवन्मुक्त स्वंचिध 
ब्रक्लोपासक “अकाम, निप्काम, आत्मकाम तथा आप्तकाम होते हैं, तव, 


PS £ 
[न] ५3% [शर्थ अ०, शय पाद, १२ सूत्र 
श्रुति अथवा सूत्रकार के, उनमें श्रेणी-विभाग कर, अन्तिम काल की 
यति के विपय में, किसी स्थल पर पार्थक्य प्रदर्शित न करने के कारण. 
जो शकङ्कराचास्यैजी ने इस प्रकार के पार्थक्य की कल्पना की है, वह 
एकान्त अमूलक प्रतीत होती है। यदि “झथाकामयमाना योउकामो 
निष्कामः” इत्यादि श्ुतिचाक्यो का अर्थ शक्कराचाय्य की व्याख्या के 
अनुरुप किया जाय, तो कहना पड़ेगा फि, सर्वोधिध ब्रह्मज्ञ ( विद्वान्‌) 
पुरुषों के सम्बन्ध में दी वद प्रयुज्य है; समुझ तथा निर्खुण उपासक, दोनों 
ही जब निष्काम-प्रभृति अवस्थायें प्राप्त करते हैं, आर केवल निष्कामत्व- 
प्रश्नति का उल्लेख कर जव शति ने उत्क्रान्ति का प्रतिपेध किया है, 
आर उक्त निष्कामियों में अब कोई श्रेणीसेद नहीं किया है, तव से 
विथ जीवन्मुक्त पुरुषों के सम्बन्ध में उक्त प्रतिषेध भ्रयुज्य है) परन्तु 
पूर्वा “समाना चाख्त्युपक्रमात्‌” ६त्यादि बहुसंख्यक सूनो में, पूर्घ अथवा 
पश्चात्‌, सूजकार भगवान्‌ वेद्ब्यासञी ने जीवन्मुक्त विद्वान, पुरुषों की भी 
देह से उत्कान्ति होने का श्रतिप्रमाण-द्वारा सिद्धान्त किया है, उसमें 
किसी प्रकार का व्याख्या-विरोध नहीं हैं। सुतरां ऐसा ही सिद्धान्त 
करना पड़ेगा कि, शङ्कराचाय्यै की व्यास्या काल्पनिक है, प्रक्ृत नहीं है । 
केवल अनिद्वश्य “सत्‌” ब्रह्ोवासको फी अथवा आनन्द-चर्शित 
केघल “चिद्रूप” ब्रह्मोपासकों की, देहान्त दोगे पर, फाई गति नहीं है 
सगुण ( सर्वक्ष, सर्वशक्तिमान्‌; आनन्दमय ) ब्रह्म फे उपासफो की, 
देहान्त होने पर, गति होती है, इस प्रकार से ब्रसयित्‌ पुरुषों में श्रेणी- 
विभाग करने का घास्तघ में कोई संगत हेतु भी डए नहों दोता है। जो 
ग्रेग जिस रूप फी उपासना करते हैं, चे तद्॒पता प्राप्त करते हैं, इसका 


| बेदान्तद्शन । 
अथे अ, रथ पाद, १२ सूत्र ] ॥ [१४५] 
छान्दोग्य श्रुति ने (शय अ० थे ख०) “यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुष 
भवति, तथेतः प्रेत भवति” वाक्य द्वारा स्पष्टरूप से उपदेश किया है 1 
जो लाग सगुण ब्रह्म के उपासक हैं, वे सर्वव्यापी सर्वशक्तिमान. रुप से 
ही ब्रह्म की उपासना करते हैं; ओर व्रह्म के सर्वव्यापी तथा सर्वशक्ति- 
मान्‌ होने का असंख्य थुतियो ने वर्णन किया है; और किसी भाप्यकार 
ने इसे अस्थीकार नहीं किया है ओर न कोई कर सकता है। निर्गुण- 
उपासकों के निकट ब्रह्म जैसे निञ्ञ-आत्मा स्वरूप है, सगुण-उपासको फे 
निकट भी चह पैसे ही आत्मास्थरुप है; वह सणुण-उपासको की आत्मा से 
दूर नहीं है, जीचात्मा उसी के चिर्दशमात्त छैं। निर्गुण-उपासक उस 
परमात्मा के किसी गुण का भ्यान नहीं करते हैं, सगुण उपासक गुर्णों फे 
साथ उसका ध्यान करते हँ, केवल यही प्रभेद है; दोनों के पक्ष में घह 
ग्रदूरस्थित ह! ते इसका कोई भी सङ्गत देतु हए नहीं हाता है कि, 
निर्मुण उपासक देहान्त होने पर ब्रह्म को प्राप्त देते है, और सगुण उपा- 
सक उसको प्रा नहीं दाते हैं। उभयविध उपासक तो बह ही के 
उपासक हैं, कोई भी ते! केवळ नामादि प्रतीकावलम्बन से उपासक नहीं 
हैँ । दोनों ही निप्काम हैं, दोनों ही आत्मकाम हैं, आर जीधितकाछ में 
ब्रह्मसात्तात्कार कर आधकाम दो सकते हैं। आर श्रुति ने अथघा 
सूत्रकार ने किसी स्थळ पर इनमें पार्थक्य अथवा इनकी अन्तिम गति की 
भिन्नता प्रदर्शित नहीं की है। अतप्घ देने ही के पक्ष में जव ब्रह 
समानरूप से आत्मस्थ तथा अदूरयत्ता दै, ता इस कारण, निर्गुण उपा- 
सकें की, देहान्त होने पर, अन्यघ गति का न रहना सिद्धान्त करने से, 
सशुण उपासको की भी उसी पक कारण से गति का निषेध करना पडेगा । 


वेदान्तदशेन । 

[ह्म] [अथ श्०, स्य पाद, १२ सूत्र 
फिन्तु श्रुति ने अनेक स्थलों पर यह घणँन किया है कि, देहान्त होने 
पर, ब्रह्मा पुरुषों की अर्थिरादि मागे में गति होती है; यथा, छान्दोग्य 
( पम अ० श्य ख० ) “एपसम्प्रसादीउस्माच्छरीरत्‌ सपुत्थाय परं 
ज्योतिरुपसम्पद्य स्पेन रूपेणाभिनिप्पद्यत एप थात्मा”, तथा अन्यत्र 
“त्योद्धचेमायकषम्ट्तत्वमेति” इत्यादि। और भगवान्‌ सूत्रकार ने भी ऐसा ही 
निर्दिष्ट किया है। श्रतणव थ्रोमच्छङ्कराचाय्यजी का सिद्धान्त किसी. 
प्रकार से भी सतसिद्धान्त कह कर ग्रहणीय नहीं हो सकता है। 

चत॒र्थतः, शास्त्रीय प्रमाण के अभाव पर भी यदि सगुण और निर्गुण 
उपासना के पार्थक्य की कल्पना कर, सगुण उदासको की अच्चिरादि- 
मार्गे में गति को, तथा निर्जुण-उपासको की गति के अभाव को, आचारय 
शङ्कर के प्रदर्शित हेतु के आधार पर, सिद्धान्त करने की इच्छा करो, 
तो भी निविष्ट चित्त हा बिचार करने पर यह प्रतीत होगा कि, पूर्वोद्धुत 
सूञभाप्य में शङ्कराचार्य्यञ्जी ने जिन सब हेतुं के आधार पर स्वक्कत 
सूच्रव्याख्या को स्थापित करने की चेष्टा की है, वे किसी यकार से संगत 
नहीं हे! सकते । शङ्करोक् हेतुसमूह का एक एक करके विचार किया 
ज्ञाता है: -- 

(१) वृहदारण्यकोपनिषद्‌ के ठृत्तीयाध्याय के द्वितीय घ्राह्मणोक्त 
शआारत्तभाग और याज्ञचस्क्य के प्रश्नोत्तर को उद्धत कर, उन्होंने, उसकी 
व्याख्या के दारा, प्रथमतः स्वीय मत के पुष्टिसाधन करने का अयल्ल 
किया है। उक्त प्रश्‍नोत्तर का सारांश नीचे वर्णन किया जाता हैः-- 

बृहदारणयक्रोपनिपद्‌, तृतीयाध्याय. द्वितीय ब्राह्मण, “जरत्कारवंशो- 
द्वच आर्तभाग गे याक्षवत्क्य को सम्वोधन कर कदा, याशवर्कय ! अह 


हि वेदान्तदशन । 
शे अ, २य पाद, १२ सूत्र | [६१६] 
कितने हैं, अतिग्रह कितने हैँ?” याक्षवदकय घोले, “अह आउ है झार 
अतिग्रह सी आठ हैं। आत्ैसाय ने पूछा, 'अए ग्रह ओर शर्ट अतिग्रह 
कौन कौन हैं? ॥ १॥ 

“याशवद्क्य बोले, “प्राण एक ग्रह हो; वह प्राणरूपग्रह्‌ अपान- 
नामक अतिग्रह द्वारा आरए होकर, उसी अपान फे द्वारा गन्ध ग्रहण 
करता है॥ २॥ 

“चाकू अपर पक प्रह हैँ। घह घाकू नारख्य ( घक्तव्यविषय- 
रूप) अतिश्रह-द्वारा ग्रहीत होता है, घाकद्धारा नामसमूह उच्चारित 
किये जाते हैं ॥ ३॥ 

“जिह्वा अपर एफ ग्रए ऐ। धह जिहा रसनामक अतिग्रह-द्वारा 
ग्रह्दीत होता है, जिह्वा-छारा रससमूद आस्वादित किये जाते हैं ॥ ४॥ 

“चल्नु पक प्रह है। -घद्द रूपनामक एक अतिग्रह-द्वारा शीत होता 
है। चल्षुद्धारा रुपससूह के दर्शन किये जाते हैं ॥ ५ ॥ 

“श्रोत्र एफ ग्रह है, चह शब्दनामक अतिश्रह-क्वारा शुषीत होता (६ । 
श्रोतर-द्वारा शब्द-समूह श्रवण किये जाते दें ॥ ६॥ 

“मन एक ग्रह है, वह फामनारूप अतिग्रह के द्वारा गदीत पोता हँ। 
मन के द्वारा काम्यधिपयसमूद की कामना की जा सकती ए ॥ ७॥ 

हस्तद्वय एक श्रद्द हैं। ये कर्म्मेरूप अतिप्रह-छारा ग्रधीत होते | 
हरुतढ्य के दवारा कम्मैसमूह सम्पादित फिये जाते ६ ॥ ८॥ 

“त्वक्‌ एक ग्र है । यद स्पर्शेकप श्रतिप्रदक्ाा गर्दीत होता] 
त्वक-द्वारा स्पर्श अचुभूत दोते ह । 

ये अष्ट मह तथा अष्ट 'अनिप्राद्र धशित्च यि ग्य ड्र ॥ ॥ 


वेदान्वदशन । 
[२६५०] [ उ अ०, ३य पाद, १२ सूत्र 

“आत्तिमाग ने पुनः जिज्ञासा की, “यातवल्क्य! दश्यमान पतत्स- 
मस्त ही डृत्यु के अन्नस्वरूप हे ( परन्तु बृत्यु भी जिनका श्रन्नस्वरूप 
है, वे देवता कौन हैं ? याकषवर्क्य ने कहा, "अशि दी मृत्यु है, वही 
अन्नि अप्‌ (जळ) का अन्न है। अपू सत्यु का जय करता है (जीव 
अपू का श्राय ग्रहण कर सत्यु को जय करता हे)! ॥ १०॥ (इस 
स्थळ पर छान्दोग्योक्त पश्चाग्निविद्या द्रष्टव्य है) । 

“आत्तेभाग ने पुनः पूछा, “याज्ञवल्क्य ! जव इस पुरुष की सत्यु 
होती है, तब प्राणसमूह की उससे उत्कान्ति होती है, अथवा नहाँ?' 
याज्षयरक्‍्य ने कहा, “नहीं, इसी ( पुरुष ही ) में वे लय-ग्रापत होते हैं; बह 
स्फीत होता रहता है, घडू घडू शब्द करता रहता है; ऐसा शब्द कर 
सत हो शयन करता है” ॥ ११ ॥ 

(इस शेपोक्त ११श संख्यक प्रश्नोत्तर ही के आधार पर शाङ्कर- 
आप्य में विचार प्रवत्तित किया गया हे) । अतप्य सूलथुति, 
जिसका अर्थ ऊपर च्याख्यात हुआ है, इस स्थळ पर उदधूत की 
जाती हैः- 

*याझवल्म्येति होवाच यत्रायं पुद्पो म्रियव उदस्मात्‌ याणा: काम- 
न््याहो नेति? नेति देवाच याझवल्फ्योत्रेव समवलीयन्ते स उच्छूवयत्या- 
थ्मायत्याध्मातो मतः शेते ॥ ११ ॥ 

“शारत्तैसाग ने पूछा, 'जव इस जीव की स्त्यु दोती है, तव कौन 
उसके व्याग नहीं करता है? याज्ञवल्क्य ने कहा, “नाम उसके त्याग 
नहीं करता; नाम अनन्त है, विश्वदेवगण अनन्त हैं; सतव्यक्ति नाम 


के द्वारा छोकसमूद के जय करता हैं. ॥ १२॥ 


चेदान्तदुशंन । 

श्बे भ०, रय पाद्‌, १२ सूत्र ] [१६१1 

“पुनः 'आत्तेभाग ने पूछा, 'याक्षवल्म्य ! जब इस मृत पुरुष फे वाकू 
श्रप्मि में, प्राण वायु में, चचुद्वेय आदित्य में, मन चन्दर में, कणे दिशाश्रों 
मॅ, स्थूल शरीर पृथिवी मे, 'ग्रात्मा आकारा मै, लोमसमूह ओपधि में 
केशसमूद वनस्पतिसमूह में, र्क और रेतः जल में, लय-पात होते 
हूँ, तव घह पुरुष कहाँ अवस्थिति करता है ?” तब याशवल्क्यज्ञी ने 
कहा, हि साम्य आत्तेभाग | मेरे साथ आशा, इम दोनों इस प्रश्न का 
उत्तर एकान्त में अ्रवधारित करेंगे, जनाकीर्णस्थान पर ( सभामध्य में ) 
इसका उत्तर दातव्य नहीं है! तदनन्तर उन दोनों ने सभास्थल फो 
परित्याग कर, उस विषय पर विचार किया । उन्होने मीमांसा फी कि, 
कम्मे हो जीव के आश्रय हैं, कम्मौ ही की उन्होंने प्रशंसा की; पुण्य- 
कम्मेकारी जीव पुण्य-दारा पुण्य दी को प्राप्त होते हैं, पापकम्मेकारी 
जीव पापद्वार पाप ही को प्राप्त होते हैँ। ऐसा उत्तर सुनकर, आत्त- 
भाग पुनः प्रश्‍न करने से विरत हुए” ॥ १३॥ 

इति ब्र दारण्यके तृतीयाध्याये द्वित्तीयं ब्राह्मणम्‌ ॥ 


पूर्वोक्त ११श संख्यक प्रश्‍नात्तरव्याख्या-दारा ही प्रथमतः शाङ्करा- 
चाय्यज्ञी ने स्वीय मत का पोषण किया है; उनके मत मे, यद्द प्रश्नेत्तर 
केवळ प्रह्मश-पुरपविषयक है, श्रथांत्‌ स्त्यु के समय, अह्मक्ष पुरुष के प्राण- 
समूह उत्क्रान्त होते हें या नहा? यदी आत्तेभाग का प्रश्न हँ इस 
सम्बन्ध मै याज्ञवल्क्य का उत्तर “न” “नहीं? होता है। शङ्कराचार्य के 
मत मै इस प्रश्नाचर का सारममै यह है कि, विद्वान्‌ पुरुप के मुत्यु- 
काळ में उसके प्राणसमूद देह से उत्कान्त नहीं होते हैं, देह दी मे 


७1 


वेदान्तद्शंन । 
[१३२३ [ अर्थ अ०, रेप पाद्‌, १२ सूच 
चिलीन होते हें । यदि भशन केवल अहाश्ञ पुरुषों के सम्बन्ध में न होकर, 
चिछान्‌ ओर अविद्वान्‌ दोनों के सम्बन्ध में होये, अथवा केबल अविद्वान 
पुरुष के सम्बन्ध में होवे, तो उक्त ११श प्रश्‍नात्तर की व्याख्या जिस 
प्रकार से शङ्कराचारययैजी ने की है, । अर्थात्त्‌ देह से माणखमूदद उत्कान्त 
नहीं होते हैं, देह ही में विलीन होते हैं), वह कभी संगत नहीं हो 
सकती; कारण यह है कि, अविद्वान पुरुषों के प्राणसमूद जो मत्यु 
के समय उनके साथ देह से उत्कान्त होते हैं, इसका श्रुति मे स्पप्ड रूप 
से अन्यत्र वणन किया है; यथा "तमुत्क्रामन्तं ्राणोऽनूत्करामति अन्यं 
नवतं कल्याणतरं रूपं कुरुते’? ( वू, ४ अ०, ४ घा०) (जीव के 
उत्क्रान्त होने पर, तत्पश्चात्‌ प्राण भो देह से उत्क्रमण करता है अर 
दुसरा नूतन इप्डखाथक रूप निम्भाण करता है )। भगवान, वेदब्याखजी 
ने भो पूर्व्वरत्ती सं में स्पप्ट रूप से इसका सिद्धान्त किया है, और 
यह शङ्कराचारय्यजी का भी सम्मत है। अत्तपव यह अवश्य स्वीकार 
करना पड़ेगा कि, यदि उक्त श्श्नातर केवळ मरह्मचित्‌ पुरुष फे सम्बन्ध 
में न होवे, तो शङ्करावाय्यजी फी व्याख्या कभी सङ्गत नहीं द्वे 
सकती । 
परन्तु, उक्त प्रश्नोत्तर केवल भ्रह्मचिद्विययक हैं, ऐसा जा शाङ्करा- 
चार्य्येजी कहते हैं, इसका काडे कारण उन्होंने प्रदर्शित नहीं किया हे । 
आचैमाग आर याइवल्म्य में जा विचार हुआ था, पद सम्यक्‌ 
रूप से विद्युत किया गया) प्रथम भएन यह था कि, प्रहद और अतिप्रह 
कितने प्रकार के हैं र क्या क्या है? उसके उत्तर में याशवल्क्य ने 
आठ इन्द्रियो को और आठ इन्द्रियाथों को ग्रह और श्रतिप्रह कहकर 


वेदान्सद्शंन । 
शर्थ भ्र०, रय पाद, १२ सूत्र] [२१६२] 
उनका वर्णन किया है। उसके पश्चात्‌ का मश्‍नः-खत्यु किसका अक्ष 
है? उसके उत्तर में याशवल्स्य ने कद्दा है, शम्नि ही स्रृत्यु है, और 
घी अग्नि अप्‌ का अन्न है? तत्परवर्ती पश्त---छुरुप के सत्यु-काल के 
- उपस्थित होने पर, उससे उसके भाण-समूह उत्कान्त होते हें या नहीं ? 
उत्तर, नहीं। पुनः ्रशनः-पुरुष के खत होने पर, उसके फ्या परि- 
त्याग नहीँ करता है? उत्तर, नाम! तत्परवत्ती प्रश्‍नः--पुरुष के खत 
होने पर, उसको देह के भस्मीभूत दोगे पर, वह। किसको श्रवलस्थन 
कर वर्तमान रहता है? उत्तर, कर्म्मे। पुण्य फम्मे पुणय-लोक-प्रासि 
कराता है, ओर दूसरे पुण्य-कम्मी मै प्रेरणा करता है, पापकम्मे तद्धि- 
परीत फळ प्रदान करता दै । केवळ यही सग्पूणे विचार हे । इसमें त्रह्म 
वित्पुरुष के सम्बन्ध में चिशेपरूप से कोई भी प्रसङ्ग इष्टिगोचर नहीं होता 
है। ११श प्रश्न के पूर्ववर्ती प्रश्नोत्तर में, अपू (जल) का आश्रय 
ग्रहण कर, अस्लिरूप मृत्यु के जय करने की कथा ही का उल्लेख है; दशम 
प्रश्न परप्रह्मोपासना-विषयक नहीं है, अभ्चिज्ञय-मो ही इसका विषय है; 
कारण, याशचल्क्य का उत्तर छुनकर, यह भ्रकृत उत्तर नहीं है ऐसा 
कहकर, आत्तभाग ने इसका प्रतिधाद नहीं किया; अतपच प्रश्न भी 
अग्नि और अप्‌ के सम्बन्ध में था, ऐसा प्रतिपन्न होता है। पुनः, १२श 
तथा १३श अश्नात्तरों मे “नाम” सुत पुरुष को परित्याग कर नहीं 
जाता है, और पाप कम्मै से उतपुरुष पाप भोग को, तथा पुण्य कम्मै से 
पुण्य भोग के प्राप्त करते हैं, इत्यादि घाक्यों से स्पष्ट ही प्रतीयमान होता 
है कि, ये सव भश्नेत्तर म्ह्मवित्‌ पुरुष के सम्बन्ध में नहीं -हैं। इन सब 
कारणों से, अविद्वान पुरुष ही पूर्वोल्लिखित ११श संख्यक प्रश्नोत्तर का 


[२६४] [४्थं थ्०, रय पाद, १२ सूत्र 


चिपय है, ऐसा मानफर थी रागाचुजस्वामी-प्रभ्ूति भाष्यकारों ने इसकी 
व्याख्या फी है। इस थुति में केवळ विद्वान पुरुष द्दी लक्षित हुआ है, 
पेसा सिद्धान्त करने का कोई भी सङ्गत कारण शङ्कराचार्य ने प्रदर्शित 
नहीं किया है; अतप उनकी मीमांसा आर थृनि-व्याख्या सङ्गत नहीं हो 
सकती । सृत्युकाल के उपस्थित होने पर, पूर्वोक्त “ग्र” (इन्द्रिय) समूह 
फे कार्य्य रुद्ध होते हें, पेसा सदेव दष्ट होता है; इस पर आर्चभाग ने 
जिशासा की, “क्या ये सव ग्रह जीव के परित्याग करते हैं १” 
याशवल्पय ने कहा, “नहीं” अर्थात्‌ देद्दादि की भांति उससे (अस्मात्‌) 
बिच्युत नहीं द्वोते हैं, उसी मे लीन होकर वर्तमान रहते हैं; इनके काय्यों के 
रुख होने पर, वह (जीव) स्फीत होता रहता है, घडू घड, शब्द करता 
रहता है, एवं तत्पश्चात्‌ वह देह के परित्याग करता है, देह निश्चेष्ट होकर 
पड़ी रहती दै। जब घड देह के! परित्याग करता है, वघ उसमें लीन 
अह समूह अबश्य उसके संग ही जाते हैं; यह इस ति के केवळ भाव 
से मालूम होता है, स्पष्ट वाकय से नहीं: किन्तु अपर श्रृतियों ने स्प्टरूए से 
ही कहा है, ये पहले उद्धृत हुई हैं। इस श्रुति का ऐसा अर्थ थोरामा- 
चुजस्वामी ने.स्वीय भाव्य में स्पष्टरूप से लिखा है; यथा, “अविडुपस्तु 
प्राणाउनुत्कान्तिवचर्न, स्थूलदेहवत्‌ प्राणा न सुञ्चन्ति, अपित भूतसूदम- 
वज्ञीच॑ परिप्वज्य गच्छन्तीति प्रतिपाद्यति” । 
श्रीसच्यङ्कराचाय्यै ने यह स्वीकार किया हे कि, श्रुति में जो 
“स्मात्‌? शब्द है (“अस्मात्‌ माणाः क्रामन्ति”), उस वाक्य के अन्व- 


यानुसार वद्द “पुरुप”-योधक है; श्रुति के इख वाक्य के प्रथमोक्त 
चरण में “अय' पुरुषो ख्रियते,' पेसी उक्ति है, उस पुरुष शब्द के साथ ही 


वेद्वान्तदशेन । 
श्थै प्र, रय पाद, १२ सूत्र ] [२६२४] 
परवर्ती “अस्मात्‌” शब्द समन्वित हे, अर्थात्‌ “अस्मात्‌” शब्द से 
“इस पुरुष से” ऐसा प्रतिभात होता है; “पुरुष के शरीर खे” ऐसा अर्थ 
उस वाक्य के अन्वय-द्वारा रूब्ध नहीं होता है; कारण, “अस्मात्‌” 
शब्द के पूर्व “शरीर” शब्द का कोई प्रयोग नहीं है। किन्तु इसका 
स्वीकार करने पर भी वे कहते हें कि, “स उच्छुचयति, अध्मायति” 
(बह, अर्थात्‌ शृत्युमुख में पतित व्यक्ति, “स्फीत होता है, घडू घड़ू 
शब्द करता है), इस परवती घाकय से यह “स्पष्टरूप से प्रतीत होता है 
कि, “ख” शब्द शरीरचाचक है, कारण, “स्फीत होना और घडू घडू 
शब्द करना शरीर ही के कार्य्य हैं, जीव के नहीं। श्रतपथ प्रासससूह 
“समघलीयस्ते” (उसमें सम्यक विलीन होते हे) पद मे भी शरीर ही में 
विलीन होते हैं, पेसा समझना पड़ेगा; जीव-चाची होने पर भी, “ख” 
शब्द शरीराथेक है, सुतरां “अस्मात्‌”? पद भी “शरीरात्‌” के अर्थ में 
व्यवहृत हुआ है, ऐसा समझना चाहिए । 
इस स्थल मै वक्तव्य यह है कि, “वह स्फीत होता है, घडू घड़ 

शब्द करता दै”, इस वाक्य में स्फीत होना तथा घड़, घड शब्द 
करना यद्यपि शरीर ही के कार्य्य हैं, इसमें सन्देह नहीं, किन्तु शरीर- 
धारी जीव के सम्वन्ध में ऐसे वाक्य सदैव प्रयुक्त होते हैँ। में स्फीत 
डुथा हैं, में कश हुआ हैँ, में गौर हैँ, में कष्ण हैं, इत्यादि पाक्यो का 
व्यवहार सदैव से प्रसिद्ध है। यद्यपि श्रधानतः [शरीर ही के सम्वन्ध में 
ये वाक्य-समूद सार्थकता-पाप्त होते हैं, तथापि जीव के साथ एकात्मभाय 
से सम्बन्ध विशिष्ट होकर, शरीर के, “अवस्थिति करने (के कारण 
ओर उसमे जीव की आत्मबुद्धि के वतेमान रहने के कारण, इन सच 


ग्रेदाल्तदशन 1 

[३६३ [ अर्थे ध०, रय पादू, ५२ सूत्र 
पाक्यो फे वक्ता, जीध ही के प्रति उन सब वाक्यों को आरोपित कर, 
घाक्यन्प्रयोग किया करते हैं; श्रुति ने,भी ऐसा ही किया है। यदि 
“वह पुरुप स्फीत होता है” परन्ति वाक्यों का लक्ष्य कर, उस “पुरुष” 
शब्द का शरीर-मात्र अर्थ किया जाय, और इस कारण "समवलीयन्ते". 
ओर “उस्क्रामन्ति”{पदौ[फा भी शरीर से उत्क्रान्ति न होना और शरीर 
में छय होना अर्थ किया जाय, तो मएनेषक्त “स्रियते” र परचर्त्ती 
“शतः शेते” पर्दो का भी अर्थ इसी प्रकार करना उचित होगा, अर्थात्‌ 
प्रश्‍न का अर्थीतव ऐसा करना पड़ेगा कि, “शरीर जव मृत होता हे, 
तव उससे घाण-्खमूद उत्कान्त दोते हैं अथवा नहीं १” और उत्तर का 
भी पेखा अर्थ करना पड़ेगा कि, “नहीं, नहीं होते हैं, शरीर ही में लीन 
होते है, शारीर स्फीत होता है, घड़ घडू शब्द कर खल हो शयन करता 
है।” किन्तु "शरीर की मृत्यु” ऐसा घाक्य प्रायशः व्यवहृत नहीं होता 
है, अति ने भी नहीं किया है; गोणाथे मे प्रयुक्त होने पर भी, जीव दी 
के सम्वन्ध में जन्म, सुद्यु-घ्रभूति शब्दों का प्रयोग हुआ करता है, 
झार परवर्ती चाक्य से यह स्पष्ट प्रतिपन्न होता है कि, यह प्रश्‍न जीव दी 
के सम्बन्ध में है, यथा, “नाम जीव को परित्याग नहीं करता है, देह 
के उपकरणु-समूह पृथिव्यादि में लय-प्राप्त ,होते हैं। स्वरुत पुरयपापरूप 
कम्मं का आशय अहण कर, जीव उनका फळ भोग करते हैं” 
इत्यादि! मत्यु अर्थात्‌ देह-त्याग-पय्येन्त जो जो घटित होता है, भ्रुति 
ने उसी का इख स्थळ पर! चशीन'. किया ' है; श्रुति ने नहीं कदा है कि, 
मृत्यु के पश्चात्‌ प्राणसमूह देइ में लीन दोकर रहते है, जीव का अजः 
गमन नहीं करते हैं। अतपच “उच्छवयति तथा आध्मायति” पद 


वेदान्तद्शन 1 
षधे थ्र०, रय पाद, १२ सूत्र ] [२६५७] 
आधार पर, खमग्र धाकयों में “पुरुष” और “स” शब्दों का “शरीर” 
अथै करना युक्ति-सद्भत नहीं है । 

अन्त में वक्तव्य यह है कि, 'प्रतिपेधादिति चेन्न शारीरात” इस 
परिष्कार, यक्तिपूणे सूत्तांश को यदि पूर्वपक्षस्वरूप मे वेदब्यासजी ने वर्णन 
किया हो, और “स्पष्टो देकेपाम” इस अंश में उसका उत्तर:दिया दो, 
तो पूर्वोल्लिखित थुत्युक्त “खमघलीयन्ते” पद का अर्थ “शरीर ही:मे लय 
होते हैं” यह स्पष्टरूप से, अर्थात्‌ अवितर्कितभाव से, सभी फो बोधगस्य 
करना उचित है। किन्तु पूर्वोक्त व्याख्याविराध ओर युक्ति पर विचार 
करने से, क्या यह कहा जा सकता हैँ कि, उक्त श्रृति-चाक्य मे “समचली- 
यन्ते” क्रिया के अपादान “अस्मात्‌” (पुरुषात्‌) पद के स्पष्टरूप से उल्लेख 
रहने पर भी, इख “अस्मात्‌” शब्द का “शरीरात्‌” अर्थ इतना स्पष्ट है कि, 
चेदव्यासजी ने, उसके सम्बन्ध मे दूसरा कोई कारण दिखाये विना, केवळ 
“स्व? इस घाक्य के द्वारा ही समस्त आपत्तियो का खण्डन किया है ? 
अतएव इस स्थल पर शाङ्करमत अद्दीतव्य नहीं हे । 

(२) अतः पर बृहदास्ण्यकेपनिपद्‌ के दूसरे एक वाक्य का उल्लेख 
कर, ोमच्छङ्कराचाय्यजी ने स्वीय सूत्रव्याख्या की पुष्टि करने का प्रय 
किया है। अब उस विषय की समालोचना की जाती है।-- 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के चतुथाभ्याय में राजपि जनक ओर 
याज्ञवल्क्य का संवाद विदत हुआ है । उस चतुर्थो ध्याय के चतुथे ब्राह्मण 
के शम और ६७ संख्यक वाक्यों में याझवल्फ्य ने पेसा कदा है £-- 

“स चा अयमात्मा अ्रझ विक्षानमयो मनोमयः आणमयश्च- 
श्वुर्मयः श्रोत्रमयः पृथिवीमयः आपोसयो वायुमय श्राकाशमयस्तेजोगयोंड 


वेदान्तद्शन । 
[४६८] [ श्थे अ०, रथ पाद्‌, १२ सूत्र 
तेजोमयः काममयोऽकाममयः क्ोधमयोऽक्ोधमयो धर्ममयोऽधर्ममयः 
सवेमयस्तद्‌ यदेतदिदम्मयाऽदोमय इति, यथाकारी यथाचारी तथा भधति, 
साधुकारी साधुर्भवति, पापकारी पापोभवति, पुण्यः पुण्येन कम्मैणा 
भवति, पापः पापेन अथो खल्वाहुः काममय एवाये पुरुष इति स यथा- 
कामो भवति तत्क्रतुर्भवति, यत्‌ कतुर्भवति तत्कम्मे कुरुते, यत्कर्म्म कुरते 
तदभिसम्पद्यते ॥ ५ ॥ 

“तदेष एलोको! भवति ! तदेव सक्तः सह कम्मणेति लिङ्ग मनो यत्र 
निपक्तमस्य प्राप्यान्तं कम्मेणस्तस्य यत्‌ फिञ्चेह करोत्ययम्‌ । तस्मा- 
ज्लोकात्‌ पुनरेत्यस्मै लोकाय कम्मेण इति जु कामयमानाऽथाकामयमानो 
योऽकामो निष्काम आप्रकाम आत्मकामः न तस्य घाणा उत्कामन्ति ्रहमैच 
सन्‌ घह्माप्येति! ॥ ६॥ 

अस्याधेः--यह जीवात्मा व्रह्म है, यह विज्ञानमय, मनोमय, प्राय- 
मय, चल्नुम्मैय, श्रोत्रमय, पृथिवीमय, आपोमय, वायुमय, आकाशमय, 
तेजामय, अतेजेमय, काममय, अकाममय, कोधमय, अक्रोधमय, 
चम्ममय, अश्रधर्ममय, जी कुछ पमत्यदाप्रत्यत्तीभूत, ततसर्वमय 
है। चह जैसा कम्मे करता है, तथा जैसा आचारविशिए होता है. 
चैसा दी होता दै । साधुकर्म्मकारी साधु होता है, पापकम्मैकारी पापी 
होता है, पुण्यकम्मकारी पुण्ययोनि के प्राप्त होता है, पापकर्म्मकारी पाप- 
योनि के प्राप्त होता है। अतपुच पुरुष कामम्रय कहा जाता है जिसकी 
जैसी कामना देती है, षह तद्रूप ही फर्म्सकर्ता दोता दँ झार उसी के 

अनुसार वद कर्म्म करता है, ओर यद्र्प कम्मै करता दै, येसी दी 


अधस्या को प्राप्त होता हे ॥ ५॥ 


८ वैदान्तदुशत ) 

थे अ", शय पाद्‌, १२ सूत्र ] [९१] 

-इस सम्बन्ध में पेसा श्‍लोक उक्त है, यथा--इस लोक में जीष झो समस्त 
कम्मे करता है, उनमें आसक्तचित्त होने पर, उसी थासक्ति के कारण, 
जीव उन (कमो) के साथ परळोकगत होकर, उनके घय न होने तक 
परलोक में उनका फलभोग करता है । भोगान्त के पश्चात्‌ परलोक से 
(निष्फान्त होकर) पुनः इख लोक में कम्मे करने के निमित्त प्रत्यागमन 
करता है। कामनावाम्‌ पुरुष के सम्बन्ध में यदी उक्ति हे । अकामनावान्‌ 
पुरुष के सम्वन्ध में अब कहा जाता दे; ज्ञा अकाम, निष्काम, आप्तकाम॑, 
झर आत्मकाम है, उसके प्राणसमूह उत्क्रान्त नदों दोते हैं। वद्द अहा 
होकर ब्रह्म ही को प्राप्त होता हे ॥ ६॥ 

इन शम और षेए संख्यक वाक्यो के पूर्व सें उक्षिखित चतुर्थ 
प्राह्मण के प्रथम से चतुर्थ तक याशवल्क्योक्त वाफ्यसमूह का मस्मै 
नीचे चिवुत्त किया जाता दैः- 

जव यद पुरुष दुवेळ हो मोहित की भांति पतित दौता है, तथ उसके 
प्राण (इन्द्रिय) समूह उसके अभिमुख आगमन करते हैं। घद् पुरुष 
तैजस्‌ चञ्चुयावि समस्त इन्द्रियो को ग्रहण कर दृदय-देश में गमन 
करता है, तघ चाचुप पुरुष--आदित्य--चच्षुरिन्द्रिय को श्रनुण्दीत 
कस्ने से पराङ्मुख होते दै, अतपच पुरुष को उस समय रुप-शान नहं 
होता है ॥ १॥ 

चक्षु उस समय आत्मा के साथ एकीभून होते हैं, ओर इस स्थिति में 
“जीप नहीं देवता है”, पेसा लोग कहते हैं। इसी भांति घायेन्द्रिय, 
रखना, धघण, मन, स्वक, आर बुद्धि, जीव के साथ पकीभूत दौती को 


आर लोग कदते हैं, “वह घाण नहीँ करता है, श्रवण नहीं, करता 
७२ 


, वाम्तवर्शन । 
[२७१] [ ४र्ष थ०, रय पाद्‌, १२ सूत्रं 
है, अनुभव नहीं करता हे” इत्यादि । उस समय उसके हृदय का 
अग्रभाग आलोकित होकर प्रकाशित होता है; उस हृदयाम्न नाड़ीमुख 
के भकाशित होने पर, जीघात्मा, चलुः, मूर्डा अथपा शरीर के 
दुसरे अंशों के द्वारा शरीर से उत्क्रान्त होता दै; उस जीवात्मा के 
उत्मान्त होने पर, मुख्य प्राण भी उसके साथ उत्कान्त होता है, 
ओर तत्पश्चात्‌ और और इन्द्रियां भी उसके साथ उत्क्रान्त होती हैं; 
तब घह करम्म-संस्कार दी को संग में लेकर देह से गमन करता है। 
चिद्या, कर्म और पूर्वप्रश्षा उसका शचुगमन करती हैं । (“तै विद्याकर्मणी 
समन्वारमभैते पूर्वमश्शा च”) ॥२॥ १ 

जैसे तृण-जलोका, एक दृण फे अन्त्यमाग पर जा, दूसरे पक तृण 
का आश्रय लेकर, प्रथमाक्त तृण से अपना उपसँहार करती है, वैसे 
ही यद जीव स्थूळ शरीर फो परित्याग कर, अविधावश देहान्तर को 
अघळम्यन करता है, और पूर्वेदेह से उपसंहृत होता है॥२॥ 

जिस भांति स्वर्णकार सुघणे के अश समूह को लेकर नूतन सुन्दर 
सुन्दर चस्तुर्य बनाता हे, उसी भांति जीवात्मा, इस स्थूल देह के दिन 
धोने पर, अविद्या के अवलम्बन कर, दूसरे नूतन अभीण्सित पै्य, 
अथवा गान्धर्व, अथवा दैव, अथवा प्राजापत्य, अथवा आह, अथवा 
भार किसी प्राणी के रुप फो अघलम्वन करता है ॥ ४॥ 

इसी प्रकार प्रथम से चतुर्थ घाक्ष्यपर्यन्त सर्वप्रकार के जीयो 
की परखोक-पाति का घणीन कर, यहाँ जाने के पश्चात्‌ - क्या 
होता हैं, यह तत्परघरत्ती इन समस्त घाक्यों के' पश्चात्‌ ही पूर्चो- 
दूत श्म' और धछ घार्क्यो में थुति ने उल्लिखित किया है।- पञ्चम 


चेदान्तद्शन । 
भ्य अ०, रय पाद, १२ सूत्र ] [२७१५] 
धार्क्यो में पापी, पुण्यात्मा, कामी, अकामी, सर्मो की (देहान्त होने एर) 
यथोवयुक्त गति के विषय का उल्लेख कर, पष्ठ घाक्य में श्रुति ने कहा 
है कि, कर्म्मानुसार तत्फलसमूह के परलोक में भोग कर, सकाम 
फर्म्मेकारी जीव परलोक से निष्कान्त हो, इस लोक में पुनः कम्मे 
करने के देतु आगमन करता हे! इस वाक्य के पश्चात्‌ ही थुति 
ने फदा है कि, निष्काम पुरुर्षों के सम्बन्ध मै यद्द नियम नहीं है 
“उनके प्राणसमूह पुनः उत्कान्त नहों होते हैं, वे हा होकर ब्रह्म दी 
को प्राप्त होते हैँ? । इसके द्वारा यद्द स्पष्ट रूप से -प्रतिपन्न होता है कि, 
निष्कामी पुरुष पुनः संसार में अत्यावुत्ति नहीं करते हैं, ऐसा उपदेश 
करना ही इस स्थल पर थुति का स्पष्ट अभिप्राय है। श्रुति ने पहले ही 
वर्णन किया है कि, श्रविद्यावश घी संसार में पुनरागमन होता है; विद्वान्‌ 
पुरुषों की' अधिया के विनए दोने के कारण, उनका प्रत्यागमन नहीं 
होता है, इसी का श्रुति ने इस स्थळ पर स्पएरूप से उपदेश किया 
है । स्थूळ देद परित्याग-काळ मै परलोकगमन के समय देह से प्राण उत्क्रान्त 
होते हैं या नहीं, इस विषय का उपदेश करना इस स्थळ पर श्रुति का 
अभिप्राय है, ऐसा अनुमान नहीं किया जा सकता हे; परलोक में कम्म 
फल-भोग के पश्चात्‌ सकाम पुरुषों के सम्बन्ध मे, पूर्वाद्श्वत पप्ठ, संख्यक 
घाक्य के प्रथमांश में, भूति ने जो इस लोक में पुनरावृत्ति का वर्णन 
किया है, उसी का उक्त घाक्य के शेपांश में निष्काम पुरुषों के सम्बन्ध 
में निषेध किया है। अतपव, अकाम पुरुष संसार में पुनः: प्रत्यावत्तेन 
नहीं करते हैं, इसी का उपदेश करना उक्त थुतिवाक्य का अभिमाय है। 
श्रुति कहती दै कि, ब्रह्मश्न अकाम पुरुषों के इन्द्रियसमूह - उनके -साथ 


वेदान्तद्रांन । 

भ्भं ध०, रय पाद, १२ सूत्र ] [१५३] 
पूर्थादृष्ठत ११श वाक्य की भाँति, भगवान्‌ सूत्रकार इस चतुर्धान्यायोक्त 
धाफ्य का भी उल्लेख ,सूत्र मै अवश्य करते। इस शेपोक्त घाफ्य का 
थीमच्छळूराचार्यकत अर्थ फदापि नहीं हो सकता है; रौर किसी ने भो 
पेसा अर्थे नहाँ किया है; इसी कारण, इस विचार-स्थळ पर उस वाक्य 
के प्रति छदयमात्र न फर, भगवान्‌ सूपकार ने तृतीयाध्यायेक्त पूर्वोक्त 
सन्दिग्धार्थ घाफ्य की व्याय्या फे निमित्त सूत्र-रचना फी है, ऐसा अनुः 
मित होता है! अतपप, इस थुति की व्याल्या का श्रघलम्बन फर, शङ्करा- 
चार्यजी,ने जो स्थीय मत के समर्थन फरने का प्रयत्न किया है, यह भी 
निष्फल है । 

- (३) तत्पश्चात्‌ आचार्य्य शङ्करजी ने कद्दा है कि, प्रह्मधित्‌ पुरुषों 
की अब “सर्वगतत्रह्मात्मभूवत्व” सिद्धि होती है, और उनके फर्म्मसमूह 
जव सम्यक्‌ श्वय-प्राप्त होते हूँ, तय वेद से उनकी उत्क्रान्ति युकि के 
आधार पर भी थसम्भघ है। आर पूर्वोक्त जनक और याशवल्क्य के 
संपाद के उपलक्ष मै कथित “शत्र ब्रह्म समश्नुते? इत्यादि धा्य्यो में, जब 
ब्रह्मवित्‌ पुरुष यदाँ दी ब्रह्म को प्राप्त होते हैं, पेसा उल्लिखित है, तो 
उत्कानित की सम्भावना कहां ! 

इस, सम्बन्ध में प्रथमतः घक्तव्य यह है -कि, जीवन्सुक्त पुरुष ओ 
सर्व कम्मै फरते हें उनमें थे लिप्त नर्दी होते हैं, यह सत्य दै; किन्तु थे 
समस्त कर्म अवश्य उन्हीं के आशय कर घतेमान रहते हैं; कारण, उन 
समस्त कर्मा',की स्मृति का . उनमें वर्तमान रहना' प्रत्यक्ष थोर शाखः 
प्रमाण-सिद्ध है । किन्तु चेदव्यासंजी ने श्रुति-प्रमाण के आधार पर. कहा 
है कि, पद्मपत्रस्थ जल की भांति -जीचन्जुक्त पुरुषों के- फर्म उनके साथ 


॥ 
[९०२] Wi [श्थ अ०, श्य पाद्‌, १२ सूत्र 
म्रह्मरुपताप्राप्त होते हे । इसके पश्चात्‌ उम घाक्य में ब्रह्मञ् पुरुष के 
जीवितकाल ही में अक्ष-साक्षात्कार के चिषय का उपदेश कर श्रति ने 
कहा है कि, जीवन्सुक्त पुरुष की देह में आत्मतुद्धि सम्पूरीरूष से अपगत 
होतो है, और बे ब्रह्ममाव को मास दोते हैं, और देहान्त होने के 
पश्यात्‌ घे मुक्तिमार्ग में गमन करते हैं, “तेन थीरा अपि यान्ति ब्रह्मविदः 
स्वर्ग लोकमितः ऊजूरवे' विमुक्ताः? । तत्पश्चात्‌ नवम वाक्य में अक्षचित्‌ 
पुरुषों के गन्तब्य मार्गों के शफ्लत्वादि घर्णी% का घन कर भ्रुत्तिने 
कहा है “पच पन्था ब्रह्मणा दाजुवित्तस्तेनेति ब्रह्मवित्‌” (प्रह्मवित्‌ पुरुष 
इस मार्ग का अनुसरण कर गमन करता दै) । अतपव इस शति: 
वाक्यार्थ पर विचार करने से भी, शाङ्करमाप्य सङ्गत कह कर अनुमित 
नहीं होता है। स्थूळ देद के पतन होने पर, अन्यत्र गमन किये बिना 
ही, त्रह्मविदृगण की ग्रह्मरुपता-प्राप्ति होती है, इस वाक्य के इस मत के 
पुएिसाथक होने से, बृहदारण्यक फे तृतीयाध्याय के श्य ब्राह्मण के 


छ (१) एप शुद्ध एप नीळ” इत्यादि घुदियें में खर्य में शक्ृत्यादि दर्णी' 
फा रहना चित है। व्रक्षविद्गण सूथ्यंमण्डल.को भेद कर ऊपर की शोर रमत 
करते हें । इस कारण उनके मागों' के शक्कादि वर्ण उल्लिखित हुए हैं, पेसा 
अनुमान किमा जाता, है। एवल्च सूद्धत्य नाड़ी द्वारा देह को परित्याग कर बरह्मन 
विष्गण ऊपर की ओर गमन करते हैं । वह मुद्धन्य नाढी,जिस रस के द्वारा पूणं 
रहती है, उसका वर्ण परिवर्तित होता है, इसी कारण म्रझविदूगण के गन्तब्य मार्ग 
में वर्णो' का शुकादि पार्थस्य उपदिए हुआ है; ऐसा किसी किसी का अभिमत है । परन्तु 
अझविद्रण का देई-परिष्याग कर गमन करना वोनों स्याण्याओं.से सिद दै । - 


वेदान्तदृशेन । 

भध अ०, र्य पादू, १२ सूत्र ] [१७३] 
पूर्वोवपिधत १श्श वाकय की भाँति, भगवान्‌ सूअकार इस चतुर्थाच्यायोक्त 
घाक्य का भी उल्लेख ,खूत्र में अवश्य करते। इस शेपोक्त घाक्य का 
श्रीमच्छङ्कराचाय्यक्रत अर्थ कदापि नहीं हो सकता है; और किसी ने भो 
पैसा अर्थ नहीं किया है; इसी कारण, इस विचार-स्थळ पर उस वाक्य 
के प्रति छदयमात्र न कर, भगवान्‌ सूत्रकार ने तृतीयाध्यायोक पूर्वोक्त 
सन्दिग्धाथे घाक्य की व्याख्या के निमित्त सूव-रचना की है, पेसा अनुः 
मित. होता दै । अतप, इस श्रुति की ब्याख्या को श्रघलम्बन कर, शङ्करा- 
चायेजी,ने जो स्वीय मत के समर्थन करने का प्रयत्न किया है, घह भी 
निष्फल है । 

: -: (३) तत्पश्चात्‌ आचाय्ये शङ्करजी ने कहा है कि, महावित्‌ पुरुपौ 
की जब “सवैगतव्रझात्मभूतत्व” सिद्धि होती है, और उनके कम्मैसमूह 
जव सम्यक्‌ छाय-प्राप्त होते हैं, तव देह से उनकी उत्कान्ति युकि के 
शाधार पर भी असम्भघ है; और पूर्वोक्त जनक और याक्षवल्क्य के 
संबाद के उपलक्ष मै कथित “अन्न ब्रह्म समश्नुते” इत्यादि धाक्यो मे, जब 
म्रह्मवित्‌ पुरुष यहाँ ही ब्रह को प्राप्त होते हैं, ऐसा उल्लिखित है, तो 
उत्कान्ति:की सम्भावना कहाँ ? 

ˆ इस. सम्बन्ध में प्रथमतः घक्तव्य यह है कि, जीवन्मुक्त पुरुष भो 
सर्व कम्मे करते दै उनमें वे लिस नहीं होते हैं, यह सत्य है; किन्तु वे 
समस्त कम्म अवश्य उन्हा का आश्रय कर घतैमान रहते हैं; कारण, उन 
समस्त कर्मो की स्मृति का. उनमें चतेमान रहना प्रत्यक्ष और शाख- 
प्रमाण-सिद्ध है । किन्तु वेदव्यासजी ने श्रुति-प्रमाय के आधार पर कहा 
है कि, पद्मयपत्रस्थ जल की भाँति -जीचन्मुक्त पुरुषों फे कम्मै उनके साथ 


येदान्तदुशंन । 
[रजश] [उ अ, रय पाद, १२ सूत्र 
लिप्त नहीं होते हैं। चे समस्त कर्म्मे उनको ब्रह्मलोक में ले जाने में 
समथे हैं, और ब्रझलोक के दार पर स्थित विरजानदी के उत्तोर्ण होने के 
समय, उनसे सम्यक्‌ रूप से विशिलए हो, उनके चन्धु तथा द्वेटागण 
फा आश्रय ग्रहण करते हैँ; ऐसा कौपीतकी श्रुति ने उल्लेख किया है 
इसका पहले ही वर्णन हा चुका है। यदि ऐसा भी सिद्धान्त किया जाय 
कि, थे फम्मेसमूह देह-स्याग के साथ ही साथ विनष्ट होते हैं, तथापि 
जो बरह्मोपासनारूप कम्मे विद्वान्‌ पुरुषों के कर्तव्य कहकर पूर्षाध्याय 
में व्यघस्थापिद हुए हें उनके प्रभाव घी से घे ब्रह्मलोक में जा सकते हैं । 
एवश्च जिस भांति पूर्वसंस्कार ग्रह्मचित्‌ पुरुषों की स्थूल देह को रचित कर 
घर्चमान रहता है, इस कारण त्रह्मवित्‌ होफर भी थे स्थूल-वेद्दावलम्यन 
से जीवित रहते हैं, परन्तु स्थूलदेदनिष्ठ संस्कार के क्षय देने पर 
स्थूल देह का पतन होता है; उसी भांति स्थूल देह के पश्चात्‌ 
भी स्वूलदेहनिष्ठ संस्कार की विद्यमानता के कारण उसके झव- 
लम्बन सें ये ब्रह्मलोक मै गमन करते हैं; घद्दां उस सूदमदेहनिष्ट संस्कार 
के भी सम्पूररूप से कषय प्रास होने पर, घे स्वीय चिदानन्द रुप 
में प्रतिष्ठित होते है 1 इस सिद्धान्त में किसी प्रकार की अयौकिकता 
नहा है। अतपच केघळ अजमान के आधार पर यह सिद्धान्त नदा 
किया जा सकता है कि, ब्रह्म लाकप्रापक कोइ निमित्त कारण नहीं है। 

- एचञ्च चेदेब्यासजी ने पदले ही स्पएरूप से पर्णन किया है फि 
इस देद के जीवित रहते हुए दी ब्रह्म-साज्ञात्कार सम्मव है, और “श्र 
ब्रह्म समश्चते” इत्यादि वाक्या से भृति ने इस विषय का स्पष्ठकप से 
उपदेश किया है, ओर इस विषय में भ्रीमच्छंकरायाय्येजी की भी कोई 


; वेदान्तदशंत । 
भ्थ श्र, रय पाद, १२ सूत्र ] _ [२७२३ 


चिवद्ध ब्याख्या अथवा विरुद्ध मत नहीं दै; यह क य दिसत 
है! इस ब्रह्मसाचात्कार के होने से दी पुरुष मायाय सडे सी 
हैं, सुवरां इस स्थिति में वे जीवन्मुक्त कहे जाते दें; जीवित रहते द्छम्भी 
चे मुक्त हैं, उनका पुनः अविद्या-वन्धन कभी नहीं होता, और किसी 
प्रकार के कम्मे उनको लिप्त नहीं फर सकते। ये सभी सवेबादिसम्मत 
हैं, और घेदव्याखजी ने पूर्व दी इसका स्पए्रुप से वणन किया है। इस 
जीवन्मुक्त अवस्था में पुरुष का सर्वच समदर्शन होता है, पेसा सर्वेशाखों 
मे प्रसिद्ध है; जीवन्धुक्त पुरुप अपना तथा जगत्‌ का प्रझरूप दी से दर्शन 
करते हैँ। यह भी सर्ववादिसम्मत हे, कारण, ऐल! न दोने से “मुक्त” 
शब्द अर्थ-शत्य हाता) थुति ने कहा है कि, महासाघात्कार होने के 
पश्चात्‌, वामदेवी ने कहा था, “अहँ सूर्यः, अहं मनुः” इत्यादि, 
अर्थात्‌ उन्होंने अपना तथा सर्य, मनु, इत्यादि समस्त ज्ञागतिक 
घस्तुओं का ब्रह्म से अभिन्नरूप में दर्शन किया था । धास्तघ में.जीवस्मुक्त 
पुरुष. जीविताधस्था में ज्ञा समस्त पुण्य ओर पाप कर्म्म करते हैं, उनमें 
ज्ञा वे लिप्त नहीं होते, उसका केवळ यद्दी कारण है फि, सर्वत्र दी उनमें. 
ब्रह्मचुद्धि प्रतिष्ठित रहती है। मेदचुद्धि के कारण ही साधारण जीवो 
में अपरास विषया की आकाङ्क्षा इत्यादि फे उत्पन्न होने से उनमें वास्तना- 
रूप सस्कारसमूद भी उपजात होते.हे । भेदघुद्धिरहित होने से, तद्गप- 
- वासना ओर संस्कार उपजात नहीं हो खकते।.. अतपच श्रुति ने जो 
कहा है, “'यहाँ दी वे ब्रह्म को प्राप्त होते हैं,” श्रद्द जीवन्मुक्त पुरुषों फरे 
सम्बन्ध में भुचसत्य है । शृददारएयक. फे चतुर्थांध्याय. के.. चतुर्थ 
ह्ण मे वर्णित. याज्ञवल्क्य और जनक के. संवाद के १३श-चाक्य में ऐसी 


ही बेद न्तद्शा'न । 
[२०३) [ शथे अ+, स्य पाद्‌, १२ सूत्र 
स्पष्ट उक्ति है; “यस्यासुवित्तः प्रतिवुद आत्मास्मिन्‌ संदह्य गहने प्रविष्टः स 
विश्‍वरुत्‌ स हि.सर्वस्य कर्ता तस्य लाकः स ड लोक पध”. (इस गहन- 
स्वरूप अनेकार्थसङ्कुर्देह में प्रविए आत्मा का जिसने ' सम्यक जाना 
है, वह सर्वेकर्ता है, यदद लाक उसका है, और चहद यह लोक है) । 
तत्पश्चात्‌ १४श संख्यक वाक्य में श्रुति ने कहा है, “इहच सन्तोऽथ 
विद्मस्तद्वयं न चेदयेदिमैहती विनछिः, ये तद्विदुरमृतास्ते भवन्ति” (इस 
देह मे रहते हुए ही, हम लाग आत्मा को जानते हैं; आत्मा फो यदि हम 
लोग न जानते ता हम लोगो का महाचिनाश उपस्थित होता, जा 
लोग इसको जानते हैं, चे अग्रत देते हैं )। ब्रह्म सर्वगत है, और उस 
सवैगत ब्रह्म के साथ जीवन्मुक्त पुरुषों में अभेद ज्ञान रहने के कारण 
उनकी "खर्वगतब्रह्मात्मता सिद्ध दी है । परन्तु जीव स्वरूपतः अणु स्वरूप 
दै; सुतरां ब्रह्म के साथ उसका भेदामेदसम्बन्ध है, यह बेद्व्यासजी ने 
पहले ही विशदरूप से प्रतिपादित किया है। अतपव जीव के सुक्त दोने 
पर भी, उसके लिप स्थूलदेहघारी होकर रहना असम्भव नहों है; सुक्त 
होकर भी, वदद इस देह में जीवित. रहता है। अतपथ इस देह के अन्त 
मै, सक्ष्मदेदधारी हा, इस देह से उत्त्रमणपूयेक पहले ब्रह्मलोक में गमन 
करना उसके लिए युक्तिविसुद्ध नहीं है । ऐसे जीव, सर्वेगतथाव प्राप्त 
करने के पश्चात्‌ भी, यदि स्थूलदेदविशिए होकर जीवित रह सकते हैं, 
ता स्थूलदेदान्त फे: पश्चात्‌ सूचमदेदविशिए दो घरह्मलाकपर्यन्त' गमन ` 
करना उनके लिप असम्भब है, यद कैसे कहा जा सकता है | अतपव 
झुरूपुरुपो के सगत मझा को प्राप्त होने के कारण, मृत्युकाछ धी मे 
उचकी सूदमदेह के भी आत्यन्तिक विनाश की अथघा उनसे सम्यक 


बैदास्तदर्शन । 

शध ०, रय पाद, १२ सूत्र ] [१५५] 
विश्लेष की कल्पना का काई भी संगत देतु नहा है। श्रतपव मृतदेह 
से उत्कान्ति भी श्रवश्य सुसिद्ध है ऐसा मानना पड़ेगा। इन्द्रियादि 
सूदमदेदद दी के अङ्गीभूत हैं, इनके द्वारा सहमदेद रचित होती दै, यह 
सर्वशास्त्रसम्मत है; देदान्त देने पर जीव के अङ्गीभूत दाकर इन्द्रिय 
समूह का गमन करना सत्लिद्धान्त है। 

इस स्थळ पर यह जिज्ञास्य हो सकता है कि, जीवन्मुक्त पुरुष अर 
चिदेद्दसुक्त पुरुष (अर्थात्‌ जिस मुक्त पुरुष की स्थूलदेद खत्युकाल में विनष्ट 
हुई हे)-इन दोनों में प्रभेद क्या है? इसके उत्तर में इस स्थल 
पर, इस ब्रह्मसूत्र तथा श्रुति के मीमांसानुसार, केवल यही कहा जा 
सकता है कि, जीवन्मुक्त पुरुष की भेद-बुद्धि के रहित होमे 
के कारण, तथा सुख-दुःख, पाप-पुएय इत्यादि समस्त विपयाँ में उसकी 
समवुद्धि के वत्तमान रहने के कारण, प्रारब्ध कमों' ( जो जाति, आयुः 
तथा भौगन्सृष्टि के द्वारा फळोन्सुखो हुए हुँ) को विनए करने की प्रवृत्ति 
मुक्त पुरुषों में उपजात दोने का कोई कारण नहीं दै रीर न उत्पन्न होती 
है, इस देद के अयळम्वन ही से घे पहले ब्रह्ोपासना में प्रवृच होते है, 
इस देह को यिनए करने के अभिप्राय से नहीं; उस उपासना फे प्रभाव 
से ब्रह्मसाक्षात्कार होने पर, सुख, दुःख, देह, यिदेद, सभी दिपयों में 
उनकी समबुद्धि श्राधिभूत दोती दै; उस स्थिति में उनकी देह को अथवा 
देह सम्बन्धीय आरब्धकर्मा को और इन (कर्मो') के थनुगामी 
सुखदुःखादि को विन करने के निमित्त, नूतन रूप से किसी 
प्रकार की इच्छा अथवा खाघन फे उत्पन्न होने फा उनके 
सम्वन्ध में कोई सी देतु नहीं घर्चमान रुदता है । अतपच जो प्रारन्धकम्मै 
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वैदान्तदुशन्‌ । 
[ण्म ` [अर्ष यर, रय पाद, १२ सूत्र 
उनके देह, आयुः तथा भोगरूप फर्छो को उत्पादित करने के लिए उन्मुख 
हुए हैं, उनको प्रतिरोध करने की किसी आभ्यन्तरिक शक्ति की प्रेरणा 
के बत्तेमान न -रहने के कारण, चे प्रारब्ध कर्म्म ) अ्रपतिहत रहते हैं। 
ये भारब्धकर्म अव तक इस प्रकार भोग के दारा च्याआस नहीं होते हैं, 
तब तक मुक्त पुरुषों के सम्बन्ध में स्थूल देह के कार्ये दूसरे जीवों की 
भाँति ही सम्पादित होते रहते हैँ | यही जोवन्मुक्त पुरुषों सें विशेपत्व है । 
प्रारच्ध कर्म्मा' के क्षय-प्रात्त होने पर, प्रथमतः स्थूल देहनिष्ठ संस्कार 
चिलुप्त होता है, और स्थूलदेइ फा पतन होता है। किन्तु सूदम देह फा 
संस्कार अत्यधिक वद्धसूळ होता है, कारण, पूर्व जन्मों में स्थूळ वेद 
के पतन होने पर भी, सूएम देह के अवळस्यन से जीव फा रहना सिद्ध 
है । इसी देह ही में भी खूचम देह के अङ्गोभूत इन्द्रियादि में जिस परिमाण 
से श्वात्मबुद्धि रहती दे, दस्तपदावि स्थूळ देदावयचो में उस परिमाण से 
आकबुद्धि नहीं रहती है । श्वतपव, स्थूळ देह फे पतन होने पर ही सूदम 
देहनिप्ठ-संस्कार चिलुप्त नहीं होता है। स्थूळ देह के घिनप्ट होने पर, 
मुक्त पुरूपगण, स्थूल देहनिप्ठ संस्फारवञ्जित खूदम देद-माप फे आधय से। 
अर्चिरादि मार्ग फो अपळम्वन फर, महळोफपरयन्त गमन फरते है. पहाँ 
ज्ञाते जाते सदमदेदिनिप्ठ संस्कार-समूद क्रमशः शिथिल होते दै ग्रपलोफ 
में उन समस्त सूद संस्कारा फे भी विलुतत दोने पर, पे विदेद मुक्त पुर्या 
की पद्घी को प्राप्त होते दै. तय घे जिस स्थिति फो प्राप्त होते हैं; उसफा 
घेदुव्यासजी ने इस अध्याय फे अन्तिम प्रफरण मे घणेन फिपा ह; उसमें 
उक्त है कि, उनफी सूच्म देह फे उपकरण समूद साक्षात्‌ प्रप्मरपता प्राप्त 
करते हैं, थे आनन्दमय तथा “स्पराटू” दाते दी. किन्तु एस प्रकार के 
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वेदान्तदर्शन 1 
थे ०, र्य पाद, १२ सूत्र ] [२०२] 
अह्म सारुप्य को: प्राप्त होने पर भी; विश्व के सप्टि-संह्वार के विषय में 
उनमें स्वतन्त्र सामथ्ये नहीं रहता है। इसके द्वारा यह स्पप्टख्प से 
जात होता है कि, -अह्म के साथ विदेहमुक्त पुरुषों का सम्बन्ध पकान्त 
अभेदे सम्बन्ध नहीं है,--किञ्चित्‌ भेद भी रहता हे; अर्थात्‌, मक्ष से 
अभिन्न होने. पर- भी, वे ब्रह्म के अश-स्वरूव ही में अवस्थित रहते हैं, 
विभुस्वरूप पूर्णेत्रह्म नहीं होते हें । अतएव जीवम्मुक्त पुरुषों और 
विदेहसुक्त-पुरुपो मै यह चिशेपत्थ ( पार्थक्य ) है कि, जीवन्मुक्त पुरुषों के 
सम्बन्ध- में जिस प्रकार फलदान में पवृत्त प्रार्ध्ध कर्मा' की कथञ्चित्‌ 
अधीनता है; चिदेहसक्त परुर्षों के सम्बन्ध में उस प्रकार की अ्रधीनता 
नहीं है; जोवन्मुक्त पुरुषों की उक्त कर्म्माधीनता के रहने के कारण, उन 
कम्मों' के भोग' के निमित्त उनको ब्रह्मरूपता-प्राप्ति सम्पूर्ण रूप से नहीं 
दोती'है। अ्रतएव, थुति ने “स्वराट” शब्द-द्वारा विदेहमुक्त पुरुषों को 
ज्ञीवन्सुक्त पुरुषों से विशेषित किया है। विदेहमुक्त अवस्था के लब्ध होने 
पर, प्रास्ब्धकर्मा: का भोग, ( जो जीवन्मुक्त पुरुष के सम्बन्ध में ब्यघ- 
स्थापित हुआ है वह) नहीं हो सकता, अतपव उस भोग के अनुरोध 
से सं'चन्मुक्त पुरुषों के सम्बन्ध में पर्नह्मरूपत्व-प्रात्ति के विषय को उल्लि- 
खित न कर, श्रुति ने विदेहमुक्त परुपा के सम्बन्ध मे ही उसकी व्यवस्था 
की है। -विदेहमुक्त परुर्पो के जो बुद्धि, मन, इन्द्रियादि सूदमशरीरगत 
उपकरणसमूइ ब्रह्ममाव प्राप्त होते हँ, वे किस गकार के हैं, यह खद 
बोधगम्य दोने का नहीं। योगसूत्र के विभूतिपाद के ३५ सेल्यक सूत्र के 
भाप्य में “पौरुषेय प्रत्यय” कहकर वेद्व्यासञ्जी ने जो उल्लिखित किया 
है, उस पर विचार करने से यह्‌ कथश्वित्‌ चोधगम्य हो सकता दै; किन्तु 


[न] वेदात्वदर्शन । , 

[भथ अ०, रय पाद, १२ सूत्र 
चास्तव में यह च्णनातीत है; जिनको ग्रह्मदर्शन हुप हैं, वेही.इसको ज्ञान 
सकते हैं । 

पूर्वोक्त कारण से, उक्त १२श सूत्र की श्रीमच्छंकराचार्य्यक्रत व्याख्या 
ग्रहीत न होकर, इख न्थ में श्रीमत्रिस्वार्कादि आचार्या' की व्याख्या 
ही ग्रहीत डुई। वास्तव में “ब्रह्म. सव्य है और जगत्‌ मिथ्या हे” इस 
मत को जो आचाय्य शङ्कर ने नाना त्रन्थो में नाना स्थलों पर, प्रकाशित 
किया है, उस मत को सर्वथा सत्य कहकर ग्रहण करने से, भह्मक्ष मुक्त 
पुरुषों की देह से सत्युकाळ में उत्कान्ति का निषेध अवश्य ही करना 
पड़ेगा; कारण यह है कि, जिस मत में देहादि प्रपञ्च सत्य नहीं हैं, इनको 
सल कहकर जानना ही अज्ञान है, वह अज्ञान जव ब्रह्मक्षान-दारा ही 
चिनए होता है, तो 'प्रह्मश्चानी की देह से उत्क्रान्ति! घाक्य का कुछ भी 
अर्थे नहीं हो सकता । श्रज्ञानवश, अविद्वान पुरुषों में देह, इन्द्रिय, 
इत्यादि का प्रम रहता है, इस कारण, उन्हीं के सम्बन्ध में यातायात 
शब्द्‌ व्यवद्दत हो सकता है। इस मत का पुष्टिसाधन करने के तथा 
इसके साथ सामञ्जस्य रक्षित करने के अभिप्राय से ही शक्करा- 
चार्य्यजी इस सूत्र की व्याख्या इस प्रकार से करने में वाध्य हुए हैँ; 
इख प्रकार से व्याख्या न करने से, उनके मायावाद के अपर भी 
विश्वास स्थापित नहीं दो सकता । किन्तु भरत अस्ताघ से सूत्र 
की इस प्रकार की ब्र्याख्या छुव्यास्या कहकर स्वीकृत नहीं की ज्ञा 
सकती; उस (व्याख्या) से उनके मायाघाद फे खण्डित होने के 
कारण, चह मायाघाद ही परिहाय्यै है, ऐसा सिद्धान्त करना उचित है! 
किन्तु मुक्तिचिपयक विचार के दारा और ओर कारणो सेमी शङ्कया” 


वेदान्तदशन । 
ध्यै भ्र, स्य पाद, १२ सूत्र ] [३४१] 
चाश्योपदिए मायावाद रक्षित नहीं किया ज्ञा सकता । घयेदब्यासजी ने 
स्पष्टरूप से उपदेश कियां है कि, जीवन्मुक्तावस्था- जीवितकाल दी में 
बक्मशान-लछाभ करना-सम्मव है; ओर शङ्कराचाय्येजी ने भी इसे 
स्वीकृत किया है। यदि किसी पुरुष को ब्रह्मज्ञान प्राप्त होवे ता “जग- 
स्मिथ्या”घादियों के मत में, उस पुरुष के सम्वन्ध में “जीवित” 
प्रति वाक्या का प्रयोग कैसे किया जा सकता है, यह घोधगम्य करना 
कठिन है; फलप्रदानोान्मुख कर्म्मा' का भोग उस पुरुप के सम्बन्ध में केसे 
प्रयुक्त हो सकता है? देह, कम्म, एतत्समस्त ही तो श्रसल--मायामान्न 
हैं, शानोत्पत्ति से तो उसके ये सभी विनष्ट हुए हैं; तो उसकी देह फ्या 
है, भारब्ध कर्म ही उसका क्या है, ओर उसका भोग श्रथवा देदपात 
दी क्या है? यदि उसके निज ज्ञान मै आत्मसम्बन्ध में एतत्समस्त कुछ 
भी नहीं रहा, तो दूसरे के शान में वह कैसे रह सकता दै ? प्रह्मश्ञान के 
उदय होने पट छी तो, दूसरी के शान में भी उसकी मुत्यु अभ्रवा 
चिलुप्ति का होना मालूम होना चाहिए; ब्रह्मज्ञान के उदय होने पर, उसके 
निज ज्ञान मे तो देह ही नहों रह सकती, ऐसा स्वीकार करना पड़ेगा; 
कारण यद है कि, शाङ्करिक मत में वेद का कोई भी अस्तित्व नहीं है, 
यह भ्रममात्र है, व्रह्मशशनी का घद श्रम अवश्य दी दूरीभूत इया हो अत" 
पव उस देह की आश्रयीभूत अविद्या के विनष्ट होने के कारण, दूसरे 
जीयों के निकट भी उसकी देह के विनष्ट दोने का बोध दोना युक्ति- 
सिद्ध है। चास्तघ में जगत्‌ का तथा कर्म्मेसमूइ का चनस्तित्वघाद्‌ 
किसी भी प्रकार से सिद्ध नहीं होता हे) यही इस विचार का भी 
फल है। 


[ वेदान्ददशंन 1 
२८२] [अर्थे थ, रस पाद,, १३ सूत्र 
र्थे श्र०, श्य पाद्‌, १३ सूत्र | स्मर्य्यते च ॥ पछी 
> भाप्यः--“'सन्निस्दस्तु तेनात्मा सर्वेष्वयतनेयु बै । जगाम 
` मित्त्वा. मुद्धांन॑ दिवमभ्युत्पपात ह ॥” इति विदुष . उत्क्रान्तिः 
स्मर्य्यते ॥. 
“४ झअस्याथ-न्महाभारत में उक्त है कि, “यह देह को परित्याग कर 
मस्तक. के मेद कर झाकाश में -उत्पतित इुआ”, इसके द्वारा थुति ने 
भी प्रमाणित किया है कि, विद्वान पुरुष की भी उक्वान्ति है? ... 
"शाङ्करभाष्य मेः-- - 5 
- `. १खर्वभूतात्ममूतश्च सम्यग्भूतानि पश्र्यतः । 
देवा अपि मागे मुहान्त्यपदस्य पदैपिणः ॥” 
,-. इस महाभारतीय वाक्य को उद्धृत कर कहा गया है. कि, एतद्‌- 
द्वारा ब्रह्मन्न - पुरुषों की देह से उत्कान्ति का निषेध किया गया है । इस 
इकोक का अर्थ यह हे।--“'जो लोग भूतसमूद का आत्मभाव से देखते. हैं, 
जो-लोग भूतसमूद के सम्यकू समद्शीन करते हैं, पद्पार्थी देवतासमूह 
भी-उन /अपद” पुरुषों के मार्ग (गति) विषय में मोह-प्राप्त होते हैं, 
अर्थात्‌ वे भी इसे नहां ज्ञान खकते।” “पदेषिणः देवाः” शब्द से 
“एद्‌!'-प्रार्थी, देवगण समका जाता है; सुतरां “अपद शष्द से 
पद (्रह्मपद्‌, इन्द्रपद, इत्यादि) जिनमें नहीं हैं, और जा उनः पदो को 
प्राप्त करने को अभिलाषा नहीं करते उनका बोध होता दै। ब्रह्मचित्‌ 
पुरुष देवलोक के भी अतिक्रम कर आते हैं, सुतरां देवगण भी उनके 
गन्तव्य स्थान के नहीं. जानते हैं; यही इस श्छोक का अर्थ है। इसके 
द्वारा कैसे यह समका जाय कि, स्मृति ने ब्रहावित्‌ पुरुषों के सम्बन्ध में 


वेदान्तदरशन 1 
अर्ध अ०, श्य पाद, १४-१४ सूत्र ] म्शु 
स्थूल देह से उत्कान्ति का निषेध किया है; यह शह्वराचाय्येजी ने नहीं 
प्रकाशित किया है । 
इति ब्रह्मज्ञानां देवयानगतिप्रासिनिरूपणाधिकरणम्‌॥ 
४ अ०, रय पाद्‌, १४ सूत्रः--तानि परे तथा ह्याह । 

भाप्यः--तेजःप्रश्रृतिभूतसूदमाणि परस्मिन्‌ सम्पद्यन्ते ! . “तेजः 
परस्यां देवतायाम''-इत्याह थुतिः । 

अस्या्थः--तेजःप्रद्ति , भूततूदमसमूह भी परत्रह्मभ्पता भात 
करते हैं। “तेज़ः परमात्मा में समता-प्राप्त होता है” यही भ्रति ने 
कहा है। 

अथे अ०, रय पाद्‌, १५ सूच;--अविभागो वचनात्‌ । ` 

भाप्यः-तेपां घायादिभूतसूदमाणां परेऽघिभागस्तादात्म्यापत्तिः , 
“भिद्यते चासां नामरूपे पुरुप इत्येवं. ओच्यते” इति चचनात्‌॥ , 

:.” अस्यार्थः "पघमेचास्य परिद्रष्टुरिमाः पोडशकलाः पुरुषायणाः 
पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति? (अ० ६, शम) अर्थात्‌ (जैसे नदियाँ समुद्र मे 
प्रवेश करती हें ) यैसे ही इस ब्रह्मदर्शी. पुरुष ,की पोडश फळायें (पका- 
क्रश इन्द्रिय तथा, पश्वभूतसूच्म) परम पुरुष को प्राप्त, होकर अस्तगत्त होती 
हैं, इत्यादि वाक्यो से प्रथमत; कलासमूद की प्रह्मरपता-आपि :का वर्णन 
कर, श्रुति ने.कहा है -“सियते. चासां . नामरूपे, पुरुष इत्येष. मोच्यते'" 
(०६, शम) (उन कलाओं के नाम और रूप मिद जाते हैं, तच घद.पुरुपर 
मन्न कहा जाता दै.) | इसके; द्वारा प्रागादि भूतसूइम फळासमूदः की मर 
से अमिन्नता तथा तादाल्यप्रासि: प्रतिपन्न ,होती हैं 1: (इस “अविभाग 


वैदान्तदर्शन 1 
(२८५ [ शर्थ श्र०, स्य पाद, १६ सूत्र 
शब्द्‌ का अर्थ विनाश नहीं हे, उसका श्रथ बह्मात्मताप्राप्ति है; वास्तव में 
कोई भी घस्तु एकान्त विनए नहीं दाती है; सभी ब्रह्म के अशरूप से नित्य 


अवस्थित हैं। ) 
इति बद्षाज्ञानां सूक्ष्मदेदगतभूतसूक्ष्माणां अद्मरूपवाप्रापिनिरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 


8र्थ अ०, श्य पाद, १६ सूत्र;--तदोकेउग्रज्वलनं, तत्पकाशितद्वारो 
विद्यासामर्थ्यात्तच्छेषगव्यमुस्थ॒तियेगाश् हार्दाजिग॒दीतः शताधिकया ॥ 
भाष्यः-- शत चैका च हृदयस्य नाड्यः, तासां मूद्धांनमभिनिःसतेका 
वयोद्ध घंमायचमतत्वमेति” इति श्रुत्युक्ता नाडी वर्तते । विद्यासामर्थ्या- 
सच्छेपगत्मनुस्मतियागाव्य प्रसन्नेन वेद्येनाञुशृददीतो यदा भवति, ततस्त- 
स्याको हृदयमग्रज्चलनं भवति, तदा परमेश्‍बरभकाशितद्वारस्तां चिदित्वा 
चिद्वान्‌ तया निष्क्रामति ॥ 
अस्यार्थः-~“हृदयपदेश में १०१ नाड़ियाँ हें, उनमें एक नाड़ी 
हृदय से सूद्धा की ओर गई है, इस नाड़ी के द्वारा दर्व दिशा की ओर 
एकर ग्रह्मचित्‌ पुरुष अम्तत्व को प्राप्त दौते हें”, इस प्रकार से (कठ, 
२०, ३ ६०; छा०, ५०, ६ ख०) श्रतियाँ ने जो पक नाड़ी के रहने 
के-सम्वन्ध में कद्दा है, वह (नाड़ी) घर्चमान है। निज विद्याप्रभाव से 
एर निज अन्तिम गति स्वरूप परमात्मा को सदैव स्मरण करने के कारण; 
प्रसन्न हकर आसगचघान पुरुषोत्तम उस पर जो. अचुत्रह करते हैं तदूद्वारा - 
उस नाड़ी का सूळस्थान (आक) अर्थात्‌ हृदय का अग्रभाग वीसतियुक्त 
दादा है; तत्पश्चात्‌ भगवत्कृपा से उस नाड़ी का दार प्रकाशित दोता 
है.॥, यद जानकर विद्वान. पुदय उक्त नाड़ी के द्वारा निष्कान्त दोते हे - 


येदान्तदर्शन । 

शर्थ अ०, रय पाद, १७-१८ सूत्र ] [ex] 

नाड़ीमुख से प्रकाशित होने के पूर्वपर्य्यन्त स॒त्युकाल में विद्वान्‌ 
ओर अविद्वान्‌ पुरुषों का तुल्यत्व पूर्व ही व्याख्यात हुआ है; एवश्च देहान्त 
होने के पश्चात्‌ विद्वान्‌ पुरुषों के लिङ्ग शरीर की त्रह्मरूपता-प्राप्ति भी पूर्व 
ही वर्णित हुई है। अव इख सूच के आरम्भ से विद्वान पुरुषों की उत्कान्ति- 
प्रणाली भगवान्‌ सूत्रकार विस्तृतरूप से विद्युत करने में प्रवृत्त हुए हैं । 

र्थ अ०, श्य पाद्‌, १७ सूजः--रश्म्यबुसारी ॥ 

भाप्यः-विद्वान्मूद्धन्यया नाड्या निष्क्रम्य खूर्य्यरश्म्यत्ुसायबोरूब 
गच्छति “तैरेव रश्मिभिरि”-यबधारणात्‌। 

अ्रस्याथेः--विद्वान्‌ पुरुष मून्य नाड़ी-द्धारा निप्कान्त हा सूर्य रश्मि 
के (ज्ञा उस सूद्धेन्य नाडी के साथ सम्बन्धयुक्त है) अ्रवलम्बन कर 
ऊपर की ओर गमन करता है । 

इति नह्मत्ञानां देहान्ते ऊद्ध्वंगमनप्रणालीनिरूपणाधिकरणम,॥ 

४्थ ०, रय पाद, १८ सूत्र । निशि नेति येन्न, सम्वन्धस्य यावदे- 
हभावित्वाइशयति च ॥ 

भाष्यः--निशि सूतस्य विदुषो न परप्राप्तिरेति वाव्यम्‌ , यावद्दे- 
हभाविकम्मैसम्वन्धापगमात्तस्य तत्मात्तिः स्यादेव, “तस्य तावदेच चिरं 
यावन्न चिमोच्ेऽथ सम्पत्स्ये” इति थुतेः । 

अस्यार्थः--यद्द वक्तव्य नहीं है कि, रात्रिकाळ में खत विद्वान्‌ पुरुष 
को प्ररझपासि नहँ होती; जव तक देह रहती है, तभी तक विद्वान्‌ 
पुरुष का कम्मेसम्वन्ध रहता है, (जिस किसी समय देहत्याग हाता हैं) 


देदत्याग दोने पर दी उसकी पस्त्रहामाछि अवश्य दी दाती है; कारण, थुति 
उडे 


वेदान्तदुर्शन । 
स्म्चि [ ४र्थ श०, २य पाद्‌, १६-२० सूत्र 
ने स्पएरूप से कहा है “उसके चक्मप्राप्ति-विषय में तभी वक विलम्व होता 
है, जब तक चह कम्मैसम्बन्धरद्दित नही होता हे” (छा०६ ०, १७ ख०) ! 
यह नहीं कदा जा सकता है. कि, सूर्येरश्मियों के वर्तमान न रहने के 
कारण, राविकाल में छुत विद्वान पुरुष के लिए उन रश्मियों का अज्ुस- 
रण कर ऊपर को ओर गमन करना असम्मघ है; कारण, देह के साथ 
सूर्य्य रश्मि का सम्बन्ध सदैव वर्तमान है; श्रुति ने कहा हे, “अदरेवैत- 
द्वात्री विद्धाति” अथात्‌ सूय्येदेव राधिकाल भै भी रश्मियों के वितरण 
करते हैं; शाङ्करमाध्य में भी पेखाही अर्थ किया गया है ।) 
र्थे अ०, श्य पाद्‌, १६ सूनच:--अतश्चायने5पि दक्षिणे ॥ 
भाप्यः--उक्तदेतेदैक्षिणायने ऽपि ख्रृतस्य घिडुपो ब्रह्मप्राप्तिः । 
अस्यार्थः--पू्ोक्त कारण से दक्षिणायन में मृत होने पर भी 
विद्वान्‌ पुरुषों को त्रहाप्राति में वाधा नही उपस्थित होती है; बे ब्रह्म ही 
के प्राप्त होते हैं । 
दर्थ अ०, रय पाद्‌, २० सूअः--येगिनः प्रति स्मय्येते, स्मात्ते चैते ॥ 
(स्मात्ते = स्सूतिविपयभूते) 
भाष्यः--“यच काले त्वनाढृत्तिरि”-त्यादिना च योगिनः प्रति 
स्मृतिडर्य स्मर्य्यते । ते चैते स्मरणाहे, अतो न काळविशेपनियमः ॥ 
अस्थार्थ:--भीमद्भगवद्मीता मे लिखित हेः--“जिस समय मरने से 
अनादृत्ति भर जिस समय मरने से आवृत्ति याति होती है, उसे कहता हूँ, 
हे भस्तशेष्ट ! उसे श्रवण करो” (गीता, म्म अ०, २३ श्छो०) इत्यादि वाक्यो 
के पश्चात्‌ यह उक्त है कि, उत्तरायण तथा दिवाभाग में सत्यु हाने से 
अनावृत्ति दाती है, आर दक्षिणायन तथा निशामाय में सत्यु होने से 


* वेदाम्तदर्शन । 
अर्ध य, रय पाद्‌, २० सूत्र] [२८०] 
आवृत्ति हाती है। यह सत्य है कि, इन सव वाक्यों में पितृयान ओर 
देवयान मार्गो' मे गति का विपय उल्लिखित'- है; परन्तु ये समस्त वाक्य 
योगिर्यो के केवळ गति-द्वय के वोध के निमित्त हैं। सकाम-कर्म्माज्ञ- 
अनुष्ठान का फल पितृयानमार्ग-आत्ति है, ओर ज्ञानाङ्ग-अनुष्ठान का फल 
देवयानमार्ग प्राप्ति है, ये दाना गति साधकों की हाती हैं; बलञ्च योगियों 
के इतना शापित करना दी केवल इन वाक्यो का अभिप्राय है; उनके 
` सम्बन्ध में भी सत्यु का कोई कालनियम है, यद अवधारित करना इन 
वाक्यो का अभिप्राय नहीं है। कारण यह हे कि, इन घाक्याँ के उपस- 
हार में श्रीमगचान, ने कहा है, “नेते सती पाथ, जानन येशी मुद्रयति 
कश्चन” (इन दोनो मागौ' को जानने से कोई भी योगी पुरुष मेए-पराप्त 
नहीं होता है), इस वाक्य में केवळ यही कहा गया है कि, योगियों के 
लिप ये दो गति शातव्य हैं; शान के उपजात होने पर, उनको देवयात- 
मार्ग दी प्राप्त होता है, इसी का, उनके स्मरणार्थ, उक्तस्थळ पर, उपदेश 
किया गया दै; उक्त वाक्य का यह अभिप्राय नहीं है कि, म्रह्मज्ञानी पुरुषों: 
की मृत्यु के सम्वन्ध में कोई कालविचार है । 
दृत्ति बह्नज्ञाना देहत्यागविपये कालनियमाभावनिरूपणाधिकरणम्‌ । 
इलि घेदाम्तद्रशंन चतुधांध्याये द्वितीयपादः समासः । 
अं तत्सत्‌ । 


५ 


वैदान्तवुर्शीन 1 
fr] [शर्थ ०, २य पाद्‌, १६-२० सूध 
ने स्पष्टर्य से कदा है “उसस्ने प्रह्मप्राप्ति-विषय में तभी तक विलम्ब होता 
है, जब तक चह फर्मासस्वन्धरद्धित गद्दी होता है” (छा०६ श्र०, १४ खर) । 
यद्‌ नहां। कहा जा सकता हैँ कि, सुय्यरण्मियो के चर्तान न रहने के * 
कारण, राधिकाल में खत विद्वान्‌ पुरुष के लिए उन रश्मियों को श्रजुत- 
रण फर ऊपर फो ओर गमन करना 'असम्मव है; कारण, देह के साथ 
सूर्य्य रश्मि का सम्बन्ध सदेव चर्तमान दै; थुति ने कदा दे, “अहरेबैत- 
द्राथी विदधाति” अर्थात्‌ सूर्यदेव राध्िकाल में भी रशिमर्या को वितरण 
करते हैं; शाङ्करभाप्य में भो ऐेसाही अर्थ किया गया है!) 
र्व अ०, २य पाद, १६ सू्र--अतप््चायनेऽपि दक्षिणे ॥ 
भाप्यः--उक्तदेतोदेचिणायने 5पि सुतस्य घिदुपो ब्रह्मप्राप्तिः । 
अस्यार्थः--पूर्वाक्त कारण से दक्षिणायन में खत होने पर भी 
विद्वान, पुरुषों फो भह्मप्राप्ति में वाधा नही उपस्थित होती है; चे अक्ष दी 
फे प्त होते हैं । 
धर्थे अ०, इय पाद, २० सूरः ~योगिनः प्रति स्मय्येते, स्माचे चैते ॥ 
(स्मात्ते = स्छृतिचिपयभूते) 
भाष्यय--/यत्र काले त्वनावृत्तिरि”-स्यांदिना च योगिनः अति 
स्सृतिद्वयं स्मर्य्यते । ते चैते स्मरणा, अता न कालविशेपनियमः ॥ 
अस्यार्थः--्रीमद्भगवद्गीता मै लिखित हैः“ जिख समय मरने से 
अनावृत्त और जिस समय मरते से आइत्तिप्रात्ति होती है, उसे कहता हुँ, 
हे भरतश्रेष्ठ ! उसे बण करो” (गीता, मम अ०, २३ इलो०) इत्यादि धार्क्यो 
के पश्चात्‌ यह उक्त है कि, उत्तरायण तथा दिषामाग में मृत्यु देने से 
अनादूत्ति होती है, आए दच्िणायन तथा निशाभाय में सृत्यु होने से 


` चेदान्तद्शेन । 
अर्धे थ०, रय पाद्‌, २० सूत्र] [२८०] 


आवृत्ति होती है। यह सत्य है कि, इन सव वाक्यों में पिठूयान और 
देवयान मार्गो' में गति का विपय उल्लिखित हे; परन्तु ये समस्त वाक्य 
योगियो के केवळ गति-द्वय के बोध के निमित्त हैं। सकाम-कर्म्माङ्ग- 
अनुष्ठान का फल पित॒यानमार्ग-प्राप्ति हे, ओर ज्ञानाहू-अनुष्ठान का फल 
देवयानमाग-प्रात्ति है, ये दोनों गति साधकों की होती हैं; त्रक्मक्ष योगियों 
_ को इतना ज्ञापित करना ही केवल इन वार्क्यो का अभिप्राय है; उनके 

सम्बन्ध में भी मृत्यु का कोई कालनियम हे, यह अवधारित करना इन 
वायो का अभिप्राय नहीं हे । कारण यह दै कि, इन बाक्यों के उपस 
हार में श्रोभगवान्‌ ने कहा है, “नेते सती पार्थ, जानन योगी मुद्दयति 
कश्चन” (इन दोनो मागो? के जानने से कोडे भी योगी पुरुष मेहह-प्राप्त 
नहीं होता है), इस चाक्य में केवळ यही कहा गया है कि, येगियो के 
लिए ये दो गति शातव्य हैं; ज्ञान के उपजात होने पर, उनके! वेचयान- 
मागे ही प्राप्त होता है, इसी का, उनके स्मर्णाथे, उक्तस्थळ पर, उपदेश 
किया गया है; उक्त वाक्य का यह अभिप्राय नहीं है कि, बह्मल्ञानी पुरुषों 
क्री मृत्यु के सम्बन्ध मै कोई कालविचार हे । 

इति वद्मज्ञाना देहत्यागविपये काळनिय्रमाभावनिरूपरणाधिकरणम्‌ । 
इति वेदान्तदर्शव चतुर्थाध्याये द्वितीयपादः समाप्तः । 


अँ तत्सत्‌ । 


वेदान्त-दर्शन 


चतुर्थ अध्याय--तृतीय पाद । 
थे अ०, देय पाद, १ सूत्रः--श्रर्थिरादिना तत््रयितेः ॥ 
[ प्रथितेः = प्रसिद्धी [| J 

भाप्यः-पक पच मागोंऽचिंरादितेयोऽतस्तेनेव विद्वांसा गच्छन्ति 
“अधिपमेयाभिसस्भचन्ति | अ््ियेऽद, र आपूर्य्यमाणपत्तम्ा, पूय्गेभाणप- 
क्षाद्यान्‌ पद्ङ्झेति मासां,स्तान्मासेम्यः संवत्सरं, संवत्सरादा- 
दिसमा, दिसाथन्द्रमस, चन्द्रमसो! विद्यतं, तत्पुर्पोडमानवः, स पतान्‌ 
अहा गमयति, पप देवपथो ब्रह्मपथ; एतेन प्रतियधसाना इमं मानवमाघर्स' 
नावर्चन्ते? इति छान्दोग्ये । तेऽस्चिपमभिसम्भवन्ति, श्रर्थिपो ह, 
रह आपूय्येमाणपच्चमा, पूर्ययमाणपत्ता्यान यडुदड्डादित्यमेति, मासेभ्यः 
देवलोक, देवलाकादादिस्यमादिसादैययुतं, तान्‌ वैद्युतात्‌ पुझुपोऽमानघ 
पत्य ब्रह्मलोकान्‌ गमयति” इति उृद्ददारण्यके; अन्यत्रापि तथैष 
प्रसिद्धेः । 

अस्याथः--अर्चिरादि मागे पक ही है, ऐसा जानना । इसी के द्वारा 
विद्वान्‌ पुरुप शरीर से उत्क्रान्त दाकर गमन करते हैं। छान्दोग्य उपनि- 
पदू के ४थ प्रपाठक के १५श खण्ड में उल्लिखित है कि, “महाचित्‌ पुरुष 
अशिरादि मार्गे के प्राप्त होते हैं; अर्थात्‌ अधमतः अश्चि के प्राप्त होते हैं, 
अध्यि के पश्चात्‌ अहरभिमानी देवता के, तत्पश्वात्‌ शुक्लपच्चाभिमानी 
देवता का, शुकळपक्षाभिमानी देवता के पश्वाव्‌ उत्तरायण-पणमासाभिमानी 


वेदान्तदृशन । 
श्ये थ०, इय पाद, २ सूत्र] [२५९) 
देवता को, पणूमासामिमानी देवता के पश्चात्‌ संघत्सराभिमानो देवता का, 
संबत्सराभिमानी देवता के पश्चात्‌ आादित्याभिमानी देवता को, श्रादिलाभि- 
मानी देवता के पश्चात्‌ चन्द्रमसभिमानी देवता के, तत्पश्चात्‌ बिद्युदभिमानी 
देवता को प्राप्त होते हैं; तत्पश्चात्‌ अमानच पुरुष उनको घ्रह्मलाक-प्रात्ति कराते 
हैं, यही देचपथ हे, श्रार यही ब्रह्मपथ है; जा लाग इस पथ के प्राप्त हाते हैं, 
चे पुनः पुनः आवत्तंनशीछ मनुप्य-लोक में आगमन नहीं करते ।” बृहदार” 
ण्यक उपनिषद्‌ के पष्ठ अध्याय के द्वितीय ब्राह्मण में भी इसी प्रकार का 
वणन है; यथा,--“जे अरण्यवासी श्रद्धायुक्त हो सत्य की उपासना करते 
हैं, थे भी इसी अधिरादि मार्गे के प्राप्त होते हैं; प्रथमतः अर्खिरभिमानी 
देवता को प्रास होकर, तत्पश्चात्‌ अहरभिमानी देवता को, तत्पश्चात्‌ 
युक्लपत्चाभिमानी देवता का, तत्पश्चात्‌ उत्तरायणपण्मासाभिमानी देवता 
के, तत्पश्चात्‌ देवलेकामिमानी देवता केर तत्पश्यात्‌ आदित्यामिमानी 
देवता को, तत्पश्चात्‌ विद्युदभिमानी देवता को प्राप्त होते हैं; तत्पश्चात 
अमानव पुरुष उनके मह्नलेाक में ले जाते हैं। अन्यत्र भी थुतियो में 
इसी प्रकार की गति की उक्ति है (यथा कौपीतकी इत्यादि) । 
इति अच्चिरायधिकरणमस्‌ । 
४थे अ०, इय पाद, २ सूचः--वायुमब्दादविशेपविशेपाभ्याम्‌ । 
[ अ्रब्दात्‌  संबत्सरात्‌ । ] 

साष्यः-छ्यान्दीस्यश्रृतिपडितात्‌ संबत्सगाू्चमादित्यात्‌ पूर्वः 
"'मझिलोकमागच्छुति स्र चायुलोकमि”-ति कौषीतकी शुत्यु्ं वायुमभि- 
सम्भवति, अविश्ेषविशेपाभ्याम्‌ “अप्लिलोकमागच्छति स वायुद्घोकमि व्य 


वेदास्तदर्शन । 
[६६०] {थ्य प्र, श्य पाद, २ सू 
बायुरविशेषेणो पद्एित्वात, “तस्मै स तत्र चिजिद्दीते यथा रथ 
चक्रस्य खं तेन ख ञदूध्वेमाक्रमते स आदित्यमागच्छती”-त्यन्न विशेषाव 
गम्माच्च । 
अस्यार्थ:--कौपीतकी उपनिषद्‌ के प्रथमाध्याय में देवयानपथ में 
गति का विषय इस प्रकार उल्लिखित है, यथाः--“स॒एत॑ देवयानं पन्था- 
नमापद्याझिलोकमागच्छति ख वायुलोकं ख आदित्यछोर्क स घरुणलोकं 
ख इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌” ( घह देवयान-मार्म को 
माप दोकर, अग्निलोक को भ्रात होता है; और क्रम से घायुकोक, 
आदित्यकोक, षथणलोक, इन्ड्खोक, प्रजापतिलोक और ब्रह्मलोक को 
प्राप्त होता दै)। यह वर्णन साधारण भाच का वर्णन है, इसमें मार्ग 
सम्यक्‌ विशेषित करके निर्दिए नहीं किया गया है । छान्दोग्यश्चति फे 
साथ इस श्रति को मिलाने से यह घतोत होता है कि, इस कपी तकी श्रुति 
में जो अझिलोक के पश्चात्‌ बायुलोक-प्रात्षि का विषय उल्लिखित हे, वदी 
चायुलोक-प्रात्ि छान्दोग्योक्त संवत्सराभिमानी-देचलोक-्रासि के पश्चात्‌ 
और आदित्यलोक-प्राति के पूर्व में, घटित होती दै; कारण यद है कि. 
कौपीतकी श्रति में अञ्िलोक के पश्चात्‌ जिस चायुलोक की कथा उलि 
खित है, उस वायुलोक फो! कोपीतकी श्रुति ने चिशेपरूप से वर्णन नहीं 
किया है; वृदददारण्यक फे म अध्याय फे १०म ब्राह्मण में उस विपय में 
चिशेपरूप से कहा गया है कि. “यदा वै पुरुपोऊस्मालोकात्‌ मेति स वायु- 
मागच्छति तस्मे स तम चिजिददीते यथा चमरस्य खं तेन स ऊदप्वंमात्रमते 
स आदिस्यमागच्छति” ( जय वद पुरुष इस छोक को परित्याग कर 
गमन करता है, तव बढ वायु को प्राप्त होता है; उसके निमित्त वायु 


पेदान्तदुशन । 
श्यै थ०, शय पाद, ३ सूत्र ] [९१] 
अपने को सच्छिद्र करती है, वह छिद्र रथचक-छित्र के सरश है; उस 
द्वत्र के द्वारा पदप ऊद्ध्वंगामो होता है, आर तत्पश्चात्‌ आदित्य को 
प्राप्त होता है )। ( अन्नि शब्द से ज्वलन आभासित होता है, अच्चिं 
शब्द से भी ज्वलन आभासित होता है; अतपच कोपीतकी 
्रुत्युक अभि और छान्दोग्योक्त अच्चि पक ही हैं; परन्तु पेसा सन्देह 
उपजात हो सकता है कि, "अञ्चि के पश्चात्‌ जिस बायुलोक-प्राप्ति के 
सम्बन्ध म कपोतकी अति मं उल्लिखित हे, क्या बह, अ्रच्थिःप्राप्ति के 
पश्चात्‌ और अहः प्रभृति फे पूर्व में घटित होती है, अथवा संवत्सरा* 
भिमानी देघता-आसि के पश्चात्‌ और दित्य के पूर्व घटित होती है ? 
इसमें भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं कि, यह वायुळोक-पापि संवत्लराभिमानी 
देवछोक-प्राप्ति के पश्चात्‌ ओर आदित्यळोक-प्रासि के पूवे घटित होती 
है; कारण, कोपोतकी उपनिपदू में घाथुळोक का स्थान विशेषरूप से 
निदिप्ट नहीं हुआ दै, उसमें साधारण भाच से धायुलोक प्राप्ति-मात्र का 
उल्लेख है; किन्तु बृहदारण्यकोपनिपदू के उपदेश द्वारा यह स्पष्टरूप से 
शात होता है कि, वायुलोक-प्रात्ति आदित्यलोकःप्रा्ति के ठीक पहले दी 
होती दै । यदी सूत्राथे है। ) 
५ इति वाय्वधिकरणम्‌ 


दद $ + द्‌ 

अर्थ अ०, श्य पाद, ३ खून । तड्रितोउधिधरुणः सम्बन्धात्‌ ॥ ' 

[ तड़ित३ = विद्युत अधि = उपरि; वरुणः = वरुण-लोकः; खर्व. 
न्धात  विद्युद्णयोः सम्बन्धात्‌ 1 ] 0000013800 


वैदान्तदुर्शन । 

[२३२] [ ४थ अ०, श्य पाद, ४ सूत्र 

भाष्यः--“स पततं देवयानं पन्थानमापद्याशिलीकमागच्छति स चायु- 
लोकं स घरुणलोकं, स इन्द्र्छोकं ख प्रजापतिलोकं ख घ्रहझलाकमि”- 
ति कौपोत्तकीशत्युक्तो “वरुणश्चन्द्रमसो विद्यतमि”-ति छान्दोग्यश्चत्युक्त- 
विद्यत उपरि तेजो चिद्यद्वरणसम्बन्धादिन्द्रप्रजापदी च तदगे योज्या ॥ 

अस्याथः--कोपीतकी उपनिपदू में देवयानमाग के उल्लेख के 
पश्चात, प्रथमतः अश्लिलोक-प्राष्ति, तत्पश्चात्‌ क्रमश; चायुळोक, चरुणु- 
लोक, इन्द्रलोक, प्रजापतिलोक तथा ब्रह्मलोकप्रा्ति के उल्लेख हें; 
उपरोक्त बसणलोक की स्थिति छान्दोग्योक्त चन्द्रमस्‌ और बिद्युत्‌ लोका 
के ऊपर समकनी पड़ेगी; कारण, विद्यत्‌ के साथ चरण का प्रकट 
सम्बन्ध दै; इस यदणलोक के पश्चात इन्द्रढोक, प्रजापतिळोक और 
ब्रह्मलोक हैं । 

इति वरुणाधिकरणम्‌ 

शर्थ अ०, जय पाद, ४ सूजः--आतिचाहिकास्तल्लिङ्वात्‌ ॥ 

भाप्यः--अच्चिंराद्यो गन्तरूणां गमयितारः “स पतान्‌ ब्रह्म गमः 
यती”-त्यमानवस्य गमयितृत्वश्रचणात्‌ पूर्वेषामपि गम यित्त्व॑ गम्यते। 

अस्यार्थः--पहले ज्ञा अच्चिरादि (अञ्चिः, अहः, शुकछपच्ष, 
पणमास, संवत्सर, वायु, आदित्य इत्यादि) कहे गये हँ, चे अह्म- 
लेक में गन्ता पुर्यो के घाहनकारी देयता हैँ । कारण यह है 
कि, बृहदारण्यक (देप्ठ थ०, २ घ्रा०) आर छान्दोम्योक्त "ख पतान्‌ 
ब्रह्म मयति” (वदद इन लोगी को ब्रहा-प्राप्ति कराता है) वाक्य 
में अमाछुप (देवत!) के घह्यलेक-प्रापकत्व का उल्लेख रहने के कारण, 


डेदान्तइराँच । 
शथे अर, दव पाद, २-६ सूत्र] ता 
इस-वाइकन्च चिह के दारा तत्यूदंवर्ती अशि :, दिवस इत्यादि शम्यो 
के वाच्य चाहक-देवता कहकर ही सिद्ध होते हैं ॥ 

(इस सूत्र के पश्चात्‌ दूसरा पक सूत्र शाङूरभाष्य मै धुत हुआ 
है, वह दूसरे भाष्यकारगणद्वारा चूत नहीं दया ऐ। पह सूर यए हैन" 

#उम्रयव्यामाहात्‌ तत्सिद्धेः ।! 

“यदि अ्रच्चिः प्रभृति अचेतन होते, तो अचेतन एोने फे फारण, 
चे गन्ता पुरुष को स्थानान्तर नहीं ले जा सकते ऐं. गन्ता पुरष 
भी उक्त पथ के विषय में अश है अतपव अथिरादि अचेतन पदाधै 
नहीं हैं, चे तदभिमानी चेतन देवता हें ॥) 

र्थ अ०, शेय पाद, ५ सूत्रः-वैदयतेमेव ततस्तच्छुतेः । 
भाष्यः--वियुत उपारिशद्मानवेनेव विठ्ठानीयते, वरुणावयस्तु 
साहित्येनापकारकाः । 

अस्यार्थः--विद्युत्‌ के ऊपर श्रमानव पुरुष दारा चिद्राग भीत 
होता है; वदणादि उसके साथी होकर उसका उपफार पारत  । 
उद्ददारण्यक थुति ने स्पष्टरूप से कहा है । 

“तान्‌ चैद्युतान्‌ पुरपो मानच पख महालेकान, भायि” । 


इसि ग्रच्चिरादीनां देवत्वनिर्पणापित र ॥ 


वाळ, 


चर्थे अट, क्य पाद, ६ खुवा-कार्य्य' अवटिददव मुवा 
भाष्यः--अज्चिरादि-गणा कार्यय' अक्ष तदुबावकान्वति, कार्यस्य 
बत्मण पव गत्युपपत्तेरिति धाव्य । 
७३ 


वेदान्तदशन । 

[४४१] [ थे थ०, इय पाद, ७-३ सूत्र 

अस्यार्थ:--वादारि मुनि कहते हैं कि, अर्च्चिरादि देववाससूद 
कार्य्यत्रह्म के उपासकों के कार्य्यत्रह्म अथात्‌ हिरण्यगर्भ ही की 
प्राप्ति कराते हैं, परभ्रह्म की नहीं, कारण, गतिशब्द के द्वारा देश- 
चिशेष में स्थित कार्य्यत्रह्म ही की संगति होती हे) 

४थे अ०, शय पाद्‌, ७ सूत्रः--विशेपितत्वाचच ॥ 

भाष्यः--“तेपु अल्यलेकेपु पराः परावन्तो चसन्ती”-ति लोक- 
शंब्दवहुधचनाभ्यां विशेषितत्वात्च ॥ 

अस्यार्थ:--विशेषतः, वृहदारण्यककथित पूर्वोक्त श्रतिवाक्य में 
उक्त है कि, “वे धह्मलेकसमूद मै चिरकाळ वास करते हैं” 
घाकय में “पघ्रह्मलेक” शब्द के तथा वहुबचन के प्रयुक्त होने से, यह 
रुपए रूप से भ्रतीयमान होता है कि, अजख्विरदि देवगण यथाक्रम 
हिरुण्यगभे की ही प्राप्ति कराते हैं । 

धथे अ०, शय पाद, ८ खूज+-- सामीप्याच तडुपदेशः । 

भाष्यः--प्रथमजत्वेच ब्रह्मसामीप्याचु “ब्रह्म गमयती”-ति व्यपदेश 
उपपद्यते ॥ 
अस्यार्थः--यादारि मुनि कहते हैं, “ब्रह्म गमयति” ( घर्म की प्राप्ति 
कराते हैं) बृददारण्यकाक्त इस पद में ज्ञा “ब्रह्म” शब्द व्यवहृत 
हुआ है, घह श्रसङ्गत नहीं है; कारण, हिरण्यगर्भ ब्रह्मा ही सृष्टि 
का आदिपुरुष है, उसके परत्रह्म के सामीष्यदेतु उसको ग्रह्मपद्ची 


दी गई है। 
४थ अ०, इय पाद, & सूत्रः--कार्य्यांतये तदध्यक्षेण सहातः 


पस्मभिधानात्‌ ॥ 


चेदान्तद्शंन । 

थे श्र०, देय पाद, १०-११ सूत्र ] [0500 

भाष्यः--कार्यन्नह्मलाकनाशे कार्यब्रक्षणा सह कार्यवह्मणः परे 
आप्नोति “ते ब्रह्मलाके तु परान्तकाले परास्रताव्‌ परिसुच्यन्ति सर्वे" 
इत्यभिधानात्‌ ॥ 

अस्यार्थ;--कार्यब्रह्ललाक के छयकाल में उसके अध्यक्ष दिर- 
ण्यगर्भ के साथ उस लाक के निवासी शुद्ध श्रह्मपद्‌ क्रो प्राप्त 
होते हैं, यह श्रति ने कद्दा है; यथा “ते प्रह्मलाके” इत्यादि । अतएव 
ब्रह्मलाक-प्राप्त पुरुष की संसार में अनाबक्तिसूचक जो शृतियां दें, 
थे भी उक्त “ते ब्रह्मलोके” इत्यादि श्रुतिवाक्यों के द्वारा समज्ज- 
सीभूत होती हें । ( घु० ३, रय ख० ) 

छै अ्र०, शय पाद, १० सूत्ः--स्मृतेश्‍च ॥ 

आष्यः-_'“ब्रह्मणा सह ते सर्च सम्माप्ते प्रतिसंचरे | परस्यात्ते 
कृतात्मानः प्रचिशन्ति परं पद्मि”-ति स्सृतेश्चोक्तार्थोऽवगम्यते | 

अस्या्थः--स्थति में भी ऐसा ही उल्लिखित है, यथा, “मद्दा- 
प्रलय के समय हिरण्यगर्भे ब्रह्मा के लय-माप्त होने पर, उस लोक 
के निवासी लब्ध ग्रहशान होकर ( बिष्णु के ) परमपद को प्राप्त होते 
हुँ” ॥ 

४थे अ०, श्य पाद, ११ सुन्नः--परं जैमिनिर्मुख्यत्वात्‌॥ 

भाष्यः--“परं ब्रह नयति” “प्तान्‌ ब्रह्म गमयतीति प्रह्मशब्दस्य 
परस्मिन्‌ मुख्यत्वात्‌ । 

श्रस्यार्थेः-जैमिनि सुनि कहते हें कि, परत्रह्मप्राप्ति कराने ही 
के निमित्त अर्थिरादिदेवगण ले जाते हैं; ये कहते हें फि, इस स्थल 
पर महाशब्द परन्रह्मतयोधक दे; कारण यह है फि, "परं ब्रह्म 


चेदान्तदुशन । 

[४१६४] | भ्ये अण, दय पाद, १२ सून 
नयति,” “पतान अझ गमयति” इत्यादि स्थलों पर ब्रह्म शब्द मुख्याथै 
ही में अयुक्त हुआ हे, मुख्यार्थ में अशब्द से परन्रह्म हो प्रतिभात 
होता है; इस मुख्यार्थ के परित्याग कर, गोणार्थ को ग्रहण करना 
सङ्गत नहीं है। ( लोकशब्द के वहुचचनान्त होने पर भी, 
उसके द्वारा कार्थत्रह्म . आभासित नहीं होता हैँ; कारण, ब्रह्म के 
सवगत होने पर भी, स्वेच्छानुसार विशेपदेशवत्ती होने में उसकी 
कोई वाधा नह होती है। कारण, श्रुति ने कहा है, “ये 5स्याध्यक्तः 
परमे व्योमन्‌ तिष्ठति तद्विष्णोः परम' पदम्‌” इत्यादि । पञ्च ब्रह्म- 
लोक का भो नित्यत्य सिद्ध हे, "अकतं कृतात्मा घहालोकं सम्मचानि"” 
इत्यादि श्रुतियाँ इसके प्रमाण हैं। सोक-भदेश की चाहुल्य-विवक्षा में 
चहुवचन व्यवद्ध होना असङ्गत नहीं हैँ; यथा, स्मृति ने कहा है, 
“ये लोका मम विमलाः सरद्विमान्ति ब्रह्मायेः सुरवपमेरपीप्यमाणाः । 
तान्‌ क्षिप्रं बज खतताग्निहदोत्रयाजिन्मचुल्यो अघ गरुडोत्तमाङ्गयान' 
इत्यादि (द्रोणपर्वोक्त थीभगवद्वाक्य) । थरी श्री निवासाचारय्यक्कत भाष्य 
खे यह व्याख्यांश ग्रहीत छुआ है।) 

पर्थ अ०, श्य पाद, १२ सूवः--दर्शीनाच्च ॥ 

भाष्यः-- परं ज्यातिरुपसम्पद्य स्वेन रुपेणाभिनिप्पद्यते” इति 


पस्आाप्यत्यदशैनाच्च ॥ 
अस्यार्थः-अ्त्ि ने भी अन्यत्र परत्रहन्प्राप्ति ही स्पष्टरूप से 
प्रदर्शित की है । यथा, परं ञ्योतिदपसम्पदय” इत्यादि । (छा० म अ, 


३ खं०) 


येदान्तद्शेन 1 

श्थे अ०, शय पाद, १३-१४ सूत्र ] [२९५७] 

थै अ०, दय पाद, १३ सूच:--व च कायं प्रतिपत्यभिः 
सन्धिः । 

( ब्र्ोपासकस्य सत्युकाले या प्रतिपत्यमिसन्धिः ब्रह्मप्रातिसङ्कर्पः 
खा न कार्य ब्रह्मणि सम्भवतीत्यर्थः । ) 

भाप्यः--“प्रजापतेः सभां वेश्म प्रपथे”? इत्ययं प्राप्तेः सङ्कल्पः 
कार्य्यत्राविषयके न, किन्तु परमात्मचिपयकः तस्यैवाधिकारात्‌ । 

अस्याधेः--“में ्रज्ापति-त्रहा के सभागृह को आप हुआ”! 
(ा० ८ अ०, १४ खं०) इस थुतिवाक्य में जा ऐसा संकल्प उक्त है, 
वह कार्यत्रह्मविषयक नहीं है, पर्मात्मविषयक है; कारण, "नाम- 
रूपयोानिचेहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म” ( चह नाम आर रूप का निर्वाहक 
है; नाम आर रूप जिसके बहिवेत्ती हैं, वह प्रह्म हे) इत्यादि ( छा० ८ श्र०, 
१४ ख० ) श्रृति-वाक्योँ में परत्र का जो प्रस्ताघ आरम्भ किया गया 
है, उक्त गतिनश्रुति उसी प्रस्ताव के अन्तर्गत है! अतपच परस्रह्म ही 
रन्ध होता है, कार्य्येत्रह्म नहीं । 

४थे अ०, शय पाद्‌, १४ सूचः--अग्रतोकालम्वनान्नयतीति घाद्रायण 
उभयथा दोपात्तत्कतुश्च ॥ 

भाप्यः-अच्चिंरादिगणः प्रतीकालम्वनव्यतिरिक्तान्‌ परब्रह्मोपासकान्‌ 
बरह्मात्मकतयाऽच्रस्वरूपोषासकांश्च परं ब्र नयति। कुतः १ उभयथा | 
दापात्‌। कार्य्योपासकान्नयतीत्यत्र “अस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परंज्योति- 
सपसम्पद्े”-त्यादि श्रुतिव्याकापः स्यात्‌। परोपासीनानेच नयतीति 
नियमे तु ““तद्‌ य इत्थं चिढुय्य चेमेऽरणये श्रद्धां तप इत्युपासते ते अर्शि- 
पमभिसम्भवन्ती”-ति थुतिव्याकापः स्यात्‌। “तस्माद्‌ यथाकतरस्मिँझ्ोके 


चेदान्तदृशंन । 
[म] [४६ ०, ३य पाद, १४ सूत्र 
पुरुषो भवति तथेतः प्रेय भवती”्यादि शुतेस्तत्कतुस्तथेच प्राप्रो- 
तीति सिद्धान्तो भगवान्‌ चादरायण सन्यते । 
अस्यार्थ:--पूर्वोक्त विषय में महर्षि बादरायण की मीमांसा यह 
है कि, जा लोग केवळ प्रतीकावलम्बन दारा उपासना करते हैं, ( अर्थात्‌ 
ज्ञा लाग अद्यमाव से नाम, मन, अथवा इसी प्रकार के दूसरे प्रतीको 
का उपास्यरूप में अञ्जन करते हैं “ये नाम ब्रह्मेत्युपासीते” इत्यादि 
थुत्युक्त नामादिक प्रतीको की बरहमचुद्धि से उपासना करते हैं ) उनको 
छोड़ कर दूसरे परत्रहोपासकों का, और, जो लोग निज-आत्सा की 
ब्रह्मस्वरूप धारण कर अक्षरात्मा की उपासना करते हैं, इनके 'अर्थिरादि- 
वाहक देचतागण परह ही की प्राप्ति कराते हैं, कार्य्यंघ्रह्म की नहीं। 
-कारण, पूर्वोक्त दोनों ( वादरिकृत तथा जेमिनिकृत ) मीमांसाओं में 
वोप है; यदि ऐसी मीमांसा की जाय कि, काय्यैव्रहोपासको ही के 
अर्थिरादि देवगण ले जाकर कार्य्य की प्राप्ति कराते हैं, ( जे लोग 
पर्त्रहझोषासना करते हैं, उनका न किसी लाक में गमन है और न उनके 
कोई ले जाता है, ) ते “अस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरप- 
सम्प” ( बहर शार खत्यविद्यानिष्ठ एरत्रह्मोपासकगण इस शरीर से 
उत्थित होकर, परम ज्योतिरूप परमात्मा के घात दो स्वीय चिन्मयरुप 
में भतिष्ठा-लाभ करते हैं), इत्यादि श्रुतिवाक्यों ( छा4 ८ श्र० ३, १२ 
ख्‌०) के साथ इस मीमांसा का विरोध उत्पन्न होता दै । और यदि 
ऐसी मीमांसा की जाय, कि केचळ परघहझोपासकों ही के अचिरादि 
देवगण ले जाते हैं, तो “तदू य इत्थं विदुय्यें चेमेरण्ये थद्धां तप इत्यु- 
पासते तेश्िंपममिसस्मवन्ति” ( छा० ५ अ० १० ख० ) (जो लाग यह 


चैदान्तद्शान 1 
भे धळ श्य पाद, १४ सूत्र] [४२३१] 
जानते हैं, और अरण्य में तपस्यारुप श्रद्धा को उपासना करते हे, वे 
अर्थिरादि गति का प्राप्त देत ७), इत्याद चलिवाफ्यौ में पञ्चाति उपा- 
सके के लिए 'अर्थिरादि गति-प्राप्ति के उपदेश रहने स, उक्त भतिसमूद 
इस मीमांसा के विरोधी देते हूं। थुति न कहा दैः" "अतपच पुरुष 
इस लाक में यद्गुप क्रतु ( उपासना ) विशिष्ट होते हें, इस लोफ फा 
परित्याग कर तद्रपता दी को प्राप्त होत है ( छा० ३ ग्र० १४ ख० ) 1 
इस मम्मे की आए श्रुतियाँ भी ह, एतवूद्गभारा यह सिद्ध होता है कि, जो 
पुष यद्रूप फलु ( उपासना )-सम्पन्न होते है, चे तठ॒प स्वरूप के प्राप्त 
हाते है। छिस्एयगर्मोपासक दिस्ण्यगभ के माप दात हैं, परजह्लोपासक 
पस्त्रझ ही को प्राप्त होते ऐ। श्रीघादरायण वैदब्यास का यदी 
सिद्धान्त है । ' 
४थे अ्०, शय पाद, १५ सून्त---विश्लेर्ष च दर्शयति। 
ज्षाप्य+--“यावक्षास्नेए्यतं ततास्य यथाकामचारों भवतों”-ल्ादिका 
श्रतिः प्रतीकेषासकस्य गह्यनपेज्त फलविशेष॑ घ दर्शयति ॥ 
श्रस्यार्थः-~केचल चामादिक प्रतीकेपासदें केँ ख्य में प्याप, 
प्राप्ति की गति का उल्लेख न कर, श्रि ने उन नागीं के लिए दूसरे 
फलो का उपदेश किया है; यथा,-- यावदान्दोयितर ठखरास्थ यथाकाम 
ग rn en sre 868 वयाकामचारी 
कक वीचा तीन ह 02७ ई गाति जर्दा तक द 
चारिता होती है; धाक नाम से दे ड त झं Mende 
तर्क वार्क फे उपासक कामचारी PCE वाक काल i 
दीदे है; मन याक से भेष्ट दै, वर्ड | 


वेदान्तदर्शन । 
[६००] [ शथे श्र, य पाद, १ सूत्र 
भन की गति है वहाँ तक मन के उपासक कामचारी होते हैं ) ( छा० ७ 
अ० १ ख० ) । इस कारण प्रतीकापासक को छोड़कर दूसरों की परत्रह्म- 
प्राप्ति उपदिष्ट हुई है । 
इति परनह्मोपासकानामचरोपासकानाञ्च परन्रद्मपास्तिः, चदितरेपग्सुपास्यलाक- 
प्राप्तिनिरूपणाधिकरणस्‌ ॥ 
सिद्धान्त यह्‌ है कि, जा जिसकी उपासना करता हे, वह, देह 
परित्याग कर, तंडूपत्ता को प्राप्त होता है। केवळ नाम, मन इत्यादि धतीकें 
की जा लोग उपासना करते हैं, वे प्रतीकापासक कहे जाते हैं; उन 
प्रतीकं में प्रकाशित अह्य की ज्ञा समस्त शक्तियाँ हे, उनके उपासक 
तत्समस्त को प्रात्त हो, तदनुरूप कामचारता-प्राप्त होते हैं; उनके ध्यान 
में प्रतीको ही के प्रधान होने के कारण, ब्रह्म अप्रधानभाव से उनका 
उपास्य होता दै, सुतरां मुख्य घ्रह्म-प्रा्ि-रूप फल उनके साक्षात्‌ सम्बन्ध 
में नहीं होता है। परन्तु जा लोग, किसी विशेपप्रतीक की ओर निरपेक्ष 
होकर, सर्वोन्तर्यामी, सर्वनियन्ता, सर्वकत्तां सत्यसडूल्प, सर्वात्मा, 
शुद्ध, अपापविद्धः इत्यादि रूपों से ब्रह्म का ध्यान तथा उसकी उपासना 
करते हैं, उनकी उपासना में परन्रह्म ही प्रघानरुप से ध्येय है; अतपच 
देहान्त होने पर इनके लिए परब्रक्षप्राप्ति ही का श्रुति ने उपदेश किया है) 
उनकी मुख्य ब्रह्मो पासना के थङ्घीभूत दूसरे कम्मांन्नों के रहने पर भी 
( ग्रदर्स्या के लिए वेदव्यासजी ने पूवांध्याय में इन कम्मे का भी उपदेश 
किया है), इनके दारा उनकी मुख्य अहोपासना में सहायता ( श्वानु- 
कूस्य ) दी देवी है। जा लोग उक्त पकार से मुख्य ्रझोपासना नहीँ 


वेदान्तदशंन । 

अथै च०, शय पाद, ११ सूघ ] [९०१५] 
करते हैं, प्रतीकादि दी जिनके मुख्य रूप से उपास्य हैं, उनकी भी उपा- 
सना के उत्कर्षभेद से, उनमें से किसी किसी को देवयानमार्ग प्राप्त हो 
सकता है; परन्तु, उस उपासना के प्रभाव से, वे परत्रह्म को नहीं प्राप्त 
हो सकते; उपासना के फलस्वरूप बे इन्द्रलोकादि उच्च लोकसमूह को 
प्राप्त हो सकते हैं; और शाख में कथित है कि, उनमें कोई कोई ब्रह्मलेक 
के भी प्राप्त हो सकते हैं; किन्तु, उस उपासना के प्रभाव से, थे इस देह 
के त्याग के पश्चात्‌ ही, सात्षात्सम्बन्ध में परत्रह्म के प्राप्त नहीं होते हैँ 
वे ब्रह्मलोक में परब्रह्मोपासना के पश्चात्‌, ब्रह्मा के साथ एकीभूत होकर 
उनके साथ परत्रह्म को प्राप्त होते हैं । जो लोग प्रत्यगात्मा का ब्रह्मात्मक- 
वोध से अक्षर-स्वरूप में ध्यान करते हैं, उनकी उपासना के प्रतीकाव- 
लस्वन-उपासना न होने के कारण, उनकी भी, देदान्त हाने पर, साक्षात्‌- 
सम्बन्ध में परब्रह्मप्रासि दाती है। अतपव केवळ ,प्रतीकावलम्बन-उपा 

सके के छोड, साक्षातूसम्बन्ध में सत्यकामत्वादि-गुणविशिष्ट पच्त्रहो- 
पासक और अच्षरेपासकगण अमानव पुरुष द्वारा नीत होकर परत्रह्म- 
रूपता को प्राप्त होते हैं; यही थीमगवान्‌ वेदव्यास की मीमांसा दै, धार 
यही पूरयोद्धुत जृद्ददारएयक प्रभ्ति श्रुतिवाक्यों का मम्मे 
(अभिप्राय ) है। 


इति वेदान्तदर्शने चतुर्थाध्याये तृतीयपादः समाप्तः ॥ 


अ तत्सत्‌ । 


७६ 


वेदान्तदर्शन । 
चतुथांध्य(य--चतुर्थ पाद्‌ । 

र्थे अ०, थे पाद, १ सूजः--सम्पद्याविर्भावः स्वैनशब्दात्‌ । 

भाप्य+--जीवेउच्चिरादिकेन मार्गेण परं सम्पद्य स्वाभाविकेन रूपेणा- 
विभेवतीति “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्येन रुपेणाभिनिप्पद्यत” इति चाक्येन 
प्रतिपाद्यते, स्वेनेति शब्दात्‌ ॥ 

अस्यार्थ:--अच्चिरादि मागे में गमनानन्तर परब्रह्म को प्राप्त होकर, 
जीव स्वीय स्वाभाविक रूप को प्राप्त हाता हे; अर्थात्‌ उसको देवक ले- 
चर अथवा ओर किसी विशेष धम्मैविशिए कलेवर की शसि नहीं होती. 
श्रति ने जञा “स्वेन” (निज ) शब्द का व्यबहार किया है, उसके द्वारा 
यही निश्‍चित होता दै; शति, यथाः--“पुवमेबैप सम्मसादोऽस्माच्छ- 
रीरात्‌ सम्त्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते” (छान्दोग्य 
= अ० १२ ख० प्रज्ञापतिघाक्य )। (इस संसार-दुःख से विमुक्त तथा 
सम्प्रखादप्रात पुरुष, इस शरीर से सम्यक्‌ उत्थित देकर परमज्योति 
मे प्रतिष्ठित दोता है--सर्वेप्रकाशक ल्ल मे अतिछित दोता है; स्वीय 
स्वाभाविक विशुद्धकूप मे आविर्भूत हाता है। ) 


उ अ०, ४थे पाद, २ सूत्रः--मुक्तः पतिज्ञानात्‌ । 
भाप्या--वन्धाद्विसुक्त एवात्र स्वेन खूपेणासिनिप्पद्यते इत्युच्यते । 


कुतः? “य आत्मा अपहतपाप्मे!*त्युपक्रस्य “एतं त्वेव ते थूयोउनुब्या 
ख्यास्यामी”-ति प्रतिज्ञानात्‌ ॥ 


वेदान्तदशन । 

अथै थ०, बर्थ पाद, ३े सूत्र ] [६०३] 

अस्यार्थः -पूर्वोक छान्दोग्य श्रुति में जञ! “स्वेन रुपेणाभिनिप्पद्यते” 
(स्वीय स्वाभाविकरूपसम्पन्न होता है ) ( छा० ८ अ०, १२ ख० ) कहा 
गया है, इसका आशय यह है कि, (वह) सर्वविध बन्धन से मक्त 
होता है। यह उक्त श्रुति के भतिज्ञावाक्य के द्वारा स्थिरीकृत होता है। 
श्रुति नें प्रथमतः आख्यायिका के उपक्रम में कहा है, “य आत्मा अप- 
दतपाप्मा?” ,( आत्मा निष्पाप, निर्मल है) ( छु = अ०, ७ ख० ), 
इस उपक्रमबाक्य में आत्मा के स्वाभाविक मुक्तस्घरूप को घर्णेन कर, 
तत्पश्चात्‌ “पत त्वेव ते भूयोऽदुव्याख्यास्यामि” ( पुनः तुमसे इस 
आत्मा की कथा घर्णेन करता हुँ) (छा ८ अ० ११ ख० ) ऐसी 
प्रतिक्षा कर पुनः आख्यायिका के अन्त में उक्त “स्येन रूपेणाभि- 
निष्पद्यते” इस वाक्य के द्वारा आख्यायिका को समाप्त किया है। 


उर्थ अ०, ४थे पाद्‌, ३ सू! आत्मा प्रकरणात । 


भाष्य/-- आत्मैचाचिभूंतरूपस्तत्रकरणात्‌ ॥ 


अस्थार्थ--पू्वेक्त “परें ज्योतिरुपसम्पद्य'* इत्यादि घाक्यों में जा 
"ज्योतिः? शब्द प्रयुक्त है, वह आत्मा-वोधक है; कारण, उक्त प्रकरण 
में आत्मा ही वर्णित है । इस सूत्र के भाष्य को समाप्त करके भ्रीनिधासा- 
चाय्ये ने कहा है, “तस्मादच्चिरादिना परे अह्ोपसम्पथ स्वाभाचिके- 
बैच रूपेणाभिनिप्पयते प्रत्यगात्मेति सिद्धम” ( श्रतपघ अख्विरादि मागे 
में गमनानन्तर, परत्नह्म में सम्यक्‌ रूप से प्रतिष्ठित होकर, जीव स्वाभा- 
चिक देहादिविकारशून्य विशुद्ध रूप को प्राप्त करता है, यही सिद्ध हुआ; 
अ्ष्चिरादिमागगामी पुरुष कार्थ्यब्रह्म दी के प्राप्त देते हैँ, पररझ के 


बेदान्तवृर्शन 1 
[६०३] [र्थ भ०, २४ पाद, ४ सूयर 
नहीं, और जा लोग देहान्त हाने पर परप्रह् को प्राप्त हाते हैं, पे अन्ति 
रावि मार्गा में गमन नहीं करते, ऐसा सिद्धान्त सत्त नहीं है। 
इनि पिदेंहमुक्तस्प स्वरूपे भ्रतिष्ठा-निरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 


४थे अ०, र्थ पाद, ४ सूत्रः- अ्रपिभागेन दृष्टत्यात्‌ । 

भाप्यः- मुक्तः परस्मादात्माने भागाविरोधिना झषिभागेनामुभवतति | 
तत्वस्य तदानीमपरोक्षतो रएत्यात, शाखस्याप्येषं रएत्यात्‌ ॥ 

शस्पार्थः- जिस भांति श्वेशी के भागमात्र देते हुए भी, मग अंशी 
से अमिभ्न हैं, उसी भाँति मुक्त पुरुष, परमात्मा से झमिश्नकुप में, अपना 
मनुभप फरता है) उस समय उसफे समी फे परमात्म-स्थद्प में वरन 
हाते हँ, शास्त्र ने नो ऐसा ही प्रफाशित किया दै । 

चिदेहमुक पुरुषों के सर्वेधिष पन्पन से मुन्य दाने फे कारण, 
प्र से भि युद्धि उनमें कभी स्फुरित नहीं दोती, पे प्रप दी में 
सपके दर्सन करते हँ) दिन्तु पूर्व ही येंदुप्पासशी ले कहा हैं कि, 
सीध श्यमापतः अशुस्परुष दे। किन्तु ग्रथ पिभुस्यरुप इ. एुतरां गुळा 
पस्था में भी भीप प्रश्न द अ हैं, पूण बर नदी; मुलाजीय अझ से 
अनिभ दप से (मर्पात महर दकार . कऊणने), 


वरेदान्तदुशन । 
शे भ्रण, .४थ पाद्‌, १ सूत्र] [६०२] 
मै यही सिद्ध हुआ है। सुतरां जीवात्मा ब्रह्म से अभिन्न हैं, उसके 
अशस्वरूप हैं; संसारावस्था में वे यह नहीं जान सकते हैं, मुक्तावस्था 
में उनकी यह प्रह्मांशरूपता ( सुतरां अभिन्नता ) सम्पूर्णरूप से स्फुरित 
होती है; सर्वप्रकार देहाभिमान विदूरित होता है। 


इति विदेहमुक्तस्य व्रह्मासिन्नरूपेण स्थिविनिरूपणाधिकरणम्‌ ॥ 


नाल ३०४: 


उ्थ अ०, थे पाद, ५ सूच+-भाहोण जञैमिनिरुपन्यासादिभ्यः । 

भाप्यः--अपहतपाप्मत्वादि-ाह्मेण यणेन युक्तः प्रत्यगात्माउबिमे- 
घतीति , जैमिनिमेन्यते ! दृहरचाक्ये ब्रह्मसम्वन्धितया श्रुतानामपह तपा- 
प्मत्वादीनां प्रजापतिधाक्ये प्रत्यगात्मसम्वन्थितयाउप्युपन्यासादिना जक्त- 
शणादिभ्यश्च ॥ 

अस्यार्थः--ज्ैमिनिजी कहते है कि, ब्रह्म के जा अपहतपाप्मत्वादि 
शुणसमूद श्रुति मे उक्त हैं, मुक्ताघस्था में जीव, तद्विशिष्ट देकर, 
आविभूत होते' हें । कारण यह है कि, दहर-विद्याचिपयक घाययाँ में 
ये अपहत-पाप्मत्व, सत्यसडूरप, खर्वशत्व इत्यादि युणसमूद ब्रह्मसम्बन्ध 
मे उक्त हुए हैं; पूवोक्त भजापतिवाक्य में उक्त अपदतपाप्मत्वादि गुण, 
मुक्त जीवा के सम्बन्ध में भी, “एप आत्मापहतपाप्मा”, “खत्यकामः 
सव्यसङ्कर्पः” इत्यादि उपन्यासवाक्यौ में, उक्त हें । पवक्च "ख तत्र 
पर्येति जक्षन कीड़न्‌ रममाणः” ( उस समय घद्द स्वेच्छानुसार पर्य्यटन ` 
करता है, भग करता है, क्रीड़ा करता है, रममाण होता है) इत्यादि 
पार्क्यों से भी ऐसा ही ज्ञात होता हे । 


वेदान्तदशन । 

[६०६] [शर्थ अ०, शर्थ पाद्‌) ६-७ सूत्र 

धर्थ श्र», धर्थ - पाद, ६ सूञः--चिति तन्मात्रेण तदात्मकत्वादि- 
स्पीडलोमिः । 

भाप्यः--ब्रह्मणि चिद्रपे उपसन्न; प्रत्यगात्मा चिन्मात्रेण रूपेणावि- 
भंबति । प्रज्ञानघन पथे”-ति तस्य तदात्मकत्वश्रवणादित्यौडुलोमि- 
मैन्यते ॥ 

अस्यार्थः--झडुलोमि सुनि कहते हैं कि, मुक्तावस्था मै जीवात्मा 
केवल चैतन्यमात्रस्वरूप ब्रह्म को प्राप्त होकर केवल चैतन्यमात्र रूप में 
श्राचिभूत होते हैं; कारण, श्रति ने उनके “'पप्र्ञानघन” मात्र कहकर 
निदिं ए किया है । 

अर्थे अळ ४थे पाद, ७ सुत्र:--एवमप्युप्ल्याखात्‌ पूर्वभाचादविसेधं 
घादुरायणः । हि 

( पूर्वभावात्‌--“ पूर्वोक्तादपहतपाप्मत्वादियुशसम्पन्न विश्ञानस्चरूप 
प्रत्मगात्माचिर्भाधात्‌  ) 

भाप्यः--विज्ञानमात्रस्वरूपत्वप्रतिपादने सत्यपि अपहतपाप्मत्वादि- 
मद्धिज्ञान स्वरूपाचिर्मावादचिरोाधे भगवान्‌ घादरायणा मन्यते। कुतः ? 
मुक्तजीचसम्बन्धितया श्रपहृतपाप्मत्वायुपन्यास्ात्‌॥ 

अस्यार्थः--यद्यपि यह सत्य है कि, आत्मा विज्ञानमात्र-स्वरूप 
के प्रा. होता है, तथापि, भगवान्‌ चाद्रायण वेदव्यास का सिद्धान्त 
यह है कि, उसका वह चिज्ञानरूप स्वीयस्वरूप अपहतपाप्मत्वादि गुण- 
विशिष्ट है; कारण, सुक्त जीव के सम्बन्ध में अपद्दतपापात्वादि गुणां को 
शति ने पूर्वोक्त उपन्यास वाक्य ( छा० प्म अ० ) में जो प्रदर्शित किया 
है, "उसका कहीं भी प्रतिवाद नहीं हुआ है । 


वेदान्तदुर्शन । 

अर्ध अ०, ४र्थ पाद्‌, ७ सूत्र] [६०७] 

चिदेहसुक्तावस्था में भी ज्ञा सब्यसङ्करपादि ऐश्वस्ये वत्तमान रहते 
हैं, उसका चेद्व्यासजी ने इस स्थळ पर स्पष्टरूप से उपदेश किया है; 
ओर यह भी पहले स्पष्टरूप से उल्लिखित हुआ है कि, यही “घह्मभाव” 
तथा संसारातीत मुक्तावस्था है। एतदूद्वारा यह स्पष्टरूप से सिद्ध होता 
है कि, चिन्मात्र होने पर भी, ब्रह सत्यसङ्कटपाडि ऐश्वय्य-विशिए है, 
ओर यह उसका जगदतीत स्वरूप हे। इस स्थळ पर जो पूर्णमुक्त- 
स्वरूप वर्णित हुआ है, उसमें कोई विरोध नहीं है; इसमें कोई सन्देह 
नहीं हो सकता कि, वह व्यवहारातीत ( संसारातीत ) रुप है; कारण 
यह है कि, व्यवहारावस्था के साथ पार्थेक्य के प्रदर्शित करने के अभि- 
प्राय ही से, श्रुति का अजुसरण कर, चेदव्यासजी ने इस सूत्र के द्वारा - 
यह वर्णन किया है कि, देहान्त हाने फे पश्चात्‌ परब्रह्मरूपता प्राप्त 
हाती हँ! * 

शङ्कराचाय्यभी ने भी इख सूत्र की व्याख्या पेसे दी की है 
परन्तु उन्हाने कहा हे कि, व्यवहारापेक्षा में ही ये समस्त गुण स्वीकृत 
किये जाते हे । इस सूत्र का शङ्करक्कत सम्पूर्ण भाष्य नीचे उद्धृत किया 
जाता है। 

“युवमपि पारमार्थिकचेतन्यमान स्वरूपाभ्युपगमेडपि व्यवद्दारा- 
पेतया पूर्वस्याप्युपन्यासादिभ्योऽवयतस्य ब्राह्मस्यँद्वर्र्यरूषस्यायत्याख्या- 
नादचिरोध चादरायण आचार्यो मन्यते? । उक्त व्याख्यान के “*पारम्रार्थिक” 
और 'व्यचद्दारापेच्षयाः--परे दोनों पद थीमच्छङ्कराचारय्य के स्वकपाळ-क ल्पित 
हैं, ये सूत्र मै किसी स्थान पर नही हूँ । अपने मत के साथ येदब्याखजी के 
मत का अविरोध प्रदर्शित करने के अभिमाय से, उन्दने व्याख्या में इन 


वेदान्तद्शंन । 

(६५४) [ये भ्र०, ४ये पादु, ८ सूप्र 
दोनों पदों की संयेजना की है। इस स्थल पर “व्यापारिक” विषय फा 
फोई भी सम्बन्ध नहीं है; देहपात हाने से पद सम्पन्ध लोप प्राप्त हुआ है, 
आर पस्मह्मभाषप्राप्ति हुई हे; पद पस्प्रह्ममाव फ्या है, इस सम्बन्ध में 
जैमिनि आर औडलोमि फे मतों का उल्लेख कर, और दोनों में साम- 
स्य तथा ध्रुतियाक्यों की एकता स्थापित फर, पेदम्यासमी कहते 
हैँ फि, उस परप्रह्ममाघ का अर्थ एफ आर “विश्ञानघनत्” और दूसरी 
आर उसके साथ “सससङ्कएपत्व”, “अपइतपाप्मत्य” प्रभूति हैँ । 

श्रतप्ध यह सिद्ध दाता हँ कि, घेदन्यासरत यद्‌ सप्र शाङ्गरिफ 
मत फा सम्पूर्ण विराधी है, आर यही सिदान्त शाङ्करिफ प्रप्स्य- 
रुपनिर्णय-पिपयफ मत फा स्पष्ट सगडनस्यरुप गगय किया मा 
सकता एँ। सत्पसशस्वत्वादिगुशिपिशि्ट परमपौपासक्ण मा 
अर्चिरादि मार्ग फो प्राप्त होफर परप्राप दी के प्राप्त दोल ६, 
इस पिपप में भी यह सूत्र एफ झफादय प्रगाणस्परूप गम्य दे, 
इसमें काई सम्देंद नहीं हँ । 

४ मळ, एच पाद, 5यूत्रः--सहुस्पादेष तख्दुतेः। 

भाष्पा-मुकस्प सडुद्पादेय पिशदिशराणो।॥ कुण? स्‌ पि 
विदृल्लाफफामा नएति सडस्यारेपार्थ पितर समुचिएम्ति" इति तदू 
निधानभुमः ॥ 

घश्यार्यः--मुकारुष्पों में डो सापसइसस्पादि गुण दत धै, 
इसका अव पड़ थी दै रि, सति ने उदा दें दि मुख्पुष्षों ई 
सङ्कसपमा दी मै उन समीप विदाहि क आगमन होता दँ 
म्या, इश्र-दिपा मे उकलत हे हि, "या उ विवुवाऊृश्शय डॉ 


बेदान्वदशोन 1 

भ्यं अ०, ४थे पाद, ६-३० सूत्र] [६०३] 
इच्छा करें, तो उनके सङ्कलपमा् से वितृगण श्रा जाते हैं” (छा० 
म्म अ० रम ख०) 1 

थे अ०, ४थे पाद, & सूतअः--अतप्वानन्याधि१त्तिः ॥ 

भाप्यः~-पर्रह्मा्मको मुक्त आविर्भूतसत्यसङ्कर्पत्वादैचानन्या- 
पिपतिर्भवति, “स स्वराड्‌ भवति” इति थुतेः (छ० ऽम अ०, २५ ख०) । 

अस्वार्थः-~-परब्रह्मामक होकर सत्यखङ्कदपत्वणुणविशिष्ट होने 
के कारण, मुक्तबुरुष अनन्याधियति अधात्‌ सम्पूर्ण स्वाधीन होते 
है; दूसरा काई उनका अधिपति नहीं होता हे, ( थे फिर युणाधीन 
नहीं रहते )। कारण, श्रुति ने कहा है, “बे स्वराट्‌ होते हे” । 


इति विदेहमुक्तस्य विज्ञानधनरूपताग्राक्षिपूवेकसससङ्कल्पत्वादि- 
गुणोपेतस्वावधारशाधिऊरथम्‌ ॥ 


क 


—t0t— 


४थे अ०, इथे पाद, १० सूधः--श्रमाव॑ वादरिराह ह्येवम्‌ ॥ 

[ येवम्‌ = “हि” यतः श्रुतिः “एवं” शरीरायमाचन्‌ चाइ 1] 

माप्यः-मुक्त स्य शरीराद्यभावं चादरिमेन्यते; यतः “श्रशरीरं घाव 
सन्तं न पिया-प्रिये स्पृश्यत" इति धुतिस्तथेवाह ॥ 

अस्याथेः--चादरि मुनि कदते हैँ कि, मुक्त पुरुषों "के शरीर 
और इन्द्रियादि नद्दो होते; कारण, “वे अशरीर होते हैं, और 
प्रिया-प्रिय उनको स्पर्शा नहीं करते हैँ? इत्यादि वाक्यों के द्वारा श्रुति 
( छा० मम अ०, १२ ख०) ने ऐसा ही प्रकाशित किया हैं। 


७5 


बेदान्तदशन । 
[६१०] [ भथ श्र०, र्थ पाद, ११-१२ सूत्र 
४थे श्रळ ४थे पाद, ११ सूत्रः-भाषं जैमिनिविकर्पामननात्‌ । 
भाष्यः--तच्छुरीरादिभाचं जैमिनिमैन्यते । कुतः? "स पकथा 
भचति त्रिधा मवति” इत्यादि चैविध्यामननात्‌ ॥ 
अस्पार्थः-- जैमिनि जी कहते हैं कि मुक्तपुरुपाो के भी शरीरादि 
रहते हैं। कारण, “चे मुक्‍तपुरुष कभी एक प्रकार के होते हैं, कभी 
तीन प्रकार के होते हे” इत्यादि थ्रुतिवाक्‍्यों ( छा० ७श्र०, २६ख० ) 
मै उनका विविध रूपों का धारण करना वर्णित है। 

उथे अ०, ४थे. पाद, १२ सूत्र+--द्वादशाहवदुभयविधं बादरायणो-डतः । 

भाष्यः-सङ्कदपादेच शरीरत्वमशरीरत्वञ्च मुक्तस्य भगवान वाद- 
रायशो मन्यते ] द्वादशाहस्य यथा “डादशाहम्रद्धिकामा उपेयुः,? द्वाद- 
शाहेन प्रजाकामं याजयेदिति सत्रत्वमहीनत्यञ्च भवति, तद्वत्‌ ॥ 

अस्याथैः-~भगवान्‌ चादरायण ( चेद-ब्यास ) जी उस सम्वन्ध 
में इल प्रकार की भीमांसा करते हैं कि मुक्त पुरुष अपने सङ्कर 
के अनुसार कभी सशरीर और कभी अशरीर होते हें; जैसे पूवे- 
मीमांसा में “द्वादशाह” ( ढवादशदिवसव्यापी एक यज्ञ) के सम्वन्ध में 
इस प्रकार मीमांसित है कि, "दादशाहस्रद्धिकामा उपेयुः” वाक्य में 
अति ने, “उपेयुः” पद्‌ का प्रयोग कर, उस यश का “सन्त्व” 
प्रदर्शित किया है, पुनः, “द्वादशाहेन अजाकामं याजयेत्‌” वाक्य में 

“४याजयेत्‌” पद्‌ का प्रयोग कर, उसी यक्ष का “श्रद्दीनत्व”' स्थापित 

किया है; चतप्च “ठादशाइ” यक्ष की (“सभत्व” तथा “श्रह्दीनत्व”) 

उभयरूपता ही सिद्ध है; यैसे दी सुक्त पुरुषा फे सम्बन्ध में थुतिये, 
में “सशसीग्त्व” तथा “श्रशरीरत्व?--उमय अकार के उपदेशो के घत्तं- 


म्य्प्पास्न्च्ि ज्ल्यदेनुचस्यन्पत्यमन्पम् छ 

ऋस्या्ये-जख म्यते स्वरूप रारोयादे के झनाड पर दरो) रव 
कमळ भे बदड च्य नेन होता हें, उसो मगत भदस 
खन्दन्बिठ झोख्र सुत्व्युखत चा एय उत्र हो सकता हेर तपय ऐश भी 
फाई निवन चढी दे कि, सुरू पुरुस्दारा हो उनके शरीरारि दुई दोषे । 

( इन झो के दाय यह सुस्पएरूर से पतिएण रोता है कि भता 
चस्या में नो. पस्य कार मु पुरो मे सन्परे सपेएसम्पस्ध गदो होता 
हैं; उस स्थिति में नो चे ऋगदद॒ंश ही रहते हे, पूरै म्ल दी) ततक 
युक्ावस्या के सन्दन्ध के भो भेदाभेड सम्पन्य हो फहुना पहेभा शार 
इसी का वेदग्यासजी चे पूवे समो के शरा उपदेश रिमा पे । अनय 
पक अद्वेत मात्र को मीमांसा विशु मीमांसा नदो छै घतान भोगील! 
ही वेदान्तद्शन-दारा अजुमादित है। निम्नोगुत सू भो इस पिषम भे , 
दम्य हे? इस सूत में भो कोर व्यास्प-पिरेध नह है। ) 


वेदान्तदुशन । 
[५१४] [शव अ०, ध्यै पाद, १९-१६ सूत्र 
धर्थ अ०, ४र्थ पाद, १५ सूत्रः--प्रदीपचदावेशस्तथा दि दर्शयति । 
भाष्यः--प्रभाया दीपस्येच ज्ञानेन धर्मभूतेन जीवस्यानेकशरीरे 
प्याषेशा भवति "स चानन्ताय कर्पते” इति श्रतिस्तथाहि दर्शयति ॥ 
अस्याथः--( इश्वर की भाँति विभस्थभाव न होने के कारण) 
मुक्त पुरुष, पक होकर भी, जैमिनिधून “स पकधा भवति, त्रिधा 
भवति, पञ्चधा, सप्तघा” इत्यादि श्रुतिवाक्यों के अनुरूप वहुशरीरधारी 
हो सकते हैं ! इस सम्वन्ध में सूत्रकार कहते हैं कि, जैसे प्रदीप एक 
स्थान में स्थित होकर भी अपने प्रभाव के दारा अनेक प्रदेशों में प्रविष्ट 
हो सकता है, वैसे ही मुक्त पुरुष भी स्वीय ज्ञानेश्‍वय्ये के प्रभाव से 
अनेक शरीरो में आविष्ट होते हैँ । 

मुक्तपुरुर्षों के जा ऐसे पेश्यय्य हो सकते हैं, उसका श्रुति ही ने 
प्रदर्शित किया है; यथा:--“बालाग्रशत भागस्य शतधा कहिपतस्य च । 
भागे जीवः स विजेयः स चानन्ताय कल्पते” ( केश फे अग्रसाग फो 
शतभाग कर उसके पुनः शतभाग करने से, वह जैसा सदम होता है, 
जीघ वेसा दी सूम अणुपरिमाण हे; किन्तु ऐसा अणुस्वरूप होने पर 
भी, बह गुण में अनन्त हो सकता है ) इत्यादि ( श्वेत० ५ अ०, € म०) । 
प्रतएव जीव के श्रन्तनिहित शान के सक्कोचत्व आर असङ्कोचत्व के 
द्वारा ही उसके वद्धत्व तथा सुक्तत्व निरूपित होते हैं; सुक्तपुरुषों के 
शानैश्वस्य किसी के द्वारा बाधित नहीं हे; सुतरां उनके बहुदेहों में 
चालित होने में कोई भी चिचित्रता नही है! 

अर्थे अ०, धर्यं पाद, १६ सूनः-स्वाप्ययसम्पत्योरन्यतरापेक्षमा- 


चिप्कृतं दवि । 


वेदान्तद्शन 1 ति 

भभ च, शर्थ पाद, १६ सूत्र ] [६५४] 

[ स्वाऱ्ययसम्पत्त्याः = खुपुसि-उत्कान्त्योः ] 

भाप्यः--“प्राक्षेनात्मना परिप्वक्तो न वाह्यं किश्वेन येद नान्तरमि”- 
ति चाक्यं तु न मुक्तचिषयं, किन्तु खुपुप्त्युत्कान्तोरन्यतरापेक्षम्‌ “नाह 
खल्वयं सम्प्रत्यात्मानं जानात्यहमरमी”-ति “ने एवेमानि भूतानि 
बिनाशमेव” इति भूतानीति ' 'एतेभ्या भूतेभ्यः खमुत्याय तान्येबामुविन- 
श्यती”-ति च “स था पप पतेन दिव्येन चलुपा मनसैतान्‌ कामान्‌ 
पश्यक्षिए-ति च जीवस्यामयत्र निर्वोधत्व॑ सुक्तावस्थायां च सवेशत्यं 
शास्त्रेणायिप्छतम्‌॥ 

अस्याथैः--बृहदारण्यक के ४थे अध्याय के इय प्राह्मण में उक्त 
है, “ जैसे मिय-खी-द्वारा आलिङ्गित होकर, जीव, वाह्य तथा शान्तर, 
सर्वप्रकार वोधचिरहित होता है, वैसे ही ) जीव, मा परमात्मा-कर्तुक 
परित्रुत होकर, वाहा श्रथचा आन्तर कुछ भी नहीं जान सकता हे” । 
यह घाक्य मुक्तपुरुष-सम्बन्धो नहीं है, किन्तु सुप्ति अवस्थाप्राप्त पुरुष- 
चिपयक है । सुपि ओर उत्कान्ति ( मुत्यु) इन दोनों को ळद्य कर 
पेसे वाक्य अनेक स्थलों पर उक्त हुए हैं। यथा सुपुस्ति अवस्था के 
लक्ष्य कर छान्दोग्य थुति ने कहा है “उस स्थिति में उसके 'में यहद हैं 
यह भी नहीं ज्ञात होता है”, “पतत्समस्त माने कुछ नहीं है, पेसा 
बोध हाता है" ( छा० ८ श्र०, ११ ख० ); एवञ्च स्यु को रूदय कर 
उक्त हुआ है '"पतेभ्या भूतेम्ये!! इत्यादि (इन भूतों से सम्यक्‌ उत्थित 
द्वेकर उन सभो के विनाश से विनष्ट दाता है, तव उसकी कोई संज्ञा 
नहीं रहती ) ( वृ० ४श्र० ५ ब्रा» १३ ) इत्यादि। वैसे दी इन दोनों अब- 
स्थाओं के सम्बन्ध मे ऐसा कहकर, छान्दीग्यधुति ने सुक्तावस्था के 


स्यैद्वान्वदर्शन । * 
[१५६] [ध्थे श्र०, ४र्थ पाद, १७ सूत्र 
लक्ष्य कर कहा है, “वे, दिव्य चल्नु को प्राप्त कर, मन के द्वारा ही 
पतस्समस्त के दर्शन करते हैँ ( छा० ८ अ्र० १२ ख० ५) इत्यादि । इसी 
प्रकार से शास्त्र में सर्वत्र ही सुप्ति पथं झत्यु की अवस्थाओं में संज्ञा 
हीनत्व और मुक्तावस्था में सर्वश्षत्व स्पष्ट रूप से प्रकाशित किये 
गये है । 

[ भ्रीशङ्कराचास्यै ने व्याख्या की है कि, सून्नोक्त “सम्पत्ति” शब्द 
का अर्थ केवल्य है; इस अर्थ में भी सम्पत्ति शब्द व्यवह्वत होता है; 
“वाङ्मनसि सम्पद्यते `ˆ तेजः परस्यां देचतायाम्‌” इत्यादि स्थलों पर 
सम्पत्ति शब्द का अर्थ लय (मृत्यु) है। यदि 'सम्पत्ति' शब्द कैबल्य ` 
के अर्थ में प्रयुक्त हुआ दे, ते भी यह अर्थ हो सकता है कि, श्रुति के 
भ्रकरण-चियाए ले यह प्रतिपन्न हाता है कि, श्रुति ने सुपुत्ति स्थळ पर 
संक्षाहीनता आर मुक्तिस्थल पर स्वेज्ञता का उपदेश किया है । 

इति विदेहसुक्तस्य सवै शवय्येनिरूपशाधिकरणम्‌ ॥ 


->_५५४-- 
४थै अ्र०, ४थे पाद, १७ सूत्रः--ज्ञगदूव्यापारवज' प्रकरणाद- 
सक्निहितत्याच्च । 
भाष्य:--जगत्सप्ख्यादिव्यापारेतरं मुक्तेश्वस्यैम्‌ । कुतः? यतो घा 
इमानि भूतानि आयन्ते? इत्यादौ परत्रह्मपरकरणान्पुक्तस्य तज्रासक्ि- 
हितत्वाञ्च । 
अस्याथेः--ज्ञमत्‌-सप्ड्यादि व्यापार को काड, सुक्त पुरुप! को दूसरे 
सर्वधिध पेइवय्यै प्राप्त दोते हैँ। कारण यह है फि, “जिससे ये समस्त 
भूतम्राम सृष्टिभाप्त होते हे” इत्यादि खप्टिमकरणोख अ्रुततिवाक्यों मे 


बैदाम्तदशन । 

झै अ०, ध्ये पाद्‌, 15 सूत्र ] bi (६9) 
उक्ति है कि, परत्र धी जगत्‌ का सप्दा है उक्त प्रकरण मुक्त पुरषो के 
सम्बन्ध में नहीं है, रार मुक्त पुग्सगग उक्त प्रकरणुभन् नद्दा दं । आर 
भरति ने कदी भी ऐसा उपदेश नहीं किया दै कि, मुक्त पुरुषों म जगत्‌: 
खाप्ट का साम्रथ्य दाता दँ! 

आमच्छेकराचार्र्वेजी कदते दे कि, जो लाग सगुजत्रझोपासना के 
प्रभाव से ईद्वर-खायुज्यळप मुक्ति को यात दोते दै, उन्दी के सम्बन्ध में 
वेद्ब्यासजी ने इख सूत्र में कदा दें कि, उनमें जगत्मूप्टि-सामध्ये नंदी 
इाता। परन्तु इस प्रकरण में किली स्थळ पर ससुणत्रह्मोपासक अथवा 
निर्मगश्रक्षोपासक केकर किसी प्रकार के भेद का वर्णन नहीं किया गया 
है; बद्ध पुरा, देदान्त दाने पर, जव पररह में मिलित देते हैं, जब 
उनका “प्रक्मखम्पनि” प्राप्त दाती हैँ, तथ उनकी अवस्था कैसी दाती 
हैँ, इसी का चेद्व्यासमी ने इस प्रकरण में घगीन किया ध; इस प्रकरण के 
आद्यापान्ठ पटन से दी, यद स्पण्ट रूप से प्रतीयमान होठा है। तथापिं 
जङ्कराचास्थची जा बच पुरुपा म इस प्रकार अ्रयानद करने का इच्छा 
करते दे, उसका कारण यद है कि, उनके मत मे निगण अज्योपासकमण 
पस्त्रह के साथ सन्पू्यसुप से एक्वामूत हे, अशमाजर नहीं हैं, अविद्या के 
खार जीवत्द प्रकाशित डुञ्चा था, अविया के विनष्ट होने से यढ विलुप्त 
दुआ दे, बहम ता है दी, बद यद्रप दै तद्रूप दी स्दता है! इस मत का 
वेद्न्यासजी ने बखर में किसी स्यल पर व्यक्त नहीं किया दै; यदि यद 
(मल ) सल होता, तो वेदऱ्पाउजी, इस दिपय को अस्पष्ट तथा सँदिग्ब 
रखकर, केवळ विवस्डास्ट्जन दाय अपने शिष्या का माहित न करते: 
इस सन्यस्य के भेद-समूद के प्रदर्शित कर स्पष्ट रुप से सूक की रचना 


कः 


[श्व वेदान्तदर्शन । 

[ शथे भर, शर्थ पाद, १७ सूत्र 
करते । इस अन्तिम प्रकरण में बरह्मसम्पत्माप्त पुरुषों की अवस्थाओं को 
शापित करने के अभिप्राय से जो सूत्रसमूद रचित हुए हैं, उनमें किसी 
स्थल पर ब्रह्मज बह्मसम्पत्माप्त पुरुषों में थेणीभेद प्रद्शित नहीं हुआ है। 
केषर नाम, मन, घाण, सूर्यये इत्यादि प्रतीको में जो छोग अद्योपासना 
करते हैं, उनके परवह्म सम्पत्ति-प्राप्ति नहीं होतो, और कार्य्येघझोपासक- 
गण भी हिरण्यगभे ही फो प्राप्त होते हैं, ( परत्रह्म को नहीं), उसी 
का चेदव्यासजी ने इस अध्याय के तृतीय प्रकरण के १४ संख्यक सूत्र में 
स्पष्टरुप से उपदेश किया है।--निर्मुणबह्मोपासकों के छाड़ और किसी 
की सम्पूणरूप से परच्रह्म-भाष्ति रूप मुक्ति नहीं होती है, यह शाङ्कारिक 
मत यदि घेद्न्यासजी का भी होता, तो इस सम्बन्ध में भी इस प्रकार 
का स्पष्ट सूच अवश्य घी रहता। परचरह्म-प्राप्ति देदान्त द्योने पर घदित 
होती है, इसे तृतीय प्रकरण में वर्णित कर, परत्रह्म-प्राप्त, कम्मैवन्धन से 
सम्यक्‌ विमुक्त, पुरुषों की अवस्थाओं फो घर्णित करने के निमित्त ही, 
घेदव्यासजी ने इस चतुर्थ प्रकरण के रचित किया है; शाङ्करिक मत के 
संगत होने पर, इस सम्बन्ध में स्पस्ट सूघ का इस प्रकरण में रहना क्या 
नितान्त प्रयोजनीय न दाता ? शङ्कराचार्य निरघच्छिनन अदेतयादी ह, 
अतपच उनके मतानुसार मुक्त पुरुषों में किसी प्रकार का पार्थक्य रदना 
स्वीकाय्ये नहीं दो सकता है; इसे स्वीकार करने से, उनके छेताद्वेत मत 
का अवलम्यन करना पड़ता; कारण यद है कि, परम्रह्म से मुक्त पुरुषों 
का किञ्िन्माध भेद स्वीकृत होने पर, निस्यच्छिक्न अर्वेतयाद सम्यक 
अम्रतिष्ठ हो जाता है । इस सूत्र में वेद्व्यासजी ने फदा है कि, प्रह्षरप- 

प्राप्त मुक्त पुरुषों में भो पस्मह की जगत्सप्टत्यादि-शक्ति उपजात नही 


देरा्तइव 1 

र्थे घर, शवे पाद, १८ सूघ ] नश 
होतो, झतणब किञ्चित्‌ भेद ते! रही ज्ञाता है। जिस मत रे झसुष्यर 
मुक्त जोव भी परबह फे अशमाध है. उस मत मे सुऊ पुरुषो की पर 
ब्ल्मरुप-प्राप्ति, अथच उनका सषि सामभ्य प्राप्त न होना स्वभावतः हो 
स्पीकृत हैं; कारण यह है फि, अंश अशी से भि नहो है, तथापि अशी 
को सभ्यक्‌ शक्ति अंश मे रह मही सफूती। सुक्त पुरुष भगपरंश ऐं 
अतएव उसके साथ उनका पफ्य भी ऐ झार शक्ति चिपय मे म्यूनता भी 
है । मुक्त होते के कारण उनका भेदान सम्यकू पिलुप्त होता है। सर्पपिध- 
शक्स्या्यय प्रह्म फे स्वरूप फा प्लान उनमें उपजात होने फे फारण, उनको 
सर्वेच ही भक्षदशन होते हेँ-यही उनमे झर पर जीपों मै प्रभेर ऐै। 
किन्तु शाङ्कारिक मत को अघलम्बन करने से, इस सूप झर प्रकरण फे 
उपदेश-समूद के अर्थ फो संकुचित फरना अपश्य पडेगा; इसी कारण 
शङ्कूराचाय्येजी ने सून्नार्थ को उक्त प्रकार से सङ्रुचित फरने फी भेष्डा की 
है। अतपच यही सिय होता है कि, ग्रहाभापःप्रास सुक पुरुषों फी 
अघस्थाग्रेरं के सम्बन्ध मै भगघान पेदव्यासजी ने इस सूत्र मै शै।ए साधा, 
रणतः इस प्रकरण में जो उपदेश फिया है, पह शाङ्कारिफ मत फा 
विरोधी है । 

एथे अ०, ४थे पाद्‌, १८ सूप्र--प्रयच्ोपदेशाभेति घेपाधिपारिकः 
मण्डलस्थोकेः । 

[ आधिकारिकमण्डलस्थाः हिरण्यगर्भादिलोकर्था भोगारतेउपि 
सक्तानुभवविपयास्तेपामुक्तः छान्दोग्याविभ्ुत्पा तःमतिपावनापिस्यर्धा । | 

* भाष्यः--'ख स्वराड्‌ भवति तस्य सघं लोफेप फागयारा भषति" 

इत्यादि धुत्पा मुक्तस्य जगदूय्यापारभ्रतिपादनात्‌ "जगवून्यापारपरजमि"-ति 


वेदाल्तदुशन । 

[६२०] [४ झ०, धै पाद, १३ चत्र 
यदु तक्षेति चेक, तया थुत्या हिरण्यगर्मादिलाकस्थानां भोगानां 
उक्ताचुभघविपयतयोक्तत्वात्‌ ॥ न 

अस्या्थः--“बह्‌ स्वराटू ( सम्पूर्ण स्वाधीन ) हाता है, घह समस्त 
लेफे में कामचारी होता है” इत्यादि छान्दोग्य श्रुतियाक्यों में ( छा१, ७ 
अ+ २४ ख० ) मुक्त पुरुषों का जगत्‌-सष्टचादि-सामर्थ्य-प्राप्त दाना स्पप्ट- 
रुप से प्रतिपन्न होता है; श्रतदव जगदूब्यापार को छोड़ ओर सर्वशक्तियां 
उनमें रहंती हैं, ऐसी जो उक्ति है, चहद सत्सिद्धान्त नहीं है--इस प्रकार 
की आपत्ति सङ्गत नहा है; कारण, उक्त धति का केवल यही अभिप्राय 
है कि, हिरण्यगर्मादिलाकस्थित पुरुषों के जो समस्त भोग होते हैं, 
सभी मुक्त पुरुषों के आयक्ताधीन है । 

४थे अ०, छरे पाद, १६ सूजअः--विकारावत्ति च तथाहि स्थिति-, 
माह्‌ । हि 
[ विकारे = जन्मादिपट्के न आवर्तते इति चिकारावत्तिं अन्मादि- 
विकारशत्यं; च शब्दोऽवधारणे । तथाहि मुक्तस्थितिमाह शुति- 
रित्यर्थः ) ] 

भाष्य+--जन्मादिविकार शल्य स्वाभाविकाचिन्त्यानन्तयुणसागरं 
खविभूतिक, व्रझलैव .सुक्तोडउभवति । तथादि सुक्तस्थितिमाइ श्रुतिः | 
“यदा छोवैपष पएतस्मिन्न दश्ये अनात्म्येऽनिरकेऽनिलयनेऽमयं प्रतिष्ठां 
विन्दतेऽथ साम्य गना भवति,'' “रसा ये स, रखे होवायं लब्ध्या 
आनन्दीसवति” इत्यादिक ॥ 

, अस्याथः--( जगदूव्यापार-सामर्थ्य घाप न दने पर भी, ) मुक्त 

पुरुष जन्मादि-चिकारःशऱ्य देते दै; ये स्वाभाविक अचिन्त्य, अनन्वुण 


मु वेशम्तद्शंम । 
थे अ०, ३भै पाद, १३ सूत्र ] [६२१] 
सागर सर्वेविभूति-सम्पन्न अर्म के स्वरूप में अपने को अनुभव करते हैँ। 
मुक्त पुरुर्षों की ऐसी ही स्थिति का श्रुति ने उपदेश किया है; यथा, 
तैत्तिरीय भ्रति ने मुक्तावस्था के सम्बन्ध में कहा है।---“जब ये जीव-इस 
श्रदृए्य, वेहादिविवज्जित, अतर, स्वप्रतिप्ठ परब्रह्म में खुप्रतिष्ठित होते 
हें, और इस कारण सर्वविध अय से विमुक्त होते है, तव थे उसी 
अभय प्रह्मरूपत्व को प्राप्त होते हें”, “बह रसस्वरूप है ये जीघ भी, 
उसी रसस्वरूप को प्राप्त हा, आनन्दरूपता प्राप्त करते हैं”; इत्यादि,। 
सर्वेचिभूतिसम्पन्न भगवान्‌ केर प्राप्त कर, सुक्त पुरुष भगवद्धिमूति- 
चिशेष ज्ञा दिरण्यगर्मादि हैं, उनके लोकस्थित भोगसमूद फो प्राप्त होते 
हैं; यदी मुक्तपुरुषों के कामचारित्व-चिषयक थरतिबार्क्यो का अभिमाय 
है; सुक्त पुरुष के उपरान्त हिरण्यगभेपासक भी हिरण्यगर्भलोाक ( ब्रह्म- 
लेक ) को प्राप्त हो सकते हैं! किन्तु वे परब्रह्मसम्पदू को प्राप्त नहीं दते । 
शाङ्करभाष्य मै इस सूत्र का इस प्रकार अर्थ किया गया है, यथा-- 
ऐसा नहीं है कि, परमेश्वर केवल विकारभूत सूर्य्यमण्डलादि के अधि- 
छादरूप से घत्तेमान दै, घद विकारावत्ती है श्रथांत्‌ नित्यमुक्त विकारा- 
तीत रूप मे भी विराजमान है; उसकी इस द्विरुप में स्थिति का अति, 
ने भी घर्णन किया है, यथा--“तावानस्य महिमा ततो ज्यायांइच पूरुषः”, 
"पादा स्य खर्वा भूतानि”, ° त्रिपादस्यासुतं दिवि” इत्यादि (पतत्समस्त 
दी परमेश्वर की विभूति हँ; घद सभी को अतिक्रम कर पत्तमान है, इन 
समे से यह्‌ धेप्ठ है; ये समस्त भूत उसके पक पादमाच हैं, 'अवशिप्ट 
तीन पाद अमत हैं आर स्वर्ग में अवस्थित हे )1 इस स्थळ पर यद्द 
व्याख्या प्रासक्विक कद्दकर अनुमित नदाँ दाती है; जा हा, ईएघर के 


वेदान्तदृशेन । 

[१२२] ( भ्ये अ«, अर्भ पाइ, २०-११ सूत्र 
इख द्विरूपत्व को ही हवेताद्वेतघावी मानते हैं--ईएषर गुणातीत तथा 
खुण, दोनों है। यदि यही घेदव्यासजी का अभिप्राय है, ते व्रह्म 
केवळ निर्गुण है ऐसा कहकर, शङ्कराचाय्यैजी ने ज्ञा अपने मत को 
प्रकाशित किया है, घह इस सूत्र की उन्हीं की निज व्याक्या-द्वारा 
खण्डित होता है। इसमें अथ कोई सन्देह नहीं रहा कि, उनका मत 
भगवान धेदव्याखजी के मताजुकुल नहीं है। श्रतएघ, दूसरे स्थलों पर 
भगघान्‌ घेदश्याखजी के सिद्धान्त की व्याख्या करते समय, 'उन्हांने फेघल 
निर्गुण कहकर प्रह्म का ज्ञा घर्णन किया है, घद व्याख्या सङ्गत नही है 
ऐसा स्वीकार करना पड़ेगा । 

छथे अ०, ४थे पाद्‌, २० सूत्रः -दशंयतश्चैवं प्रत्यक्षानुमाने । 

[ भत्यक्ष =श्चुति। अनुमान स्टृति ] 

भाष्यः--कृत्ह्नजगत्खण्यादि व्यापाराइत्रह्मेव 
कारणाधिपाधिपः सर्वस्य घशी सर्वस्येशानः”, “मयाभ्यक्षेण प्रकृति: 
सूयते सचराचरमि”-ति थृतिस्टृती दशयतः #जञगद्व्यायारपज्ज 
मुक्तेरचस्यम्‌” । 

अस्यार्थ:--भुति और स्प॒ति-दानें दी ने स्पषए्रूप से प्रदर्शित किया 
है कि, सम्यक्‌ जगत्‌ के खूएयादि व्यापार केवळ ब्रह्म-दारा दी सम्पादित 
हो सकते हैं । श्रुति, यथाः--/स कारणं कारणाधिपाधिपः” इत्यादि; 
स्मृति, यथाः--“मयाध्यक्षेर प्रकतिः सूयते सचराचरम्‌” (इति 
भगवदूगीताचाफ्य )। अतण्व मुक्तपुरुषों में जगत्खुप्ट्यादि सामर्थ्य नहीं 
है, ऐसा जो सिद्धान्त किया गया है, यद सङ्गत है। 

४थे अ०, उथे पाद, २१ सूघः--भागमात्रसाम्यलिक्वाच्य । 


“स कारणं 


देदास्तदर्शन 1 
बर्षे भ०, भ्ये पार, २२ सूत ] [२२२] 
माप्यः--“'सेऽश्नुते सर्वान्‌ कामान सह अकझणा विपशचिते”-ति 
भेगमात्रसाम्यलिङ्वाच्च मुक्तेश्वय्यँ जगइव्यापारवञ्जेम्‌ ॥ 
'अस्यार्थः--।'मुक्त पुरुप सर्वज्ञ ब्म के साय सर्वविध भाग (आनन्द) 
की उपलन्थि करते हैं", इस स्पष्ट भ्रुतिवाक््य ( ते० २०) में ईश्वर के साथ 
मुक्त पुरुषों की केवल भोग-सम्वन्ध में दी समता प्रदर्शित की गई हे, 
सामथ्य को समता उपदिष्ट नहां फी गई। अतए्प इसके द्वारा मी 
सक्तपुव्पी में जगत्वृप्ठ्पादि विपय में सामध्य न रहना सिद्ध दाता है। 
इति विदेइसुन्धानां जगदुब्याप्रर्साधनसानय्यांनादनिरूपणाधिकरसस्‌ ॥ 
दय ऋ०, थ्य पाद, २२ खुतर--अनावृत्तिः चन्दादनाइचिः शब्दात्‌ । 
भाप्यः--परज्योविद्पसम्पश्चस्य संसाराद्विमुकस्प प्रत्मगात्मनः 
पुनरावृत्तिने नदति । कुतः ? “पतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावचे' 
नाघर्चन्ते,” “'मामुपेत्य तु फोन्तेय ! पुनर्जन्म न विद्यते” इति शब्दात्‌ ॥ 
ग्रस्पार्थ:--परम ज्योतिः स्वरूप-प्राप्त तथा संसार से विमुक्त ओवो की 
संसार में पुनरावृत्ति नहीं होतो । कारण, सुति ने कदा हेः--''देवयानमाग 
मे प्रस्थित जीचों का इस मत्त्यलोक में पुनरागमन नहीं करना पड़ता? 
( छा० ४ये अ०, १५ ख० ) । ओमद्गगवदयोता में भो धीभगवान्‌ ने कदा 
ई, “दे कौन्तेय ! मुन्द्रे प्रात कर लेने पर, फिर पुनर्जन्म नदा होता ।” 
इख सूत्र की ब्याख्या से घीशङ्कराचाय्यजी ने कहा है कि, इसके दारा 
समुणमत्रह्लोपासओं की पुनराइत्ति दी का श्रीमगवान देदव्यासजी ने प्रतिषेध 
किया दै।जवसरुण अझोपासकों को पुनरा्रत्तिनिपिय इई, “तव निर्वाल्‌- 
वरायए, सन्यञ्च निर्युसत्रद-द्खियों की अनावृत्ति ता सिद्ध दी दै,” अर्थात्‌ 
इस सम्दन्थ मे किसी विशेष उपदेश को 'आधश्यकता नहों दै । परन्तु 


वैदान्ततशन । ८ 
[१२४३ [ चर्थे अ०, ४र्थ पाद, २२ सूत्र 
येदव्यासजी जव सर्वविध ब्र्ोपासकों की गति और सुक्तावस्था को 
घर्णन करने में प्रदत्त हुए हैं, ता, यदि निर्गुण र सगुण ब्ह्मोपासकी की 
गति ओर मुक्ति में पार्थक्य चत्तेमान रहता, ते उसे प्रदर्शित न करना 
देपायह दी होता और इससे अन्थ की पूर्णता का अभाव होता । अतपच 
शङ्करङ्ृत व्याख्या सङ्गत कहकर ग्रहणीय नहीं हो सकती । फेषल नाम, 
मनः, आण, सूर्य इत्यादि प्रतीको ही के श्रचलम्बन द्वारा जो लोग 
ब्रह्मोपासना करते हैं, उनके! उस उपासना के प्रभाव से साक्षात्सम्वन्ध 
में परत्रझ-आप्ति नहीं होती; जो लोग हिरण्यगर्भ की उपासना करते हैं, 
उस उपासनाऱ-द्वारा, चे हिस्ण्यगर्भलेक को प्राप्त हो सकते हैं, और 
ब्रह्मा फे जीचितकाळपर्य्यन्त घहाँ वास कर, उसके पश्चात्‌ ्रझा.के साथ 
परब्रह्म में लीन हो सकते हैं; किन्तु जो लोग दिरण्यगर्भ के भी स्रष्टा 
चरत्रह्म की उपासना करते हैं, उनकी, हिरण्यगर्भलोक में गमन के पश्चात, 
परब्रह्म ही के साथ पकता-घाति होतो है; सुतरां त्रह्मसम्पत्ति-लाभ करने 
मे उन्हे विलम्ब नहीं होता । उन्हीं के सम्बन्ध में श्रीमद्भगवद्गीता में 
श्रोमगवान ने कहा हे, “सगेऽपि नोपजायन्ते प्रये न व्यथन्ति च”; 
परब्रह्म के साथ सम्यक्‌ एकत्ववोध होने पर भी, उनकी जो पकद्‌म 
निर्वाण-भाक्ति ( विलुसि) नहीं होती, इस सम्बन्ध में पूर्वोक्त वाक्य दी 
प्रमाण हैं; यदि शक्ति-विषय में भी कोई प्रभेद न रहता, यदि घे ब्रह्म के 
साथ सम्पूणेरूप से खंमता-प्राप्त होते, तो “पलये न व्यथन्ति च” इत्यादि 
चाकय निरर्थक दो जाते । श्रीभगवान चेदन्यासजी ने इस प्रकरण के 
हरेश खे १९श सूत्रों में श्रतिप्रमाणद्वारा भी इसे सिद्ध किया है; पषञ्च 
ब्वेद्न्यासजी ने जो सप्रमाणित किया है कि, मुक्त पुरुषों में जगत्सृष्ट्यावि- 


५ 


वेदान्तदर्शन । 
अधे थ०, ४र्थ पाद, २२ सूत्र ] [३२२] 
सामर्थ्य नहीं होता, इसके द्वारा भी यही सिद्ध होता है कि, मुक्त पुरुष 
औय परब्रह्म में सर्वाश ( समस्त विषयों ) में समता नहीं होती । 
शङ्कराचार्य कहते हैं, जव स्थूळ देद के निधन के साथ हीं प्रारब्ध 
कस्म का अन्त होता है, तो आर किस हेतु के अवलम्वन-द्वारा ब्रह्मश 
पुरुष अर्थिरादिमार्गावलम्बन कर ब्रह्मलोक में जायँगे ? ४थे अ०् के 
द्वितीय पाद के दवादश सूत्र के व्याख्यान मै इस विषय का विचार और 
इस तर्क का उत्तर वर्णित है; अधुना इस सम्बन्ध में केवळ यही कहना 
है कि, सम्यक मुक्त होने. पर भी, जीव स्वरूपतः विभुस्वरूष नहीं है 
केवळ परमात्मा ही विभस्वरूप है, इसको वेद्व्यासञ्ञी ने पहले ही प्रमा- 
शित किया है । जीव यदि स्वरूपतः विभुस्वरूप अर्थात्‌ सर्वव्यापी तथा 
सवैशक्तिमान्‌ होता तो उसकी वद्धावस्था ही एकदम असम्भव होती; 
जो स्वभावतः विभ है, उसके कुछ भी आच्छादित नहीँ कर सकता; 
जिसका संकोाच-विकास धम्म है, उसी को सीमावद्ध कहना होगा; पद 
चिभु ( सर्वध्यापी ) नहो दै; सवेव्यापित्वःधम्मै का सङ्कोच श्रसम्भघ है, 
ओर-यिकाख भी असम्भव है। खतरा, जीव यदि स्वभावतः विभस्थरूप 
होता तो उसकी वद्धावस्था असम्भव होती । पूर्व ही विस्तृतरूप से 
विचार-द्वारा इस विपय की मीमांसा की गई है। अतण जीव के स्वभा- 
बतः विभुस्वरूप न होने फे कारण, सुक्तावस्था में भी उसके विभुत्व- 
प्राप्ति नहीं होती; घह (जीव ) ईश्वर के अंशरूप मे दी रहता है; और 
जीचितकाल मे ब्रह्म ज्ञान प्राप्त होने पर भी, उसका स्थूल देहविशिप्ट 
होकर रहना और देहान्त दामे पर सूदम देहावलम्यन से म्ह्मलेक पर्यन्त 


गमन करना असम्भव नहीं है । सर्वगत होते हुए भी, ब्रह्म जगदतीत 
= ७६ 


a 


चैदान्तदर्शन 1 
[६२६] [ ४र्थ अ०, भथ पाद, २२ सूत्र 
है। प्रकाशित जगत्‌ साक्षात्सस्वन्ध में अहलेक ही में अधिष्ठित है । 
ब्रह्मलोक परघझ का प्रकाशित प्रधानतम विभूतिस्वरूप हे; सुतरां ब्रह्म 
को प्राप्त होने के लिये, इस प्रह्मलोक की प्राप्ति की भी आवश्यकता है । 
इस ब्रह्मलेक-प्राप्ति के द्वारा प्रथमतः इस चतुर्दरभुवनव्यापी भगवद्विभूति 
का साक्षात्कार होता है, और इसी विमूति-साचात्कार के साथ ही साथ 
सदतीत, सवांतीत, सर्वाश्रय, ब्रह्मरूप भी छन्ध होता है; इसी को श्चति ने 
प्रदर्शित किया है; यही परब्ह्मघाप्ति का क्रम हे; इसी प्रकार से परत्रह्म 
प्ति होती है, ऐसा श्रुति ने उपदेश किया है। श्रतण्व यद सिद्ध होता 
है कि, देहान्त होने पर घह्मक्षपुरुष ब्रह्मरन्ध्र का मेद कर, इस देह से सूक्ष्म 
शरीर द्वारा निर्गत होते हैं, आर अर्चिरादि मार्ग का श्रबलम्वन कर 
प्रह्मलेक को प्राप्त होते हैं; चहाँ उनके सूइमदेहान्तर्गत इन्द्रियादि भह्मरूप 
मै समता-प्राप्त होते हैं; स्वीय चिद्रूप में अवस्थित द्वाकर ब्रह्म के अङ्गी: 
भूत दोने के कारण, वे सर्वत्र अमेददर्शी ओर ब्रहमदर्शी हाते हैँ,--ध्यान- 
मात्र ही खे उनमें सब विपये का ज्ञान उद्भूत होता है) उनकी इच्छा 
अप्रतिदत होती है; इच्छुक होने पर, चे देह धारण भी कर सकते है । 
परन्तु उनमे रह्म से स्वातन्त्र्य न रहने के कारण, जगत्सप्टिव्यापारादि- 
यिषया में ईश्वर से स्वतन्ञ इच्छा और सामर्थ्य उनमें नदं रहते हँ । 
पेसी मीमांसा से समस्त श्रुति-घाक्यों में सामजस्य स्थापित दोता दै । 
इति विदेहमुक्तस्य पुनरावृत्त्मभाव-निरूपणाधिकरणम ॥ 
इसि वेदान्तदशंने चतुर्याभ्याये चतुर्थपादः समासः ॥ 
ओ तत्सत्‌॥ 


ओ श्रोगुरचे नमः । 
शो हरि; । 


उपसंहार । 
( १) 

वेदान्तद्शैन का व्याख्यान समाप्त हुआ। अब निविएचित्त हो 
विचार करके देखना चाहिएः--सूचकार भगवान घेदन्यासजी ने इन 
सव सूर्जो में जीव का स्वरूप, ब्रह्म का स्वरूप, जगत्‌ का स्वरूप, पं 
जीव और जगत्‌ के साथ ब्रह्म का सम्बन्ध, इन सभा के सम्बन्ध में फिस 
प्रकार का उपदेश किया है । 

जीव के स्वरूप को अवधारित करते समय भगवान्‌ सू्रकारजी 
ने इस दर्शन के श्य अ०, रेय पाद, १६ सूत्र में कहा हैः - 

चराचरव्यपाश्रयस्त्‌ स्यात्तदूव्यपदेशो भाक्तस्तद्गावभावित्वात्‌। 

अर्थात्‌ चराचर देद के भावाभाव ही के प्रति ल्य कर जीवात्मा के 
जन्म-मरण का उपदेश किया यया दै । जीव के जन्म-मरण गाण हैं; जीव 
सम्बन्ध मै जन्म-मत्यु शब्द मुख्यार्थे में ब्यवहृत नहीं हुआ है। जीच के 
देद्द-सम्वन्ध दी को ऊद्य कर जन्म-सृत्यु शब्द व्यवहृत हुआ है। 

इस सूत्र का थीनिस्वार्कभाप्य में पूर्वोक्त अकार फा अर्थ किया 
गया है । ३४० पृष्ठ द्रप्टव्य। शाङ्करभाप्य में भी ऐसा ही अर्थ किया 
गया है, यथाः- 

“६... ......भाकरुत्वेष जोबस्य जन्ममरणंब्यपदेशः। ... ...... स्थावर- 
' अङ्गमशरीरविषयौ ... ........ जन्ममरणशब्दौ ............ जोवात्मन्युप- 


[६२८] बेदान्तदरान । 


चय्येते ।...... . शसरपादुर्भावतिराभावयोहि सतोर्जन्ममरणशब्दो भधते। 
नासते$। न हि शरीरसम्बन्धादन्यत्र जीषो जातो मता घा केनचिदुप- 
लक्ष्यते ।.........देहाश्रयो तावज्जीवस्य स्थूलाघुत्पत्तिप्रचयौ न स्त, 
इत्येतदनेन सूनेणाचोचत्‌” । 

अर्थात्‌ “...... . जीव के जा जन्म शार सरण का वर्णन किया 
जाता है, वह गैणाथे मै। ............ स्थावर और जङ्गम शरीरों के 
विषय में ही जन्म ओर मरण शब्दों का मुख्य प्रयोग हाता है, ........ 
जीवात्मा के सम्बन्ध में उपचारकम से ही उनका प्रयोग होता है; ... .. 
शरीर के प्रादुर्भाव ओर तिराभाव होने ही से, इन दोनों (जन्म और 
मरण ) शब्दों का प्रयोग दोता है; नहीं ता ( जोच के केवल स्वरूप माम 
के प्रति लक्ष्य कर ) नहीं होता है। जन्म और मरण ये दोनो जीव 
के सम्वन्ध मे देहसम्पन्ध के छोड़ अन्यत्र इष्ट नहीं होते हैं; केवळ 
देहसम्वन्थ ही में ये दोनों सुख्याथे में व्यवद्दत होते हें! ......... इस 
सूत्र में यदी कहा गया है कि, उत्पत्ति आर प्रलय जीव फे स्वरूपगत 
नहीं हैं ।”? 

तत्परचत्ती १७श सूत्र मै कहा गया हैः-- 

“नात्माउथुतेर्निस्यत्वाच्च ताम्यः 17 

अर्थात्‌ जीवात्मा की उत्पत्ति नहीं है; कारण, थुवि ने उसकी 
स्वरूपतः उत्पत्ति का उपदेश नहीं किया है; पर्व “न जायते प्रियते वा” 
इस्पादि कठ, श्वेताश्वतरप्रभृतति श्रुतियों में आत्मा के नित्यत्व वथा 
अजत्व ही चर्शित हैं। (इस सूत्र का थीनिम्यार्कभाष्य ३४० पुष 
द्व्य । ) 


उपसँहार । [६२१] 


शाङ्करभाष्य मे मी इसी भकार का श्रथ किया गया है। अन्यान्य 
आपत्तियों के! खण्डित कर, सार्थ फे चरणन में भाप्यकारजी कहते 
है... नात्मा जीव उत्पद्यत इति। कस्मात्‌? अश्र॒तः। नित्य 
त्वाञ्च ताभ्यः । च शब्दादजत्वादिभ्यश्च। नित्यत्वं ह्यस्य थुतिभ्या-5- 
` चम्यते, तथाजत्वमविकारित्वमविरतस्यैच अह्मणों जीवात्मनाघर्थानं 
्रह्मात्मता चेति । 0 ; 
अर्थात्‌ “........ आत्मा अर्थात्‌ जीच उत्पन्न नहीं होता है; कारण, 
ऐसी कोई श्रुति नहीं है 1... . श्रुतियों के द्वारा आत्मा का नित्यत्व ही 
वर्णित हुआ है। सूत्रोक्त 'च! शब्द फे द्वारा यही शात होता है कि, 
आत्मा के अजत्वादि ( जिनका श्रुति ने स्पष्ट रूप से चरन किया है 
उनके ) द्वारा भी नित्यता ही प्रमाणित होती है। श्रुति के द्वारा आत्मा 
का नित्यत्व शात होता है और श्रजत्व तथा अविकारित्व भी ज्ञात होते 
हैं; श्रार यह भी शात होता है कि, घर्म, श्रचिकत रह कर भी, जीव 
तथा ब्रह्म, इन देने रूपा में वर्तमान है।... .....।” 
इस स्थल पर लक्ष्य करना उचित है कि, पकान्ताद्वेतचादी भाप्य- 
कारजी ने भी मूलसूत्र के व्याख्यान में यह स्वीकृत किया है कि, अचि" 
कारी रहते हुए भी, घ्रह्म,की जीव और ब्रह्म इन देनों रूपों में अब- 
स्थिति श्चतियों ने ज्ञापित की है। इस द्विरूपत्व को कमी “विद्या आर 
अविद्या विषयों के भेद से श्रृतियों ने वर्णन किया है” ( 'विद्याविद्या- 
विषयमेदेन ब्रह्मणा द्विरूपतां द्रीयन्ति वाक्र्यानि' `: ), पेखा नहीं कहा 


+ यह अन्य स्थल पर शङ्कराचाय्यै का प्रकाशित निजञमत है, 
१५३ पृष्ठ द्रप्टन्य । . i 


[६३०] वेदान्त दृशंन । 


जा सकता। कारण यह है फि, जीचत्व के अविद्या-मूलक हाने से, 
केवळ अविद्या के प्रति लषय कर धुति-द्वारा इसके वर्णित होने से, यह 
जीवत्व विनश्‍वर पदार्थ हा जाता है, इसका नित्यत्व और नहीं रहता । 
कारण, जीचत्व की उत्पादिका अ्रविद्या नित्य घस्तु नहीं है; ज्ञान से 
इसका नाश है, अतप यह चिनशवर है; सुतरां तत्कल्पित जीवत्व भी 
बिनश्‍वर हो जाता है। किन्तु भगवान्‌ सूञ्रकार, बहुविध थुतियो और 
स्मतिया के आधार पर, निज स्थिर सिद्धान्त के ज्ञापित करते हें कि 
जीव नित्य है, चिनश्वर नहीं; खुतरां ब्रह्म की जिस जोवरूप में स्थिति 
है, बह भी नित्य है; अतपच उसका दिरूपत्व भी स्वरूपगत तथा नित्य 
है। यह अवशय कहा जा .सकता है कि, इस स्थल पर श्रीमच्छुंकरा- 
चार्य्यजी ने केवळ सूजकार ही के सूचाथे की व्याख्या की है, निज मत 
कको ज्ञापित नहीं किया है। परन्तु, यदि ऐसा स्थिरीकृत होये, कि यह 
भगघान्‌ वेदव्यासजी का निज सिद्धान्त हे तो इसके विरुद्ध केवल अनु- 
मान के आधार पर स्थापित, आचायय शङ्कर का मत आदरणीय नहीं 
हो सकता है । 

श्रीमद्रामानुजभाप्य में सूत्र का पाठ “नात्मा थते नित्यत्यात्‌ ताभ्यः” 
पेसा है, और सूत्रार्थ ऐसा किया गया है, यथाः-- 

५ज्ञात्मा उत्पद्यते, कुतः ? थुतेः “न जायते त्रियते वा" (कठ--२1१८) 
“नादो छाचजा” (शवेतापव०, १। ६) इत्यादिभिर्ज्जीचस्योर्पत्ति प्रतिषेधो 


इत्यादिभ्यः । अतश्च नात्मोत्पद्यते | .........।! 


उपसेहार ! [६३१] 


अर्थात्‌ “आत्मा नहीं उत्पन्न होती है; कारण, श्रुति ने कहा है, 
(विपश्चित्‌ व्यक्ति जन्म-अदण भी नहीं करता, और न उसकी सत्यु ही हे,' 
९ कठ, २।१८ ) ज्ञ ( ईश्वर ) आर अश्न ( जीव ) ये दोनों ही अज (जन्म- 
रहित ) हैं. ( श्वेताश्ब०, १।६ ) इत्यादि भ्रुतियों ने जीध की उत्पत्ति का 
प्रतिषेध किया है। इन सव श्रतियों के दारा आत्मा का नित्यत्व भी 
` ज्ञात होता है। यथा, जा नित्यो का नित्य ........' ( श्वेताश्व०, ६३), 
` “गात्मा अज तथा नित्य है ...... १ ( कठ, २१८ ) इत्यादि । नित्यत्व 
दी के कारण वह उत्पत्ति-विद्दीन है ।'...... ...1” 

इसके पश्चात्‌ १८श सूत्र में कहा गया हैः-- 

“ज्ञेडत एव” 

अर्थात्‌ श्रुति-द्वारा यह प्रतिपन्न होता है कि, "अह॑? पद का अर्थभूत 
धजीवात्म। नित्य ज्ञ अर्थात्‌ चैतन्यस्वरूप ( ज्ञाता ) हे । 

शङ्करभाप्य में भी कहा गया है।-- 

ज्ञ: नित्यचैतन्योऽयमात्मा । अतपच यस्मादेव नोत्पद्यते परमेव 
ब्रह्माविकतमुपाधिसम्पर्काजीवभावेनावतिप्डते । परस्य हि श्रह्मणश्यै- 
तन्यस्चरूपत्वमाम्नातं,.. “श्रुतिषु । तदेव चेत्‌ परं ब्रह्म जीबस्तस्माञ्जोव- 
स्याउपि नित्यचेतन्यस्वरूपत्वमग्न्यो प्एय्रकाशवदिति गम्यते ।......... हे 

अस्यार्थ:--यह आत्मा ज्ञ अर्थात्‌ नित्य-चेतन्य स्वरूप दै! (सूत्र के) 
"अतपच? शब्द्‌ का र्थं यह हैः--जिस कारण, उसकी उत्पत्ति नहीं है,-- 
अविकृत परन्रह्म ही उपाधि-सम्पर्क देतु जीवभाव में श्रवस्थिति करता 
दै थरार जिस कारण, अनेक थुतियोँ में बह का चैतन्यस्वरूपत्य कीर्चित 
हुआ हे; अतएव जब बदी परम्झ जीव हे, ता जीव की भी 


[६३२] वेदान्तदेशंन । 


निल्यचेतन्यस्वरूवता शचश्यमेघ स्वीकाय्ये हे 1 जैसे अञ्चि के सम्बन्ध 
में उप्णता ओर प्रकाश हैं, वैसे ही ... ब्रह्म के सम्बन्ध में जीघ 
दे. ® 

इस स्थल पर ळचय करना कि, पूर्वसूत्र फे व्याख्यान में भाप्यकारजी 
ने कहा है फि, ब्रहम अधिकृत रहते हुए ही जीव और ब्रझ--उभयरूपों 
खे श्रवस्थिति करता है। इस (वर्तमान) सूत्र की व्याख्या में उन्होंने कहा है 
कि, उपाधि-सम्पर्क दी के कारण ब्रह्म की जीवभाव में स्थिति होती है। 
यहद सत्य है अथवा नहीं, ओर सत्य होने पर फिस अर्थ में सत्य है, इस 
पर चिचार करना इस स्थळ पर निष्प्रयोजन है। परन्तु पूधवर्ती सूत्र 
मे जब जीवात्मा का नित्यत्व अवधारित हुआ है, और इस सूत्र के 
शाङुरभाप्यादुसार उपाधिसम्प् ही फे कारण, अव परत्र की जीवरूप 
म॑ स्थिति सिद्ध हुई, तो जीवात्मा की नित्यत्वहेतु-उपाधि और उपाधि 
के साथ परब्रह्म के सम्पर्क का भी नित्यत्व--इस भाष्य के अचुसार सिद्ध 
होते हें। यह किसी प्रकार से भी अस्वीकृत नहीं किया जा सकता है। 
चास्तव में उपाधि ( जगत्‌) के साथ भी ब्रह्म का अर्शाशी सम्बन्ध है, 
जगत्‌ ब्रह्म का अश विशेष है; अतपव इसके साथ उसका सम्बन्ध भी 
नित्य है, यह पश्चात्‌ दशित होगा । 

श्रीमद्रामानुजमाप्य म॑ इस सज्ज की व्याख्या निम्नलिखितरूप से 
की गई है :- 

6, ......ज् एव अयमात्मा ज्ञातृत्वस्वरूप एव, न शानमात्रमू। चापि 
जडस्वरूपः ; कुतः ? अतपव--श्रुतेरेवेत्यर्थः । “नात्म श्रुतेः! इति भता 
श्रुतिः अतः इति शब्देन परामृश्यते । -.... - 2” 


उपर्सद्दार 1 [६३३] 


अस्याथैः--''यह आत्मा निश्चय ही ज्ञ अथात्‌ ज्ञाता है, केवळ 
शानसात्र नहीं है; और जइस्वरूप भी नहीं दै; कारण, थुति होने 
ऐसा प्रतिपादित किया हैं । “नात्मा श्रुते”” इस पूर्वोक्त सूत्र में जो शति 
उक्त हुई है, वह श्रुति इस सूत्र के अतः शब्द के द्वारा परारुष्ट 


इन सूत्री के अर्थ-खस्वन्ध में किसी प्रकार का विशेष विरोध नहीं 
है, और इन्हीं के द्वारा जीव के नित्यत्व और “क्ष” स्वरूपत्व ( शातृत्व ) 
भगवान, सूक्षकार-द्वारा श्रृतियों के आधार पर स्थिरीकृत हुए हैं। इसके 
पश्चात्‌ १६श सूत्र से आरम्भ कर वहुसूचों में भगवान सून्रकारजी ने 
जीप के स्वरूपतः अशुत्व के सिद्ध किया है। किन्तु इन खब सूत्रों के 
व्याख्या-सस्बन्ध में भाष्यकारों में मतविरोध है । श्रीमच्छङ्कराचाय्ये 
का सत यह है कि, जीच स्वरूपतः विञ्जु-स्वभाच--परमात्मा से सम्पूर्ण- 
रूप से अभिन्न, पूर्णी-प्रह्मस्वरूप--है। और भाप्यक्रारी का मत यह है कि, 
जीच स्थरूपतः विभुस्वभाव नहीं है, किन्तु 'श्रणु'-स्वमाब ओर परमात्मा 
का अशमात्र है । भाष्यकारों ने अपने अपने मर्तो के अनुकूछ सूत्रसमूह 
की व्याख्या की है। कौन ब्याख्या ठीक है, और भगवान सत्रकारजी का 
यथाथ मत क्या है, इसके अवधारित करने के हेत, प्रथमतः दो चार 
सूत्रों का उस्लेख किया जाता हे, जिनकी ब्याख्या के सम्बन्ध में किसी 
प्रकार का मतविरोध नहीं है। यथा।-- 

शय अ०, क्य पाद, ४२ सूत्रः--'“येशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि 
दाशकितवादित्वमधीयत पके ।” 

अस्याधे-जीव परमात्मा का अंश है; कारण यह है कि, “नाहो दावजा- 

बीशानोशौ” ( ज्ञ थार शअ्रश--ईश्वए थार जीव--ये दोनों अज तथा 


न 


[शश वेदान्तदृशैन । 


नित्य हैं ) इत्यादि ( शवेताइघतरादि ) श्रतिवाक्याँ में जीव और ईश्वर में 
भेद प्रदर्शित किया गया है। “पुन; “तस्वमसि” (छा०) इत्यादि चाफ्यों से 
श्रुति ने घ्र आर जीव फी भ्रभिन्नता का उपदेश किया है! यहाँ तक 
कि, अधर्वशाखियों ने कैवर्त, दाश और घूचंगण को मी स्पष्ट से 
ब्रह्म कहकर कीचित किया है। अतपच जीव और ब्रह्म में भेदामेद 
सम्बन्ध है। इस सूत्र का निम्वार्कभाप्य ३५८ पृष्ठ में द्रष्टव्य । 

शाङ्करभाप्य सें भी सूत्र का फलितार्थ ऐसा ही किया गया है; 
यथाः~-= 

.. जीव इईश्वरस्यांशो भविठुमहति ।.........यथाउन्नेचिस्फु- 

लिङ्गः । ..... .. नानाव्यपदेशात्‌ ।... ...... अन्यथा चापि व्यपदेशो भवत्यः 
नानात्वस्य प्रतिपादकः । तथा हि-पके शाखिनो! दाशकितघादिभावं | 
ब्रह्मण आमनस्ति । आथर्वणिक प्रह्मसक्ते--'ब्रह्मदाशा ब्रह्मदास ब्रह्मोमे 
कितघा उत? इत्यादिचा...... सर्वे ब्रह्मैवेति , हीनजन्तूदाहस्णेन 
सवेपामेब नामरुपकृतकास्यकारणखङ्घातप्रविप्टानां जीवानां ब्रह्मत्व 
चैतन्यञ्चाचिशिप्टं जीवेश्वय्योयथाञ्चिविस्फुलिङ्गयारौ- 


माहुः। ......... 
प्य्यम्‌ । अतो भेदाभेदावगमाभ्यामंशत्वाचगमः 1... .. ... 

अस्यार्थ।--'“ज्ञीव ईश्वर ही का अंश है; जैसे चिस्फुलिङ्ग अग्नि 
ही का अश है, 1. कारण यह है कि, थ्रति ने अनेक स्थलों पर जीव 
की ब्रह्म से भिन्नता का उपदेश किया है। ........ आर, दूसरी ओर 
घ्रा से जीव की अभिन्नताअतिपादिका अनेक शभ्रुतियाँ हैं । यहाँ 
खक कि, एक शाखियो ने कैवत्ते ( केवट) और दासगण के भी अह 
कहकर वर्णित किया दै; जैसा अ्रथर्व्वेवेदीय ब्रह्मसूक्त में है--/ब्रह्म दी 
कच्च, ब्रह्म दी दाख, मझ ही यूतसेवी? इत्यादि । ... इन सव बाकयों के 
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- द्वारा समस्त ही ब्रह्म कहे गये हैं; नीचजातिससूह का विशेपरूप से 
उल्लेख कर, उनके अह्मत्व का उपदेश करने खे, नाम-रूप इत्यादिविशिए 
कार्य्यःकारणात्मक सर्वविध देहो मे प्रविष्ट, जीवसमूह का ब्रह्मत्व ज्ञापित 
किया गया हे, पेसा मानना पड़ेगा! .. . जीव ओर ईश्वर दोनों ही 
चैतन्य स्वरूप हैं, इस सम्बन्ध में दोने! में कोई भेद नही दै, जैसे अञि 
र स्फुलिङ्ग दोनों ही उप्णस्वभाव हैं, इस सम्वन्ध में उनमें कोई पार्थक्य 
नहीं है। श्रतपब श्रुति ने जव ईश्वर ओर जीव में भेद आर अभेद-- 
दौनों ही के रहने का उपदेश किया है, (आर जव यह उशयविधसस्वन्ध 
केवळ अश और अंशी में ही रहते हैं, अन्यत्र कहीं भी नहीं) ते! यही 

' निश्चित सिद्धान्त है फि, जीव ब्रह्म का ओश है ।'"' "1? 

शरीमद्रामानुजञस्वामिङृतमाप्य में भी पेसा ही आर्थ किया गया है, 
यथाः-- " 

%,,..,.उभयथा हि व्यपदेशो हि इश्यते । नानात्वव्यपरदेशस्तावत्‌ 
खप्टूत्वस्टज्यत्यनियन्तृत्वनियम्यस्व, सर्वक्षत्वाशत्व, स्घाधीनत्वपरा- 
धीनस्व, शुद्धत्वाशुद्धत्व, कल्याणगुणाकरत्व तद्विपरीतत्व, पतित्वशेषत्वा- 
दिमिडेश्यते । अन्यथा च--अभेदेन व्यपदेशोऽपि 'तस्वमसि', 'ञ्जय- 
मात्मा ब्रह्म” इत्यादिभिर्डश्यते । अपि दाशकितवादित्वमध्रीयते एके-- 
'ब्रदाशा ब्रह्मदासा ब्रह्मेमे कितवाः, इत्याथवेणिका ब्रह्मणे दाशकितघा- 
दित्वमप्यधीयतै ! ततश्च सरयेजीवव्यापित्वेनामेदो व्यपदिश्यते इत्यर्थः ? 
प॒धमुभयव्यपदेशमुख्यत्वसिद्धये जीचाऽयं ह्मणो ऽश इत्यभ्युपयन्तव्यः।.. 1” 

अस्यार्थः -जीच ओर ब्रह्म के सम्पन्ध में दिविध उपदेश इए हेति है. 
यथा, ईश्वर का सप्टुत्व, जीव का खज्यत्व, इश्वर का नियन्तृत्व, जीव का 
नियम्यत्व, इत्यादि विषयो के-उपदेश-छारा, श्रुतियों ने ब्रह्म से जीब के 
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भेद के प्रदर्शित किया है। फिर, 'तच्चमसि, 'अयमात्मा बहा! इत्यादि 
घाक्यौ से ब्रह्म के साथ जीव के अभेद का भी उपदेश किया 
है; यहाँ तक कि, एक शाखिर्यो ने ब्रह्म ही की कैषर्च, धूर्स आर दत 
सेवी-रूप से अवस्थिति का वणन किया हँ; यथा, अथर्व्यचेद में उक्त 
हैः अह्मदाशा अहदाला अहोमे कितवा? ; इन वाक्या में दाश प्रभृति 
शब्द सर्वप्रकार जीववाचक हैं। अतपच सर्वेविध जीव ही ब्रह्म हें--- 
इसी का उपदेश करना उक्त थ्रतियौ का अभिप्राय है। इन दोनों प्रकार 
के उपदेशों के मुख्यत्य के सिद्ध करने के हेतु यही सिद्ध करना पड़ेगा 
कि जीच त्रह का अंश हे । 

स्य अ०, देय पाद, ४३ सूत्रः मन्त्रवर्णात्‌ "” 

अस्याथैः--इस अनन्त-सस्तक पुरुष का एकपाद (ओश)-मात्र यदद 
विश्व है,--इस श्रुतिमन्त्र के द्वारा यह प्रतिपादित हाता है कि, जीव 
परमात्मा का अश है। (इस सूत्र की व्याख्या भी शाङ्करभाप्य में और 
रामानुजभाऱ्य में ठीक पक ही प्रकार सें की गई है। ) 

श्य अ०, श्य पाद्‌, ४४ सूत्रः--'“अपि च स्मर्य्यते (? 

अस्याधः--स्म॒ति ने भी ऐसा दी कहा हे; यथाः--“ममैघांशो जीचलोके 
जीधभूतः सनातनः 1” इत्यादि ! (शाङ्करभाष्य में तथा रामानुजभाप्य 
भें इसी गीताचाक्य के उद्धृत कर, सूनर की ऐसी ही ब्याख्या की 
गई है ।) री 

रय ०, श्य पाद, ४५ सूत्ः--“प्रकाशादिवत्त चैवं परः ।” 

अस्यार्थः~जीच के परमात्मा के अश होने पर भी, परमात्मा 
जीवछतकर्मा' के फळ (सुखदुःखादि) का भोक्ता नहीं दै। जिस प्रकार 
सूर्यादि प्रकाशक पदार्थ अपने अशभूत किरणों फे मळमूत्रादि अश 
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घस्तुओं को स्पश करने के कारण दूषित नहीं होते, उसी प्रकार परमात्मा 
भी अपने श्रेशभूत जीवों के द्वारा कृतकर्मो से दूषित नहीं हाता। (शाङ्करः 
भाष्ये आर रामानुजभाप्य में ऐसा ही अर्थ किया गया है |) 
अतएव इन सव सुरों के द्वारा भगवान सू्कारजी ने जीव का, 

खस्पष्टरूप से ब्रह्म का नित्य अंशमात्र कहकर, श्रुति के आधार पर, अपने 
सिद्धान्त को ज्ञापित किया है, यह सभी भाप्यकारों का सम्मत है; और 
यह भी सबेवादिसम्मत है कि, जीवरूपी अश मै कम्मेफल-भोक्ता देने पर 
भी, तदतीत स्वीय ब्रह्मरूप में, चह सदेव निमेळ तथा निलिप्त रहता है। 

श्य अ०, शम पाद, २१ सूत्र में यह चिपय स्पष्टीकृत हुआ है। 
यथाः--'“अधिकं तु भेदनिददश्ात्‌।” 

व्यास्या:--भरुति ने जीव के ब्रह्म से अभेद को निर्डिए किया है, पऽच 
सुखदुःखादि .के भोक्ता जीव से ब्रह्म के आधिक्य (श्रेष्ठत्व) के 
निद्दिष्ट कर, जीव से ब्रह्म के भेद का भी उपदेश किया है। यथाः 
“आत्मानमन्तरी यमयति” इत्यादि वाक्यो में श्रुति ने नियम्य जीव 
ओर नियन्ता ब्रह्म में भेद का भो दशन करके, इनके श्रत्यन्त अभेद केए 
निचारित किया है। अतएच ब्रह जीव से “अधिक” अर्थात्‌ महत्तर, 
श्रेष्ठ है; सुतरां जगत्कारण ब्रह्म के जन्ममरणादि क्लेश नहीं हैं; एवं बरह्म 
में “हिताकरण” रूप दोष नहीं उत्पन्न देता । २८२ पृष्ठ मे निम्वार्कभाप्य 
द्वय न 

शाङ्करभाप्य में भी इस सूत्र का फलितार्थ ऐसा ही किया गया है. । 
यथाः 
Fo "गत्या चा अरे द्वएब्य:...? इत्येबश्मातीयकः क्तुकम्मांदिभेद- 
निर्देशों जीवाद्धिक ब्रह्म दशयति । नन्चभेदनिईशोउपि दशितः 'तत््वमसि’ 
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इत्येवञ्जातीयकः, कथं भेदामेदों खम्भवेयाताम्‌। मैप दोपः। '्राकाश- 
घटाकाशान्यायेनोभयसम्भवस्य तत्र तत्र प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । ... । ” 

श्रस्याधैः--“.. अरे, आत्मा जीव के द्रष्य है.....” एतज्ञातीय 
श्रुतियाँ ने जीव से ब्रह्म के आधिक्य को प्रदर्शित किया है । परन्तु 
"तस्चमसि? (तुम ही ब्रह्म हो) इत्यादि श्रुतियों ने जीव के साथ ब्रह्म फे 
अभेद के भी निङ्ि किया है; परन्तु भेद ओर अभेद इन दो विरुद्ध 
सम्बन्धो का एकत्र समावेश कैसे हो सकता है, पेसी आपत्ति नहीं हो 
सकती । अकाश और घदाकाश के दृष्टान्त में पेसी स्थिति का सम्भव 
होना पूर्व दी अनेकानेक स्थलको पर प्रदर्शित किया गया है। . ......” 

श्रौमद्रामाचुजस्वामिरुत भाष्य भी इसी मम्मे का ज्ञापक है । 

यह सत्य है कि, सूत्राथे का इस प्रकार ज्ञापित करके भो, श्रीमच्छ- 
छुराचाय्येजी ने अपने मत के इख भाँति प्रकाशित “किया है कि, 
मोक्षावस्था में जीव का भह्म के साथ किसी प्रकार का पार्थक्य नहीं 
रहता है। इस मत के असंगत तथा श्रृतिचिरुद हीने की समालोचना 
इस ग्रन्थ के नानास्थलों पर विस्तृतरूप से की गई है । ( रथ अ० शम 
पाद्‌, १४ सूज और इय आ०, श्य पाद, ११ सूत्र प्रभृति द्रएव्य। ) 
किन्तु इस स्थळ पर यह लक्ष्य करना चाहिए कि, भगवान्‌ सूत्रकार के 
सूत्र का अर्थ यह है कि, 'जीव ब्रह्म है” इसके सत्य होने पर भी, ब्रह्म 
स्वरूपतः जीव से “अधिक! है। इस चिपय में साप्यकारों में कोई मतभेद 
नहीं है । घास्तव में पूर्वोडुत रय आ०, इय पाद, ४२ सूत्र में भगवान्‌ 
बेदव्यासजी ने स्पएरूप से निज सिद्धान्त कहकर यह हापित किया है 
कि, जीव ब्रह्म का अशमात्र है । भाष्यकारो का भी इस सम्वन्ध में काई 
मतभेद नहीं है। सुतरां जीव अंश है; जहम के शशी होने फे कारण, 
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उसका जीव से अधिक” होना स्वतःसिद्ध है, ऐसा स्वीकार करना 
पड़ेगा । श्रेशी के अश से अधिक व्यापक न होने से, श्रेश शब्द का कुछ 
भी अर्थ नहों होता। ग्रतपव पूर्वोद्धुत सूत्रों में भगवान सूजकार ने 
जो ब्रह्म को जीव से अधिक धार जीव को ब्रह्म का अशमात्र कहकर 
शापित किया है, इससे यदी सिद्ध होता है कि, जीव ब्रह्म के सरश सर्व- 
व्यापक अर्थात्‌ विभुस्वभाव नहीं है। जीच के स्वरुपतः विभु ( सर्वे- 
व्यापी ) होने पर, उसको ब्रह्म का अशमात्र कहना कभी सङ्गत नहीं 
हो सकता! अतण्व, जीव के अणुत्व अथवा विभुत्व निर्णायक सूची का 
वाक्याथ यदि जीव के अणुत्व-प्रेतिपादक रूप से व्याख्या के योग्य हो, ते! 
पूर्वापर सूत्रसमूह के सामअस्य को सुरक्षित करने के निमित्त, उसी श्रथ 
को ग्रहण करना उचित है। यद्यपि उन सब सूत्री के शब्दसमूह जीव फे 
विभुत्व-प्रतिपादक कहकर भी व्याख्यात किये जा सके, तथापि तद्रूप 
व्याख्या करना सङ्गत नहाँ होगा; कारण, उससे सूरो में पारस्परिक 
विरुद्धता इप्द होगी । किन्तु, दत्तचित्त दो सूच्रसमूह के पढ़ने से यह 
स्पष्टरूप से योधगम्य होगा कि, वास्तव म॑ सूत्रों का स्वाभाविक श्र्थ 
अशुत्व ही का प्रतिपादक हे, विभुत्व का नहीं। जो सव सूत्र पहिले उद्धत 
किये गये हैं, उनके उपरान्त यार भी अनेकानेक सूत्र हैँ ( यथा, श्म 
अ०, २ पाद, ७ ओर & से १२ सूत्र ), जिनके स्वीकृत अर्थ फे साथ 
“विभुत्व” अर्थ का विरोध होता है। एवञ्च जीव के स्वरूपतः विभ 
होने पर, उसकी यन्धन, मोक्ष, पापपुएय-भोग प्रभृति अपस्थाओं के 
परिवर्तन की किसी अकार की सङ्गत व्याख्या सम्भव नहीं हे 
इसे भगवान्‌ सूत्रकार ने भी नानाविध सूनां के द्वारा अदर्शित किया हे । 
अब आत्मा के खावयघत्वःध्रतिषेधक और दो तीन सूत्रों की व्याख्या 
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करके, जीचात्मा के अखुत्व अथवा विश्रुत्य घिपयक सूत्रों में कई एक 
की विशेष ब्याख्या की जायगी । 

श्य अ, थ्य पाद्‌, ३४ सूजः--परवं चात्माउकात्स्न्यम्‌ । 

अस्याथः--जैन लोग कहते हैं कि, आत्मा शरीर-परिमाण है! 
पेसा नहा हो सकता ; कारण, चुद्रकायविशिप्र ( पिपोलिकादि ) जीवो 
के, देहान्त होने के पश्चात्‌ कर्म्मेचश, बृहत्‌-शरीर ( गजशरीरादि ) 
प्राप्त होते पर, चे जीव गजशरीर-सस्वन्ध मै अरृत्सन ( अच्यापी, 
शुद्र) हागे । ( पवश्च यदि देहत्याग के पश्चात्‌ गजशरीरस्थ आत्मा का 
पिपीलिका के शरीर में जाना पड़े तो उसे उस शरीर में स्थान नहीं प्राप्त 
ही सकता ) 

रय आ०, शय पाद्‌, ३५ सूत्रः-न च पर्थ्यायादष्यविरोधो- 
विकारादिभ्यः । 

अस्पाधथः--हम लोगों के मत मे थात्मा सावयघ है, अतपच गज- 
शरीर में उसके अवयधों की बृद्धि तथा छुद्र शरीर में अपचय-प्राप्ति होती 
है; सुतरां इस कारण, “जीच के शरीर-परिमाए-म्त” में काई दीप नहीं 
है--ऐसा भो नहीं कह सकते हो; कारण, इससे आत्मा के विकारादि 
दोषो की प्रसक्ति होती है। आत्मा के सावयव तथा परियत्तेनशील होने 
से, वह देहादि के सडश विकारी तथा अनित्य हो पड़ता हैं; इत्यादि 
दीप उपस्थित होते हँ । 

र्य थर, स्य पाद, ३६ सूत्रः--न्त्यावस्थितेशचोभयनित्यत्वादि- 
विशेषः । “ 

अस्याथः--(मोक्षावस्थाप्राति के समय जो देह होती है उस ) शेष 

देह का परिमाण अपस्वित्तवीय, नित्य एक दी है--जैनों के ऐसा स्वीकार 
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करने पर, ( आत्मा और उसके परिमाण भी जब नित्य हैं, ता) जीव के 
' आद्य आर मध्य परिमाणों को भी नित्य ही कहना पड़ेगा; खुतरां अन्त्य- 
देह ओर तत्पूपैदेदौ में कोई तारतम्य नहीं रहता; श्रतपव आद्य मध्य- 
देही फो भी उपचय-अपचय-विहीन कहना पड़ेगा; सुतरां देइपरिमाणवाद्‌ 
अपसिद्धान्त है । 
पूव्यै पूर्व्ये सूत्रों मै जीव को अंशमा कहने से, जीव के विभृत्व का 
निषेध किया गया है; पयश्च इन सूओं सें सावयवत्व के भी प्रतिषेध करने 
से, जीव-स्वरूप का केत्रल अशुत्व-मात्र होना अवशिष्ट रहता है; 
इसी का जो सूत्रकारजी ने उपदेश किया है, वह भ्रव प्रदर्शित हो रहा 
है; यथा+-- 
रय अ०, देय पाद, १६ सू्ः--उक्तान्तिगत्यागतीनाम्‌ । 
» अर्थात्‌-शारीर के ध्वंस के समय जीवात्मा की देह से उच्कान्ति, 
अन्यत्र गमन, और पुनः नूतन देह में आगमन अथवा मोक्ष-प्राप्ति प्रशृति 
को शुति ने जापित किया है, इसके द्वारा जीव का स्वरुपतः अणु 
परिमाण रहना ( विमुत्व, सर्वव्यापित्यःच रहना ) सिद्ध होता है (३४१, 
३४२ पुष्टि में श्रोनिम्त्रार्कमाष्य द्रएज्य ) । 
शाङ्करभाप्य भी इसी अभिप्राय का शापक है; यथा: 
LR उत्क्रान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्‌ परिच्छिन्नस्तावः 
जीव इति प्राप्नोति। न हि विभोश्चलनमचकल्पत इति। सति च 
परिच्छेदे, शारीरपारिमाणत्वस्याहंत पर्रीच्ायां निरस्तत्वादणुरा- 
तमेति गम्यते 1” 
छस्यार्थः--जीचात्मा की उत्कान्ति, यति आर श्रगति के भ्रतियों 
में मी घणित होमे के कारण, जीवों की परिच्छिक्षता (अर्थात्‌ विमृत्वाभाव) 


२८५ 
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का रहना दी सिद्ध होता है। कारण, जो वस्तु विभ ( सर्वव्यापी 
है, उसका एक स्थान से दुसरे स्थान में गमन असम्भव है 
अतपव जीवात्मा को परिच्छिन्न ( असर्वव्यापी ) ही कहना पड़ेगा : 
परन्तु जैनमत पर विचार करते समय भगवान्‌ सूचकार ने प्रदर्शित 
किया है कि, जीव अवयवविशिष्ट ( शरीर परिमाण ) भी नहीं है; खुतरां 
जीष का अणु परिमाण होना ही सिद्ध है। 
अतः पर २०श से रुष्श पर्य्यन्त सूत्रों में अन्यान्य हेतुओं और 
प्रमाणों के द्वारा जीव के स्वरूपतः अखुपरिमाणत्व-विपयक सिद्धान्त 
'को ही पोपकता की गई है। (३४२ से ३४४ पृष्ट द्रप्टव्य । ) इनमें 
यद्द कहा गया है कि, जीव के अणुपरिमाणत्य का श्रुति ने साक्षात्‌ 
सम्बन्ध में दी उपदेश किया है, यथाः--- 
५पपो5णुराता, वालाग्रशतभागस्य शुतधा कहिपितस्य च भागो 
जीचः” ( जीवात्मा अणुपरिमाण है, केशाप्र के शतभाग के शतभाग 
सरश सूदम है; किन्तु ुणौ में अनन्त होने के योग्य है) । 
यह भी कहा गया है कि, जैसे शरीरके एक स्थान पर स्पृष्ट होने 
से, चन्दन समस्त शरीर को पुलकित करता है और जैसे एक स्थळ पर 
रहते हुए भी, प्रदीप समस्त ग्रह को प्रकाशित करता है, वैसे दी 
स्वरूपतः सूतम होने पर भी, जीव झान-दृत्ति द्वारा समस्त देह में 
ब्यापार के प्रकाशित करता है! 
इन खव सूत्रों की व्याख्या शाङ्करमाप्य में भी इसी प्रकार को हैँ 
शोसमाबुजमाप्य में भी इसी अकार की व्याख्या है । किसी किसी स्थल 
पर केचल पारिभाषिक मेद है--यह' अकिड्चित्कर दै। इन सव सूर्मों के 
द्वारा जीव का अखुपरिमाणत्व स्थापित किया गया दै, यदद सभी 


जन 
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भाष्यकारो का सम्मत है। जीघस्वरूप के श्रणुत्व विषय में धीरामाचुज 
स्वामी का सिद्धान्त निम्वार्क-सिद्धान्त के अनुरुप है; सुतरां इस विषय 
पर विचार करते समय रामानुजभाप्य-सम्बन्ध में पथक्‌ उल्लेख 
नहीं किया जायगा । 

२६ सूत्र प्थ्येन्त इस प्रकार से जीवस्वरूप के श्रणुत्व का स्थापित 
कर भगवान्‌ सूत्रकार ने, एक आपत्ति का उत्तर २७श सूत्र में दिया दै। 
वह आपत्ति यह है कि, श्रुति में किसी किसी स्थल पर जीवात्मा के 
ज्ञानस्वरूप दी कहा है। सुतरां अव ज्ञान का व्यापकत्व पूर्वोक्त २४९ 
तथा २६श सूत्रों में स्वीकृत किया गया, तो जीव का अणुत्व कैसे सिद्ध 
किया जा सकता है ? इसके उत्तर में सूबकारजी कहते हँ;-- 

ऱ्य श्र०, ३य पाद, २७ सूज्रः--पृथशुपदेशात्‌। ” 

_ अर्थात्‌-शृति ही ने ज्ञान से जीव के भेद का भी उपदेश किया है; 
यथा, “प्रज्ञया शरीरमारुह्य” इत्यादि । अतपच जीव के ज्ञान फे महत्‌ होने 
पर भी, जीव अणु है। शाङ्करमाप्य में भी इस सूत्र की व्याख्या ठीक पेसी 
ही की गई है। यथा, “प्रशया शरीर समारह्य इति चात्मप्रश्योः कर्त 
करण॒भाषेन पूथगुपदेशात्‌ चेतन्यगुणनेवास्य शरीरव्यापिताऽवगम्यते ।” 

अस्यार्थः" प्रश्ना-द्वारा शरीर में आरोहण कर” इस श्रुति मे 
जीवात्मा का आरोहण क्रिया का कर्ता और प्रज्ञा के! उस आरोहण क्रिया 
का करण कहकर पृथक्‌ रूप से उपदेश करने से, यह स्पष्टरूप से प्रतीय- 
मान हाता है. कि, चेतन्यरूप गुणौ के द्वारा ही आत्मा का सर्वव्यापित्व 


इसके परवर्ती सूचो को व्याख्या में शाङ्करभाष्य के साथ औ र ओर 
भाष्ये का सम्पूर्ण विरोध रष्ट दोता है। यथाः--निम्वाकोभाष्य का सार 
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यह है कि, जीवात्मा के अखुत्व के सिद्धान्त सम्बन्ध में प्रतिपक्षवादी की 
दूसरी पक आपत्ति के उत्तर भें २८श मति सूच रचित हुए हैं। वह 
आपत्ति यह है कि, श्रुति ने, “नित्यं विभु...... इत्यादि वाक्यों से, जीवात्मा 
ही के सम्वन्ध में चिसुत्व का स्पष्टरूप से उपदेश किया हे; सुतरां आत्मा 
' का श्रणुस्व-विपयक सिद्धान्त उस श्रुति का विरोधी है। इस आपत्ति 

के उत्तर में सू्रकारजी कहते हैं :-- 

स्य अ०, श्य पाद्‌, २८ सूत्र :-तद्शुण्सारत्वात्तु तदूक्यपदेशः 
प्राज्ञवत्‌ । 

अर्थात्‌-थात्मा का गुण जो ज्ञान है, उसके विभुत्व को प्रतिपा- 
दित करना ही उक्त वाक्य का सार शर्थात्‌ मुख्य अभिप्राय है ! आत्मा 
के स्वरूप फे विभुत्व को प्रतिपादित करना उख वाक्य का अभिप्राय 
नहीं है। जैसे पाश परमात्मा के ब्रझनामं फी निसक्ति के वर्णन करते 
समय श्रुति ने स्वयं कदा दै, “बहन्तो शुणाः अस्मिन्निति मह", वैसे ही 
जीवात्मा के भी युणस्थानीय घ्रान के विभत्व का उपदेश करने फे अभिप्राय 

शति ने उस (जीवात्मा) को विभ कदा है। 

परन्तु श६श से २७श सूत्रों फी पूर्घोक्त प्रकार भ्यास्या कर 
श्रीमच्छूराचाय्ये कहते हैं कि, इन खव सूर्यो मे प्रतिपक्ष का मत मात्र ही 
यापित हुआ है। समश सूत्र में इन सब पूर्वपर्छा फा दी उत्तर भगवान्‌ 
सूत्रकार ने दिया दै। इस रूश सूत्र की व्याप्या थ्ीमच्छुद्धराचाय्य ने 
इस प्रकार की है, यथाः-- ८. हि 

“लु शन्दः प्नं व्यावत्तेयति । नेतदस्त्यणुरात्मेति......परमेष 
चंद्‌ रह जीवस्तहिँ यावत्‌ परं ग्र तापानच जादा भपितुमदंति 1 परस्य च 
ब्रह्मणो विभत्यमाज्नातं, तस्माद्विमुजीचः 1.....- क्य तहांगुत्वादिष्यपदश 


उपसंहार । [६४४] 


_ इश्यत श्राह--तदूयुणसारत्वात्तु तदूत्यपदेश इति 1..... तस्या बुद्धेखेणास्त- 
दूगुणा इच्छा, देपः, सुखं दुःख मित्येचमाद्यस्तदूणुणाः खारः प्रधान यस्याः 
त्मनः संसारित्वे सम्भवति स तदूगुखसारस्तस्य भावस्तदूगुणसारत्वम्‌ । 
नहि वुद्धेणुखैचिना केवलस्यात्मनः संसारित्वमस्ति। वुद्ध्युपाधिधम्मा- 
भ्यासनिमित्तं हि कत्तृत्वभेत्तृत्वादिलक्षरं संसारित्वमकत्तुरभेक्तुश्चा- 
संसारिणो नित्यमुक्तस्य सत आत्मनः । तस्मात्‌ तद्गणसा रत्वादनु द्धि- 
पारिमाणेनाऽस्य परिमाणव्यपदेशः ।..... पचमुपाधिगुणसारत्वाञ्जीवस्या- 
जुत्वादिव्यपदेशः प्राक्षवत्‌ । यथा प्राक्षस्य परमात्मनः सगुणेपपासनापू- 
पाधिगुणसार त्वाद्णीयस्त्वादिध्यपदेशो उणीयान्‌ व्रीहेब्धो यवाद्वा मनामयः 
प्राणशरीरः सर्वगन्धं सर्वरसः सत्यकामः सत्यसङ्करप द्रत्येघम्प्रकार- 
स्तद्वत्‌।” 

अस्यार्थ :--“सूत्रोक्त 'तु' शब्द इस पूर्वपक्ष का निपेधवोधक है, 
अर्थात्‌ आत्मा के 'अणु' होने का पक्ष ग्रहण करने के योग्य नहीं हे... ...जीव 
अव ब्रह्म से अभिन्न है, तव ब्रह्म का जे परिमाण है, जीघ का भी वही 
परिमाण होना चादिए। किन्तु श्रुति ने परन्रह्म का विभु कहकर 
निर्दिष्ट किया है; अतपच जीव भी विभु है ।..... ता, जीव फे श्रुत्व का 
उपदेश थ॒ति में किस कारण हुआ है? इसके उत्तर में सूत्रकारजी कहते 
हे, 'तदूयुणसारत्वात्त sie ? इत्यादि रप्शा सूज) इस सूत्र के तत्‌! 
शब्द का शर्थ बुद्धि है। शुद्धि के गुण इस अर्थ में “तद्गुणाः” शब्द 
व्यवहृत हुआ है; इच्छा, देप, सुख इत्यादि ये सब गुण हैँ; आत्मा की 
संसारित्यावस्था में ये ही समस्त गुण प्रधानख्प में वर्तमान रहते हैं; 
इस अर्थ में 'तदूगुशसार शब्द प्रयुक्त हुआ है--इसीका भाष इस अर्थ 
में 'तदूगुणसारत्य' है।घुद्धि के इन सव गुणों के विना, केवळ आत्मा का 


[२४६] चेदान्तदृशंन । 


संसारित्व नहीं होता है । उपाधिभूत वुद्धि के ये सब गुण श्रात्मा 3 
अध्यस्त देते हैं, इसीसे स्वरुपतः अकर्ता, श्रभोक्ता, असंसारी तथ 
निल्यपुक्त आत्मा के कर्चञस्व-भोक्तत्वादि-लक्षण-युक्त संसारित्य का वीन 
किया जाता है। अ्रतपव संसारी आत्मा के चुद्धिगुणप्रधान होने के 
कारण, बुद्धि के परिमाण-द्वारा ही आत्मा के परिमाण का उपदेशा किया 
गया है ।......इस प्रकार (संखारित्व अवस्था मं) उपाधिभूत्त गुणों के 
प्राधान्य के कारण जीव के अणुत्वादि का उपदेश श्रुति ने किया है । 
प्राश् परमात्मा के सम्बन्ध में श्रुति के इसी प्रकार उपदेश करने से, जीच- 
सम्बन्ध में भी ऐसा ही किया गया है। यथाः--सगुण उपासना में, 
परमात्मा के भी उपाधिभूत गुणा के प्राधान्य के प्रति लदयकर, उसको 
घान्य, यवादि की भी अपेक्षा त्ष कहकर निर्दिष्ट किया है; किसी स्थल 
पर ते वह सवेगन्ध, सवेरस इत्यादि शब्दों से घर्णित है; पुनः किसी 
स्थल पर इसके मनामय प्राणशरीर' इत्यादि वाक्यों से घर्णित 
किया है। जीव सम्बन्ध में अखुत्व का उपदेश भी ऐसा ही समझना 
पड़ेगा । 

इन दोनें व्याख्याश्यो को मिलाकर देखने से यह विदित होगा कि, 
सूत्र के शब्दों के अथै-सम्बन्ध में दोनों में कोई भी बिरोध नहीं है। यह 
दानो का सम्मत है कि, 'ठ! शब्द पक्त-ध्यावत्तेन-ज्ञापक है। थीनिम्याक 
स्वामी कहते हैं, "नित्यं विभं......' ्रश॒ति श्रतियों में जीवात्मा के विभुत्व 
के घर्णित देने से, उस पर, निर्भेर कर प्रतिपक्ष यह आपत्ति करते हैँ कि, 
आत्मा विभ है, अणुस्वभाव नही । यदी पूर्वपक्ष है, इसका उत्तर “तु 
शब्दू-द्वारा तापित किया गया है । श्रीशङ्कराचाय्ये कहते हैं कि, १६शा 

रण सूत्रों में जा जीव का अशुत्व चर्णित दै, चे सभी पूर्वपक्ष की 


उपसंहार । [+५] 


उक्तियाँ हैं; ग्रन्थकार के सिद्धान्त नहीं हैं । अन्थकारजी मे इस पूर्वपक्ष 
का उत्तर दी रदश सूत्र में दिया है। इस पदा-व्यावततन ही के 
शापित करने के हेतु “वु” शब्द न्यवद्दत डुआ है। 

सृञ्जोक 'तदूणुणखारत्वा पद का फलितार्थ भी देनें व्याख्याश्ओों 
में एक ही प्रकार का है । श्रीनिस्वाकेभाप्य में कहा गया है कि, २७श 
सूत्र में यह सिद्ध किया गया है कि बुद्धि (शञानचुत्ति) आत्मा का गुण हँ 
५चुद्धिरूप गुण के प्रति 'प्रधान? रूप से लक्ष्य करने के हेतु” ही 'तद्गुणसा- 
रत्वात' पद का अर्थ है। श्रीमच्छङ्गराचार्यजी ने भी भाष्य के अन्तिम 
भाग में यह ज्ञापित किया है कि, वुद्धि के पारिमाण-छारा ही (वुद्धिपरि- 
माणेन) श्रुति ने आत्मा के परिमाण के वर्णित किया है। शतपथ इस 
पद का फलितार्थ दोनों भाष्यों में एक ही है । 

इसके पश्चात्‌ "तद्व्यपदेशः? पद्‌ के अधे-सम्बन्ध में भी कोई भेद 
नहीं है। इसका अर्थ “वह उपदेश? है; किन्तु कौन उपदेश इसी चिषय 
में उभय भाष्या मे विरोध है। श्रीनिम्वा्क॑भाप्य में कहा गया है कि, 
“बह उपदेश” से सूत्रकारजी ने "नित्यं विभु......! इत्यादि भ्रृत्युक्त विभुत्य 
के उपदेश को लद्धय किया है ।' आचाय्ये शङ्करजी कहते हैं, 'एपो<शुरात्मा? 
“घालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य तु भागो जीवः” इत्यादि धुतियें 
के आधार पर पूर्वोक्त श्ध्श, २२श प्रभति सूत्रों के द्वारा स्थापित 
आसमा के श्रणुत्च का उपदेश दी इस सूत्र के 'तद्वयपदेश” पद के दारा 
निद्दिष्ट किया गया है । 

यह भी देने का सम्मत है कि, सत्र के 'भाहवत! शन्द का अर्थ 
परमात्मा की भांति है। किन्त परमात्मा-सम्बन्धीय किस श्रुत्युक्ति की 


ति £--इस विषय में उभय भाप्ये में मतभेद है । आ्ोनिम्वाकभाप्य म 


किया कै यथात बृहन्तो गुणा अस्मिनिति ब्रह्म॑ (अर्थात्‌ इसमे पहत 
गुण हैं, इस गथ में चद ब्रह्म कहा ज्ञाता दै )। उसी आँति जीव के भी 
गुणस्यानीय शान का विभुत्व है, इस कारण, उसके विभु कदकर 
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अकार से सङ्गत नहीं हो सकता है कि, श्रुति ने बुद्धि के प्रति लक्ष्य कर 
जीवात्मा को अणु कहा है। यह सत्य है कि, वुद्धि अतीच सूइम विषय 
को भी लक्ष्य कर सकती है; बुद्धि के इस गुण के प्रति रूदय कर सूषम 
कहकर भो उसका वर्णन किया जा सकता है; किन्तु यह स्वरूपतः अखु- 
परिमाण नहीं है। ठीक पूर्ववर्ती २७ संख्यक सूत्र में भी उभयपक्षी मे 
स्वीकार किया है कि, वुद्धि व्यापक वस्तु है। अतपच यह किसी प्रकार 
से सम्भच नहीं हो सकता कि, इस सूत्र में उसी के ठीक विपरीत रूप 
से घणित कर, सूत्रकारजी प्रतिपक्ष की आपत्ति के खण्डन करने में 
प्रवृत्त होंगे। एवञ्च "वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च भागो 
जीव”, इस श्रुत्यंश के ठीक परचर्ता अश के साथ इसके मिलाकर पढ़ने 
खे, यह प्रतीत होगा कि, यद अंश वास्तघ में जीव के निज स्वरूप ही 
का परिचायक है। सम्पूर्ण श्रुति नीचे उद्धृत की जाती हैः-- 
“वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च । 
भागो जीवः ख विश्ञेयः स चानन्त्याय कदप्यते ॥” 
अर्थात्‌ एक केशाम्र के शतभाग के शतभाग की भाँति सदम होने 
पर भी, जीव अनन्तत्व-प्राप्त होने के ( अनन्त्याय = श्रनन्तत्वलाभाय ) 
योग्य है । अर्थात्‌ परमात्मा अनन्त है; जीव, स्वयं अशुचत्‌ सूम होते 
हुए भी, अनन्त परमात्मा को पापत दोर्कर, उसके साथ एकीमूत डोकर 
विभुगुणसम्पन्न हा सकता है। दष्टान्त-द्वारा श्रुति ने अन्यत्र इसे ऐसे 
समाया है कि, जुद्रकाय हाने पर भी नदोसमूद्द जैसे, विस्तृत समुद्र 
के साथ मिलित होकर, निज छुद्ध नाम और रूप को परित्याग कर, 
समुद के साथ पक्षीभूत होते हँ, वैसे दी (स्वरूपतः चुद्र होने पर भी) 


जव भी मेत्ताघस्था में अनन्त चिदात्मक परमात्मा को प्राप्त दोकर, 
सरे 


[६३०३ वेदान्तदुर्शन । 


देहादि विशेष चिद्दसमूह के परित्याग कर, चिन्मयता प्रांत करता हे! 
अतएव, ऐसा दी अजमित होता है कि, पूर्वोद्धूत श्रुति का यही 
आशय है कि सूच्मत्व जीव के स्वरूपगत है। यह सत्य है कि, मोक्ष- 
दशा में जीव की परमात्मा से भेदवुद्धि सम्पूर्ण रूप से बिलुप्त होती 
है; किन्तु उस अवस्था में भी जीव परमात्मा का अंश दी रहता है। 
अंश सर्वोचस्था मे अशी के अन्तमृत है, अंशी के अतिकम कर शश 
का कुछ भी नहीं रद सकता है; अतप्च यदी युक्तिसगत है कि, सत्यदर्शी 
अश अपने के अशी से अभिन्न समफ्रेगा; अतः माळावस्या में जीव भी 
अपने के! परमात्मा से भिन्न नहीं समभेगा। किन्तु, इस कारण मुक्तजीव 
का स्वरूप ब्रह्मवत्‌ विभु नहीं दो जाता है। यह सत्य है कि, नदी का 
जल समुद्र में प्रविष्ट दोकर समुद्रधम्म-प्राप्त दोता है आर समुद्र दी 
कदकर गण्य दोता है; किन्तु नदी का (थपेक्षारुत छुद्रपरिमाण) जळ 
स्वरूपतः विस्तृत होकर समग्र समुद्रव्यापी नहाँ होता है; परन्तु यह 
समुद्र के अशमात्ररुष ही से घर्चमान रद्दता है। मेक्षावस्था-ध्राप्त जीव 
के सम्बन्ध में भी ठीक पेखा दी घटित होता हे. । इस विषय की वेदान्त- 
दर्शन के चतुर्थाध्याय फे चतुर्थपाद में बिस्तृतरूप से ब्याख्या की 
गई दे । 24 7 
परमात्मा फे सम्बन्ध में श्रुति ने कदा दे, “सर्च! खल्विदं प्रह्म/ इस 
एकार फे वहुविध शृतिवाक्य हैं सुतरां स्थूळ सूइम सभी घह है। 
पाधफरण निज निज प्रवृत्ति के अज्ुसर जिन जिन रूपों में उसका 
यान फरते हैं, चे सभी बद है; श्रतपब श्रुति ने जो उसका “अगोगरणी- 
एन “महता मदीयान्‌” इत्यादि यार्फ्या मे अणु से सूदम आर महन्‌ से भी 
इत्‌ फद्दकर पर्णित किया दै, चे सभी सत्य है। फारण यह है कि, पद 
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जब “सर्वे” है, ता यथाथे ही सूच्म भी बढ है और महत्‌ भी घह है । 
ऐसा नहीं है कि, केवल साधको के ध्यान के प्रकार के ऊपर निभेर कर, 
उसका इस प्रकार वर्णन किया है। उक्त बाक्यों के वर्णुनस्थल पर 
साधक के ध्यान के सम्बन्ध में श्रुति ने काई उल्लेख नहीं किया है, उनमें 
ब्रह्म का स्वरूप दी वर्णित हुआ है । यथा, कठोपनिषद्‌ के श्म अध्याय 
के शय वल्ली के २० शलोक में परमात्मा के स्वरूप को वर्णन करते समय 
श्रुति ने “अणोरणीयान्‌ महतो महीयानए' इत्यादि वार्क्यो का प्रयोग कर 
तत्परवर्ती २१ श्छोक में कहा है, “आसीने दूरं त्रजति शयानो याति 
वेतः” (घह निश्चल है, तथापि दूर तक गमन करता है; वह 
शयान है तथापि सवैगामी है) इत्यादि। ये सभी परमात्मा के 
स्वरुपोपदेशक वाक्य हैं । इसके उपरान्त यदि तर्कस्थल पर यह 
स्वीकार किया जाय कि साथको के ध्यान के प्रति लस्य कर उपरोक्त 
वाक्य व्यवहृत हुए हैं, तो भी वर्तमान स्थळ पर दृष्टान्त ओर दार्णान्त पक 
प्रकार फे नहीं हैं । कारण, बुद्धि के साथ जीव का सम्बन्ध और साधक 
के भ्यान के साथ परमात्मा का सम्वन्ध एक ही प्रकार के नहीं हैं। 
परन्तु यह्‌ जैसा भी हो, जिन सू में जीवात्मा के! परमात्मा का अंश- 
मात्र कहकर परित किया है, ( जिनकी व्याख्या में कोई भो विरोध 

नहीं है) उनके साथ इस व्याख्या का किसी प्रकार खामअस्य नही. 
होता है। स्वरूपतः चिभु होने से. जीव ब्रह्म का श्रेशमाब नहीं 
रहता,--पूर्णत्रह्म दी होता है। भगवान्‌ सूत्रकार ऐसे परस्परविरोधी 
सिद्धान्तो को स्वरचित सूर्चो में प्रकाशित करेंगे- पेखा कभी सम्भव 
नहीं है। वास्तव में इस सूत्र के द्वारा यदि १६ से २६ संख्यक सूनरी में 
वर्णित जीवात्मा के अणुत्व सिद्धान्त को खणिइतः करना सूधकार का 


[९२२] वेदान्तदरशन । 


अभिप्रेत होता, ता उन सूत्रों में उल्लिखित हेतुसमूह के खण्डन के 
निमित्त, दुसरे सूत्र रचित होते; किन्तु सूत्रकारजी ने ऐसा नहीं किया 
है। परघर्त्ती सूत्र के व्याख्यान पर विचार करने पर भी यह प्रमाणित 
हाता है कि, इस सूत्र की शाङ्करव्याख्या असङ्घत है। यथाः-- 
श्य अ०, श्य पाद, २६ सूजः--यावदात्मभाचित्वाञ्च न दोपस्त- 
इशैनात्‌ । हु 

अर्थात्‌--खुद्धिरूप गुण के विभुत्व के कारण जीव के विभू कहना 
दूषणीय नहीं है; कारण, उस गुण का 'याबदात्मभावित्व' है, अर्थात्‌ 
आत्मा जव तक है, गुण भी तभी तक घर्तमान रहता है। आत्मा जैसे 
अविनाशी है, आत्मा का गुण भी वैसे ही अविनाशी है ओर उसका 
सहचर है। श्रुति ने भी यह प्रदर्शित किया है, यथाः-“न हि. विज्ञातु- 
विश्ञातेचिपरिलोपा विद्यते, आविनाशित्वात्‌” (बृ० ४ अ०, ३ त्रा), 
“अधिनाशी वा अरे... ...अ्रयमात्माऽनुच्छित्ति धर्म्म” इत्यादि (दृह०)। 
(उस विज्ञाता आत्मा का विज्ञान कभी लोप-प्राध नहीं होता है; कारण 
वह अविनाशी है। “इसका कभी विनाश नहीं हे ।” अतएव ज्ञान (बुद्धि) 
आत्मा का नित्य सहचर है; सुतरां इस पर लक्ष्यकर आत्मा का विभुत्व- 
चरणन दूषणीय नहीं है । - 

शाङ्करभाष्य में कद्दा गया है कि, वुद्धिरूप गुण के प्राधान्य ही के हेतु 
यदि आत्मा का संसारित्व होवे, ता, जब वुद्धि आर आत्मा की विभि- 
न्ता के कारण, इनके संयोग का विलाप श्वश्यम्मावी है, (बुद्धि आत्मा 

किसी समय एथक्‌ हो ही जायगी, शोर उस समय आत्मा फा 
असैसारित्व अवश्यमेच घटित दोगा,) तव बुद्धि के परिमाण से “आत्मा 
का परिमाण केसे घर्णित कहा जा सकता है, सभी अवस्थाओं में आत्मा 


उपसंहार । [३४३] 


के साथ बुद्धि का संयोग ते नहीं रहता है? इस आपत्ति के उत्तर में 
२६ सूत्र मे सू्रकारजी कहते हैँ कि, इस दोपाशङ्का का काई भी कारण 
नहीं है, * ..कस्मात्‌। यावदात्मभावित्वात्‌ वुद्धिसयोगस्य । यावद- 
यमात्मा संसारी भवति यावदस्य सम्यग्दर्शनेन संसारित्यं न निवर्तते, 
तावदस्य बुद्ध्या योगो न शाम्यति। यावदेव चायं दुद्धचूपाधिसम्व- 
न्धस्ताचदेवास्य जीवस्य जीचत्व' ससारित्वञ्च ।.. ... परमार्थतस्तु न 
जीवा नाम बुद्भ्युपाधिपरिकर्पितस्वरूपव्यतिरेकेणास्ति। न हि नित्य- 
मुक्तस्वरूपात्‌ स्ेज्ञादीशवरादन्यश्चेतनधाठुद्वितीयो वेदाम्तार्थ निरूपः 
णायामुपलभ्यते 1... .. कथं पुनरवगम्यते य।वदात्मभावी घुद्धिसंयोग इति 
तद्दर्शनादित्याह, तथा हि शास्त्र दशयति 'योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु 
हृयन्तज्योतिः पुरुपः स समानः सन्नुभौ लोाकावबुसञ्चरति ध्यायति च 
लेळायति च” इत्यादि” । 

शस्यार्थं ;--“कारण यह हैँ कि, आत्मा के साथ वुद्धि के संयोग 
का याबदात्मभाव है; अर्थात्‌ जब तक यह आत्मा संसारी रहता है, जय 
तक खम्यर्दशन-द्वारा आत्मा का संसारित्य निषत्तित नहीं होता है, 
तव तक बुद्धि के साथ संयोग विलुप्त नहीं हाता । जब तक इस घुद्धि- 
रूप उपाधि के साथ सम्वन्ध वत्तेमान रहता है, तभी तक जीव के जोधत्व 
और संखारित्व रहते हे । वास्तव में सत्य यह है कि, वुद्धिरूप-उपाधि- 
दारा ही जीवत्व कहिपत होता है, उसके अतिरिक्त जीचनाम से किसी 
का भी अस्तित्व नहीं है। नित्यतुक सर्थज्ञ ईश्‍वर के अतिरिक्त द्वितीय 
ओर कोई चेतन वस्तु वेदान्तार्थनिरुपण में नहीँ मिलती है। ...इस 
बुद्धि-संयेग का पूर्यचर्शित याघदात्ममाव कैसे शात होता है ? इसके 
उत्तर में सूजकारजी कहते हैं कि, शाख ने इसे प्रदर्शित किया है; 


[६४४] चेदान्तदुशन । 


यथा--यह जो पुरुप प्राणी में चिज्ञानमयरूप से आर हृदय में अ्रन्तज्योतिरूप 
से घर्तमान है, वह, इनके साथ एकता प्रात होकर, उभयलोको में 
सञ्चरण करता है, ध्यान करता है, कोड़ा करता है, इत्यादि । .....” 
अव जिज्ञास्य यह है कि, शाङ्कर-भाप्य के अनुसार सूत्रार्थे का यदि 
ऐसा ही होना स्वीकार किया जाय कि, यथार्थ में जीवत्व मिथ्या, काएपनिक- 
मात्र है, तो जीच के नित्यत्व और ब्रह्मांशत्व के प्रतिपादक जेर सब सूत्र 
पहले दी व्याख्यात हुए हैं, झार जिनको व्याख्या मै कोई भी विरोध 
नहीं है, उनके साथ क्या इस सूत्र की सम्पूर्ण विरुद्धता स्थापित नहीं 
हाती है? फयञ्च निम्वार्कभाप्यीक्त 'न हि विज्ञाठ॒विज्ञातेबिंपस्लिपो 
विद्यते अविनाशित्वात्‌” इत्यादि थुतियाँ श्रार इस थेणी की और भी 
वहुसंख्यक श्रुतियाँ क्या इस मत की सम्पूणेरूप से विरोधी नहीं होतां? 
यदि यही भगवान्‌ वेदव्यास का मत होता, तो चतुर्थाध्याय के चतुर्थ 
पाद में ज्ञा उन्होंने चिदेहमुक्त पुरुषों की अवस्थाओं का बर्णन किया है, 
उन सभी सूत्रों की क्या प्रछाप-घाक्य में गणना नहीं होती ? चास्तव में, 
इस संक्षिप्त विचार के द्वारा ही यह स्थिरीकृत होता है कि शाङ्कर- 
व्याख्या प्रन्थप्रद्‌त्त समस्त उपदेशों की विरोधी है। इस शाङ्करिक मत 
पर सुदीर्धे विचार, इस ग्रन्थ के अनेक स्थलों पर, पूरये दी किये गये हेँ। 
सुतं, इस स्थळ पर, पुनः इससे अधिक दीघे समालोचना नहीं की 
गई! पूर्वोद्धत रय अ०, शय पाद, १७ सूज के भाष्य में तथा बहुचिध 
स्थलों पर, भ्रीमच्छड्टराचार्य्य भी स्वीकार करने में बाध्य हुए हैं कि, ब्रह्म, 
अधिकृत रहकर ही, जीव और ब्रह्म, उभयरूपा में वर्तमान रहता है 
र जीव भी नित्य है; वास्तव में ब्रह्मस्वरूप जव अपरिवर्तनीय है. 
तय, आकस्मिकसाव से उसके जीवत्व का उपजात होना, अथवा 


५ उपसैद्वार । [६१४] 


अनादिकाल से स्थित जीवत्व का विनष्ट होना, कसी सम्भव नहीं हो 
सकता है; ऐसा होने से वह (ब्रहम) विकारी दो जाता है धार शाङ्कर मत 
मे घ्र के अतिरिक्त जब दूसरी कोई भी चेतन वस्तु नहां हे, आर प्रह्म जब 
सदैव अपरिवत्तेनीय है तथा सर्यक्ष ब्रह्मरूप दी में नित्य अवस्थिति करता 
है, ता उसमें अ्रचिद्यासयुक्त होकर कैसे जीवत्य का प्रकाश हो सकता 
है और पुनः शान के दारा उसका कैसे विनाश हो सकता है, इसका 
वेधगम्य करना असम्भव है। अ्रतपव इस सूत्र की शाङ्करन्याख्या, 
किसी प्रकार से संगत मानकर, ग्रदणीय नहीं हे। परन्तु इस सूध की 
व्याख्या के सङ्गत दोने से, पूर्ववर्ती २८ सूत्र की ब्याख्या भी स्वतः 
ही श्रग्राह्म दोती है। 
श्य अ०, यय पाद, ३० सून्रः--पुंस्त्वादिचत्त्वस्य सतोऽभिव्यक्ति. 
यागात्‌ ॥ 
अर्थात्‌-जञैसे बाल्यकाल में बीजभाव से रहने के कारण पुंधम्मै- 
समूद युवावस्था में प्रकाशित दोते हैं, चैते ही सुपुसि-प्रलयादि में यीज- 
भाष से रहने के कारण, ज्ञान भा पश्चात्‌ प्रकाशित होवा है। इस 
सूत्र की व्याख्या शाङ्करभाप्य मे भी एक ही प्रकार की हे। 
शयथ अ०, श्य पाद्‌, ३१ सूत्रः--नित्योपळब्ध्यनुपलब्धिप्रसङ्घोऽन्य- 
तरनियमो वाऽन्यथा ॥ 
अस्याथेः--जीवात्मा सर्वगत और स्वरूपतः चिमुस्वमाव है, ऐसा 
स्वीकार करने पर, उपलब्धि और अनुपलब्धि (शान और अज्ञान) 
दोनों दी जीवात्मा के नित्य हैं ऐसा मानमा पड़ेगा; अर्थात्‌ जीवात्मा के 
अणु न होकर स्वरूपतः व्यापक स्वभाव होने पर, उसका नित्य सर्व- 
शत्व (उपलब्धि) सिद्ध होता; और दूसरी ओर ससार-वन्धन (अज्ञान) 


कु 


[६३६] येदान्तदृशेन । 


के रहने के कारण, उसका वह अशान भो नित्य होता | अतः चन्धन र 
मात, ये दार्नी विरूद्ध धम्म नित्य दोते। नहो ता नित्य ही बद्ध अथवा 
नित्य ही मुक्त, इन दोनों में से एक की व्यवस्था करनी पड़ती | वद्ध ग्हकर 
पश्चात्‌ मुक्त दोने क सङ्गति किसी मकार से नहीं होती । 
इस सूत्र का शाङ्करभाप्य ऐसा हे; यथाः-- 

५प्तव्यात्मन उपाधिभूतमन्तःकरणं मनोवुद्धिविज्ानं चित्तमिति 
चानेकधा तत्र तभासिळप्यते । क्वचित्‌ च चृत्तिविभागेन संशयादिवृत्तिक्र 
मन इत्युच्यते, निश्वयादिदृत्ति्क घुद्धिरिति। तञ्चेचम्भूतमन्तःकरण- 
सवश्यमस्तीस्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । श्वन्यथा ह्यनभ्युपगम्यमाने तस्मित्नित्या- 
पळन्ध्यन्ुपलब्धिप्रसङ्गः स्यात्‌। अगकेन्द्रियविपयाणामुपलन्धिसाधनाना 
सन्निधाने सति नित्यमेचोपछब्धिः प्रसज्येत । अथ सयपि देतुसमवधाने 
फलाभावस्तता पि नित्ममेचालपळब्थिः प्रसज्येत | न चैच्रे दश्यते । अथ" 
चान्यतरस्यात्मनः इन्द्रियस्य वा शाक्तिपतिवन्धोऽन्युपगन्तव्यः | न 
चात्मनः शक्तिप्रतिवन्धः सम्भवति, श्रबिक्तियत्वात्‌ । नापीन्द्रियस्य | न हि 
तस्य पूर्वोत्तस्योः नणयोरप्रतिवद्धशक्तिकस्थ ततोऽकर्माच्छुक्तिः प्रति- 
वध्येत । तस्मात्‌ यस्यावधानानवघानाभ्याघुपलब्ध्यजुपरूष्धी भवतस्त- 


श्रस्याधः-- आत्मा की उवाधिस्थानीय बस्तु अन्तःकरण दव; 
बह मन, वुद्धि, विज्ञान आर चित्त, इन चार नामी से अभिद्दित है। 
वृत्ति के मेद से अन्तःकरण ही की ये सव संक्षायें होती हँ। संश- 
यादिडुत्तियुक्त होने पर मत के नाम से, तथा निश्चयादिवुद्धियुक्त 
होने पर घुद्धि के नाम से यद आख्यात होता है। यहद श्रवश्य 
स्वीकार करमा दोगा कि, पेखा अन्तःकरण अवश्यमेव वत्तमान दै 


उपसंहार । [६२७] 


कारण, ऐसा न करने से, नित्य उपलब्धि अथवा नित्य अनुपलब्धि 
का प्रसङ्ग होता है । आत्मा, इन्द्रिय तथा विषय--ये सव उपलब्धि के 
साधन हैं (जिनके द्वारा उपलब्धि दोती है), इनका सन्निधान सदेव है। 
सुतरां इसी के द्वारा उपलब्धि होने से वस्तुओं की खदैव उपलब्धि होनी 
उचित है। झर यदि इनके सान्निध्य के नित्य वर्तमान रहने पर भी, 
उसके फल से उपलब्धि घटित न दो, ते सदेव अनुपलब्धि अर्थाच 
चस्तुक्ञान न होना उचित है। किन्तु नित्य उपलब्धि अथचा नित्य अशुः 
पलब्धि का आत्मा में वत्तेमान रहना इष्ट नहीं होता है; पेखा ही इष्ट 
होता है कि, उपलब्धि कभी होती है, और कमी नहीं होती; अतएव यह 
कहना पड़ता है कि, आत्मा का अथवा इन्द्रियों की शक्ति का प्रतिवन्ध 
घटित होता है। किन्तु आत्मा का प्रतिवन्ध नहीं हो सकता । कारण, 
आत्मा सदैच निर्विकार है; उसका कोई परिवर्तन नहीं होता। इन्द्रियां 
की शक्ति के प्रतिवन्धन के भी स्वीकार नहो कर सकते; कारण, 
पूर्वक्षण अथवा परक्षण में इन्द्रियों की शक्ति का प्रतिबन्धन इए नहीं 
होता। अकस्मात्‌ मध्यक्षण में उनकी शक्ति का प्रतिवन्धन घटित होना 
- असम्भव है। अतएव यह श्रचश्यमेच स्वीकार करना पढ़ेगा कि, जिसकी 
अवधानता अथवा श्रनचधानता के हेतु उपलब्धि अथवा अ्रनुपलन्धि धरित 
होती है, पेखा मन (अन्तःकरण) नामक पदार्थ आत्मा और इन्द्रियादि के 
बीच में अचस्थित है! श्रुति ने भी कदा है, मन के किसी पक विषय में 
आसक्त रहने से दूसरे विषय के उपस्थित होने पर उसका ज्ञान नही 
उपजात दोता है।......” 
इस व्याख्या में कितनी अधिक कएकल्पना दे, यद इसके पाठ से 


ही बोधगम्य होता है। सूत्र में अन्तःकरण अथवा मन फा कोई भो 
म 


[६s] वेदान्तदर्शन । 
उल्लेख नहीं है। किन्तु थरीनिम्वार्काचाय्यकुत स्वाभाविक शब्दार्थ को 
अहण करने पर, आचारय शङ्कर का शत्मचिभृत्व-चिषयफ सिद्धान्त 
स्थिर नहीं रहता है; अतपच इतनी कष्टकल्पना करके उनके! किसी 
अकार से सूत्र का अन्याथै करना पड़ा है; किन्तु उन्होंने जा अर्थ किया 
है, उसके कभी सङ्गत कहकर ग्रहण नहीं फर सकते हैं। कारण, उनके 
मत में जीव कहकर फुछ भी नहा है; केवळ एक सर्वेश, सर्वेब्यापी पर- 
मात्मा ही है; घह सर्वव्यापी है। यह सत्य दोने पर, केवल एक 'अन्तः- 
फरण के अघलम्यन कर जीव के ज्ञान के न्यूनाधिफ्य की किसी प्रकार 
की सङ्घति नहीं की जा सकती हे; कारण यह है कि, जीव के सर्वव्यापी 
होने के कारण, जीव ओर इन्द्रियों के मध्य भे अन्तःकरण पदार्थ के रहने 
पर भी, सभी श्रन्तःकरणो के साथ उस (जीच) का समसम्वन्ध स्थापित 
होता है; ज्ञानी नाम से कोई भी भेद श्रथवा नियम घर्त्तंमान नहीं रहता । 
यदि पेखा कहा जाय कि, तत्तच्छरीराबच्छिनन “प्रदेश-व्यापी” श्रात्मांशनिप्ठ 
ज्ञान के मेद की कल्पना करने से दी व्यवद्दार-सिद्ध ज्ञान और अशान 
का नियम स्थापित होता दै; ता इसका उत्तर परघर्ती ५२ सूत्र मे भगवान्‌ 
सूत्रकार ने दिया दै। इस सूत्र की व्याख्या आगे की जाती है; उसको - 
इस स्थळ पर देखना चाहिष। उस सूघ की युक्ति विभुस्वभाव त्मा 
के एकत्ववाद और विभुत्ववाद--इन दोनों ही के सम्बन्ध में प्रयुज्य हे! 
पयश्च सर्वव्यापी परमात्मा स्वरुपतः अखण्ड है, इख ने प्रमाणित 


किया हैं 


उपर्सहार । [६२६] 


इसके पश्चात्‌ ३२ से ३६ सूत्रौ मै जीघकृत कम्म, जीच के 
कत्तृत्ष तथा तरफलभोक्त॒त्य के रहने को शाखो के आधार पर प्रमाणित 
कर, भगवान्‌ सूत्रकार ने ४० सूत्र में उपदेश किया है कि, जीव 
का बहे कत्तत्व परमात्मा के अधीन है; और ४१ सूज में उन्होने कदा है 
कि. जीव के कमो का नियन्ता हाने पर भी, ईश्वर जीव के पूर्वक्रत- 
कर्म्मांछुसार ही उसको इस जन्म में प्रेरणा करता है। (इन सव सूत्रों 
की व्याख्या में शाङ्करभाष्य के साथ कोई भी विरोध नहीं है; दोनों भाष्य 
एक ही प्रकार के हैं ।) किन्तु, यह कैसे सम्भव हो सकता है--इसके उत्तर 
में ४२ से ४२ सूत्रों में भगवान्‌ सूत्रकार ने यह शापित किया है कि, 
जीव ब्रह्म का नित्य अंशमात्र है। इनमें ४२ सूत्र (“अशो नानाव्यप- 
देशाद्न्यथा चापि . ” इत्यादि) से ४६ सूरो की व्याख्या पहले ही की 
गई है। इसमें भी शाङ्करभाप्य के साथ फोई विरोध नहीं है, यह पूर्व 
ही प्रदर्शित हुआ है। किन्तु इस अधिकरण के पूर्व व्याख्यात उन सघ 
सूनों के परवर्त्ता किसी किसी सूत्र के व्याख्यान में विरोध है; घह नीचे क्रम 
से भदर्शित होगा । 
पूव व्याख्यात ४२ से ४६ सूर्वो में जीव को ब्रह्म का अंश कह 
कर धर्णन किया है। इसके पश्चात्‌ ४७ सूत्र में भगधान्‌ सूत्रकार ने 
कहा है कि, जीव के ब्रह्म के अश-मात्र होने से ही, विशेष विशेष देहों 
के साथ उस ( जीव) का सम्बन्ध हो सकता है ओर होता भी है। 
शतण्च शास्त्रों के विधि-निषेध घाफ्यसमूह की सार्थकता स्थापित दोती है; 
विभुत्व घाद से यह नहीं होती है । कारण यह है कि, आत्मा के विमु दाने 
से, सघ शरीरों के साथ उसका समसस्वन्ध होता ईै,--किसी विशेष 
देह के साथ उसका किसी प्रकार का विशेष सम्बन्ध नहीं दो सकता है! 


[६६०] चेदान्तदुर्शम । 


शाङ्करभाप्य में इस सूत्र का इस प्रकार अर्थ किया गया है फि, 
विशेष देही के साथ जीव का अविद्याजनित आत्मघुद्धिरुप सम्बन्ध है। 
इस कारण, शास्त्रोक्त अबुज्ञा (विधि) और परिहार ( निपेध)- 
सूचक धाकयों का शरानर्थक्य घटित नहों होता हे! अप ४८ सूच 
की सम्पूर्ण व्याख्या ही दी जाती हे) 

स्य अ०, शय पाद, ४८ सूत्र । असन्ततेश्वाव्यतिकरः ॥ ( असन्ततेः 
सर्व: शारीरैः सह सम्वन्धाभावात्‌ श्रव्यतिकरः कर्म्मेणस्तत्फलस्थ घा 
चिपर्य्ययो न भवति। ) 

अर्थातः--जीध के स्वरूपतः अणुस्वभाव ( परिच्छिन्न) होने के 
कारण, समस्त शरेरों के साथ उसका सम्बन्ध नहों होता है। करिसी 
विशेष शरीर के साथ बह सम्बन्धयुक्त दो सकता हे; अतपच कर्म्म 
ओर उसके फल का विपर्य्यय घटित नहीं होता । यदि जीच स्वरूपतः 
विभ्ुस्घभाघ ( सर्चच्यापी ) होता, तो समस्त जीवों के कम्मों' के साथ 
प्रत्येक जीव का समसम्वन्ध होता; अतपव किसी को दूसरे के किये इप 
कम्मे के फल भोग करने मे किसी प्रकार की बाधा न होती, किसी विशेष 
करम के साथ किसी का भी विशेष सम्वन्ध न रह सवता! परन्तु ऐसे 
विशेष सम्वन्ध का रहना आत्मानुभव तथा शास्त्रसिद्ध है; अतपच जीव 
ब्रह्म की भाँति विमुस्वभाच नहीं है, उसका अशमात्र है। 

इस सूत्र की व्याख्या शाङ्कर्माप्य में निम्नलिखित रूप से की 


गई हेन अं 
Monee यस्त्वर्य॑कर्म्मफलसस्यन्धः स चैकात्स्याभ्युपगर्म व्यति- 


कीर्यते स्वाम्येकत्वादिति चेत्‌, नैतदेवम्‌, श्रसन्ततेः । नदि कर्चुमोक्तुश्चा- 
त्मनः सन्ततिः सर्वैः शारीरैः सम्वन्घोऽस्ति। उपाधितन्धो हि जीच 


ड्ण्क्झ्फ्र २ छे 


इ्युकन। उयाश्‍पसन्तायाच्च यास्ति रोइखन्वान। सदएभ रूम 
ब्पतिकूर: जप तिरो दा य अेष्पासि ३) १० 

अस्पा्ये-.. . . ...९ सम्यङ्‌ शानोदय होने ३०५ ऊोरुस्ए का 
खम्डूरी दिवार पडित होता हे, पक्राउ कस हौ पहता हे आकार 
के एकत्वघाद्‌ के स्दोङत सरते पर,) रूस्मो का उदके रूछो के साथ 
खो सन्दन्ध है, ( झर्धांत्‌ खो व्यक्ति डो कस्स कर्ता है, उसको उस रूम 
के फल क्षा भोगता पड़ता हे, पद खो हिम दे, ' पद आए महो. भहता 
है। इसके व्यतिक्रम का अदित दोना धरेश तहो होता छे । 
कारण यह है कि, झात्मा जव एकमात्र परस्य हे, ते कई भएक आम्य 
का कर्ता, घार अपर कोई दूसरे फाग्नै का कस्ता, ऐसा भेर अहाँ र्ता 
है। सुतरां कम्मेफल-सोग का भो फोरे नियम पहों रद सकता है। ६९ 
अकार की आपत्ति के उत्तर सें इस सूध फी सयमा हुई हे। करा अ 
भोका जो आत्मा है, उसके साथ 'सन्तति' भ्र्धात्‌ समस्त शशोधै का 
सम्बन्ध नहीं है कारण यह है फि, आय स्थीय उपाभिगछ मेनि 
है, दूसरी देहो के साथ उसफा सम्पन्ध नदो है। उपाधिगत शरी+ फे 
सर्वच्यापित्थ न होने फे फारण, पणि जीप पा थो सब मी के साथ 
सम्बन्ध नहीं होता है। अतपप पसी अधपा पासीफछ का घ्यात 
नहीं होता है। 

इस स्थल पर भाष्यफारशी ने फा है कि, आतया का परा 
शरीरों के साथ सम्बन्ध नहीं एोता है। फेपछ अप उपाधिभग गारो? 
के साथ दी उसका सम्यन्ध राता है। सुतस पर्या तथा कळाल 
का ब्यतिक्रम नहीं घटित होता है। परम, यवि उनके पा भागित 
जीष का विभुत्यविपयफ मत स्थीकाए किया आय, सी इस पापपर्मा 


[६६२] वेदान्त दशन 1 


तास्पर्य ( ग्राशय ) के वोधगम्य करना सुकठिन है। जीच यदि परमा- 
तः चिसुस्थभाच होवे और परमात्मा के साथ अत्यन्त अभिन्न होवे, तो 
किसी विशेष शरीर को उसके उपाधिगत कहकर किस प्रकार से ग्रहण 
कर सकते हैं ? विभु का ते सभी शारीरों के साथ समसम्वन्ध है। 
जो नित्य एक सर्वक्षस्वभावमात्र है, उसके ज्ञान के कदापि किसी भकार 
के आवरण का न रहना अवश्यमेव स्वीकार्य्य हे! पचश्च उसके सर्वव्यापी 
तथा अद्वितीय होने के कारण, सभी शरीरों के साथ वह समसम्वन्ध- 
विशिष्ट है। तो चेतन वस्तु और क्या रहेगी, जिसकी विशेषरूप से 
उपाधिभूत कोइ विशेष देह होगी ? पकान्ताद्वैतवादी भाप्यकारजी इसकी 
कोडे व्याख्या किसी स्थळ पर नहीं कर सके हँ । अ्तपव, यह अवश्य 
स्वीकार करना पड़ेगा कि, उनकी इस सूच को व्याख्या सङ्गत नहीं है। 
श्य श्र, श्य पाद, ४६ सूत्र:--४“आमाषा एव च” ॥ 
अर्थात्‌--ञ्रतपव कपिलादि-प्रचारित आत्मा के सर्वगतत्वचाद्‌ 
के अपसिद्धान्त ही कहना पड़ेगा । शाङ्करभाष्य मे इस सूज का यह पाठ 
ग्रहण नहीं किया गया है । “आभास एव च”, ऐसा ( सूत्र) पाठ ग्रहण 
किया गया दै, झार इसका अर्थ यह किया गया है कि, जीच आभास 
अर्थात्त्‌ बह्म का प्रतिविम्य-मात्र हे । ग्रवएब जिस भाँति सूर्य के जलस्थ 
पक प्रतिबिम्ब के कम्पनादि दुसरे स्थान के प्रतिविम्ब को कस्पित नहीं 
करते, उसी भाँति भ्रतिविम्बस्थानीय एक जीव का कम्मेफल दूसरे 
फिसी केए प्राप्त नहीं होता । परन्तु सर्यंदेव स्वयं एक खीमावद्ध वस्तु 
हें, इनसे भिन्न भाव से जलप्रभूवि विभिन्न पदार्थ विभिन्न स्थानों में 
चर्तमान हैं; छुतरां सूर्य के विभिन्न प्रतिविस्व इन खव विभिन्न पदार्थों 
पर पतित हो सकते हँ) और पक स्थळस्थ प्रतिबिम्ब के कम्पन-द्वारा 


उपसंहार । [६६४] 


अपर स्थलस्थ प्रतिविम्ब के कम्पन न होने की सम्भावना है । किन्तु 
शाङ्करमत में ब्रह्म का छोड़ दूसरा कोई पदार्थ नहीं है, तथा बह्म स्वयं 
सवेब्यापी है; सुतराँ अन्यत्र उसके प्रतिविम्ब के पतित होने का कुछ 
भी अर्थ नहीं हो सकता है । चिशेपतः पूर्व ही भगवान्‌ सूत्रकार ने जीव 
को ब्रह्म का अंश कहकर वर्णित किया है; परन्तु प्रतिविम्व कभी अश 
नहीं कहा जा सकता है और अंश भी कभी प्रतिविम्य नहीं हो सकता । 
अतएव शाङ्करिक व्याख्यायुक्त इस सूत्र-पाठ को प्रकत कहकर ग्रहण 
नहीं कर सकते हैं । 

इसके पश्चात्‌, आत्मा के विभुत्व को स्वीकार करके भी जिन 
सांख्य प्रभुति मतों मै आत्मा का वहुत्व उपदिए हुआ हे, उन समस्त 
मतों का ५० से ५२ सूत्रों में खण्डन किया गया है! शाङ्करभाप्य 
मै ५० सूत्र ( “अदृष्टानियमात्‌” ) इस प्रकार व्याख्यात छुआ है कि, 
वैशेषिकों का अदृष्ट नामक दूसरा जो रक पदार्थ स्वीकृत है, उसकी 
कएपना कर, उसके अवलम्वन द्वारा कम्मै ओर कम्मेफळ के व्यतिकम 
को निवारित करने की चेष्टा की ज्ञा सकती है; किन्तु घह भी निष्फळ 
है । कारण यद्द है कि, आत्मा के सर्वयत होने के कारण, सभी तुल्य हैं; 
ग्रेट किस आत्मा का अवलम्बन करेगा, उसका कोई नियम नहीं रद्द 
सकता । इस सूत्र की ब्याख्या में कोई विरोध नहीं है 1 

श्य अ०, रेय पाद, ५१ सूत्रः--अभिसन्ध्यादिप्वपि चैवम्‌ ॥ 

अर्थः-जीच की जो विशेष विशेष अभिसन्धि ( सठ्ठूल्पादि ) 
दृष्ट होती हें, जीवात्मा के विभुत्व ( सर्वगतत्व )-बाद में उनका भी 
कोई नियम नहीं रह सकता | शाङ्करभाप्य में भी इस सूच फा फलितार्थ 
पक दी प्रकार का हैं । 


[1३६४] येदान्तदशन । 


शय श्०, श्य पाद, २२ सुत्रः--प्रदेशाविति चेन्नान्तर्भाषाव्‌ ] 

श्रर्थः~उन उन शारीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशों में ही विशेष विशेष 
खङ्कएपादि हो सकते हैं, अतएव श्रात्माससूह के विशुत्ववाद में कोई 
अनियम घटित नहीं होता है, ऐसा भो ता नहीं कह सकते । कारण, 
आत्मा के विभु होने से समी शरीर सत्र आत्माओं के अन्तभूत हैं | अतपच 
किसी विशेष शरीर फो किसी विशेष श्रात्मा के अन्तभूत्त नहीं 
कह सकते। 

शाङ्करभाष्यः--"'......विमुत्वेऽप्यात्मनः शरीरप्रतिप्ठेन मनसा संयोगः 

शरीरावच्छिनन पदास्मप्रदेशे भविप्यति। अतः प्रदेशकृता व्यवस्थाऽ 
भिसन्ध्यादीनामदएस्य सुखदुग्सयाइच भविप्यतीति तदपि नोषएयते । 
कस्मात्‌ १ अन्तर्भावात्‌ । विभुत्वाविशेपाद्धि सर्व एवात्मनः सर्वशरीरेप्व- 
न्तर्भवन्ति ।...... 0! , हि 

अर्थ +--शआत्मा के विभु होने पर भी, शरीर-स्थित मन का आत्मा 
के साथ संयोग शरीरस्थ आत्मप्रदेश ही में होता है। अतणब विशेष 
विशेष अभिसन्धि प्रभृति का, श्रडप्ट का, तथा झछुखडुःखादि-भीग का 
विपर्यय घटित नहीं दाता है; तत्सम्बन्धी नियम भी ठोक रहता है, 
देखा कहना भी युक्तिसङ्गत नहीं दै । कारण यह दै (कि, समी आत्मायं 
समस्त शरीरो के अन्तभूत हैँ; समी आत्माओं में समानमाव से विभृत्व 
रहने के कारण, सभी आत्माये समस्त शारीरो में घर्चेमान- हें । अवध 
वैशपिक खोग किसी विशेष आत्मा के प्रदेश सम्बन्ध मे किसी विशेष 
शुसोरावच्छिक्नत्य की कल्पना करने मै समर्थे नहीं दोगे ।.. ... 

यहीं तक इस पाद्‌ का तथा इस विचार का अन्त है। यद्द सत्य 
है कि; शेपोक्त कई सूत्रों में, भगवान्‌ सूचको ने आत्मा के विभुत्व 


क 


उपसंहार । [६६४] 


अथ च वहुत्ववादिर्यो के मर्तो का ही साक्षात्सम्वन्ध में खण्डन किया 
है, किन्तु एकात्मवादियों के सम्बन्ध में भी ये सूत्रोक विचारसमूद 
(यथोचित परिवत्तित होकर) सम्पूर्णरूप से प्रयुक्त हो सकते हैं, यह 
स्पएरूप से मालूम होता दै । वास्तव में ' शाज्ों......? इत्यादि शवेताइवतर 
श्रुति ने तथा अन्यान्य धुतियो ने ब्रह्म की सर्वेश देश्वस्ूप में, असर्वश 
(अर्थात्‌ विशेषज्ञ) जीवरूप में, जगद्रूप में, और श्रक्षररूव में नित्यस्थिति 
का स्पष्टरुप से उपदेश किया है। जिन “तत्त्वमसि” प्रश्रति श्रेणियों की 
श्ृतियो के प्रति लप्यकर श्ीमच्छुङ्कराचाय्य ने ग्रह्म के साथ जीव के 
पकान्ताभिन्नत्व के स्थापित करने की चेष्टा की है, उनके दारा उनका 
यद मत स्थिरीकृत नहीं दौता दै, यद इस ग्रन्थ के अनेक स्थले! पर 
प्रदर्शित किया गया है। अतः इस स्थळ पर उसकी पुनरावृत्ति श्रना- 
चश्यक है। 

इस स्थळ पर जीवसस्वन्ध में यहीं तक कदा गया। श्रव जगत्‌ 
ओर प्रह्मस्थरूप के सम्बन्ध में संघेपतः ग्रन्थ का मम्मी नीचे वर्णित दो 
रद्दा धै । 


जगत्स्वरूप । 


यद्व जगत्‌ पदले नहीं था, ओर अकस्मात असत-अवस्था से उत्पन्न 
छुआ है, ऐसा नहीं है। यह सदेव इए होता है कि, जी कोई वस्तु उत्पत्तिः 
प्राप्त दोती है, बह पूवेवत्ती किसी उपादान के अवळम्वन-दारा ही 
उत्पन्न होती है; चिळकुल कुछ भी नद्दी--पेसी अवस्था से किसी पदार्थ का 
उत्पन्न होना कभी र नहीं होता दै। इस सम्बन्ध में सम्पूर्ण रष्टान्ता- 


भाव है। सुत्तरां यह अचुमान-द्ारा भी सिद्ध नहीं होता है कि, जगत्‌ 
= 


[६६६] वेदाम्तदशेन । 


पूर्व में एकान्त असत्‌-अवस्था से अकस्मात्‌ उत्पन्न हुआ है । श्रुति ने 
स्पएरुप से कहा है :-- 

“सखदेव सौस्येदमप्र आासीदेकमेचादितीयम्‌। तद्धैक आहुरसदेवे- 

दमत्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ , तस्मादसतः सज्ञायत ॥ (छान्दोग्य, ६ ०, 
र्य खण्ड, शम वाक्य ।) 

कुतस्तु खलु सौम्येचे स्यादिति दोवाच कथमसतः सज्ञायेतेति । 

सच्चैव सोम्येदमग्र आसीदेकमेघाद्धितीयम्‌ ॥ (श्य वाक्य ।) 

हे सोम्य, उत्पत्ति के पूर्य यह जगत्‌ पक 'सत्त' पदार्थ था; ओर 
द्वितीय कुछ नहीं था। कोई कोई कहते है कि; उत्पत्ति के पूर्व्य जगत्‌ 
असत्‌ था, अपर कुछ नहीं था; उस असत्‌ से ही यह "सत्‌? जगत्‌ 
प्रकाशित हुआ है ॥१॥ 

हे सौम्य, पेखा किस प्रकार से हो सकता हे? एकान्त अखत्‌ से 
सत्‌ कैसे उत्पन्न हो सकता है? (इसका ते कोई भी दृष्टान्त देखने में 
नही आता) निश्चय ही यह. जगत्‌ पहले पक्र अद्वितीय सत्पदार्थ था ॥२॥ 

चद सडस्त ब्रह्म है, ऐसा पूर्वोद्धुत थुतियो की भाँति अपर थतियों 
ने भी स्पएरुप से उल्लेख किया है। यथा३- 

“ब्रह्म वा इदमप्र आसीत्‌” (अर्थात्‌ “पहले सृष्टि के पूर्वे एक-मात्र 
त्रह्म ही चा”) इत्यादि (वुर्दारण्यक) । इसी भाँति पेतरेय श्रुति ने 
कहा है, “आत्मा चा इदमेक पवात्र आसीत्‌ । नान्यत्‌ किब्चनमिपत्त्‌”। 
es इत्यादि । इस प्रकार की अनेक श्रुतियें ने उपदेश किया है कि) 
ब्रह्म ही जगत्‌ का आदि उपादान है, आर घही जगद्भप से प्रकाशित हुआ 
है। तेत्तिरीयापनिपदू की भृगुघढली में उल्लिखित है कि, भृगु ने अपने 
पिता वरूणजी से कहा, “भगवन, सुरे अक्षोपदेश दीजिए”; पिताजी ने 


उपसैहार । [६६५] 


उत्तर में कहा, "जिससे इस जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति झर ल्य हैं, 
वद्दी ब्रह्म है। ध्यान के द्वारा तुम उसके स्वरूप को ज्ञानो” । ध्यान-निमग्न 
होने पर भण को पहले ज्ञात हुआ कि, अन्न ही से जगत्‌ की उत्पत्ति है रार 
अन्न ही में जगत्‌ स्थित तथा लय-प्राप्त दोता है; अतपच श्रन्न ही जगत्‌ 
का सूल उपादान है। इसके पश्चात्‌ उनके ज्ञात हुआ कि, भ्रन्न से भी 
सूम प्राण ही सबके उपादान हैं। इस प्रकार ध्यान-द्वारा कम से पहले मन 
को तत्पश्चात्‌ चिज्ञान को जगत्‌ का मूल उपादान कहकर उन्होंने अवगत 
किया । अन्त में उनको ज्ञात हुआ कि, आनन्द ही जगत्‌ का अन्तिम उपा- 
दान है; ओर घह आनन्द ही बरह्म का स्वरूप है (“आनन्दो व्रक्षेति व्यजा- 
नात्‌। श्रानन्दादूध्येच खल्विमानि भूतानि जायन्ते, आनन्देन आतानि 
जीचन्ति, थ्रानन्द' प्रयन्त्यभिसचिशन्तीति ।” अर्थात्‌ उनको यह ज्ञात हुआ 
कि, आनन्द ही ब्रह्म है, आनन्द दी से जगत्‌ की उत्पत्ति होती है, आनन्द 
ही के द्वारा सव जीवित रहते हैं, आर आनन्द दी में अन्त में लीन होते हँ) । 
इनके तथा अन्यान्य श्रुतियों के द्वार यही सिद्ध होता है कि, 
आनन्द्रूप ्झ ही जयत्‌ का मूळ उपादान है। परन्तु, उपादान वस्तु 
से जो घस्तु गठित होती है, वह गठित घस्तु उपादान से भिन्न नहीं हो 
सकती । यह (गठित वस्तु) सूल उपादान घस्तु ही की रूपान्तर-मात्र है । 
जैसे सुबर्णनि्म्मित वळय-कुए्डलादि सुवर्ण के ही रूपविशेप हैं, सुपर्ण से 
भिन्न चे दूसरे कोई अन्य पदार्थे नहीं हैं, केघळ नामरूपद्वारा विशेष विशेष 
चस्तुरूप से प्रकाशित होते हैं। अतपच कार्य्यस्थानीय वस्तु के कारण- 
स्थानीय उपादान-धस्तु दी फे रूपान्तर और नामान्तर-मात्र होने के 
कारण, उख उपादान-वस्तु के स्वरूप डगर गुण्समूद्द फे सम्यक्‌ शात 
होने पर, उस उपादान-वस्तु के द्वारा गठित सभी वस्तुओं का शान 


[व्यं देदान्तदुर्शन । 


घात हो सकता है। इस तथ्यको श्रुति ही ने इष्टान्त-द्वारा स्वयं 
प्रकाशित किया दै। यथा+-- 
“यथा सौस्येकेन सत्पिएडेन सर्वे' गुणमयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं 
चिकारो नामचेय॑ सृत्तिकेत्येघ सत्यम्‌ ।” (छा० ६ अ०, रैम ख०, ४थे वाक्य) 
अथेः-हे सौम्य | जैसे एक दी सृत्पिए्ड के गुण और स्वरूप को 
सम्पूर्णरुप से जानने पर मृत्तिका-निस्मित समस्त पदार्थ ज्ञात हो 
सकते हैं, पवळ्च यह निश्वितरुप से ज्ञात होता है कि, सत्तिकानिम्मित 
(घटशराघादि) पदार्थ केवल नामा ही के द्वारा मृत्तिका से विशेपित किये 
ज्ञाते हैँ, घस्तघ सें ये सुन्ठिका के अतिरिक्त एर ऊुछ भी नही हैं,-इनकी 
सत्ता म॑ मृत्तिका के अतिरिक्त आर कुछ नहीं है; घटशराघादि रूप में एक- 
मात्र शक्तिका ही चतेमान (सद्धस्तु) है? अतएव, कार्य्यस्थानीय घस्तु आर 
उसका कारण धास्तच में अभिन्न हैं। भगवान, घेदव्यासजी ने, पूर्वोक्त 
श्रुति के आधार पर, स्पष्टरूप से इसका वर्णेन किया है। यथा :-- 
शय अ०, श्म पाद, १४ सूत्रः- तद्नन्यत्वमारम्भरशब्दादिभ्यः। 

(तत्‌ तस्मात्‌ कारणात्‌, कार्य्यस्य कारणात्‌; अनन्यत्वम--अभिन्न- 
त्वम्‌; आरम्भणशब्दः आदिर्येषां वाक्यानां तान्यारम्भणशब्दादीनि 
घाक्यानि, तेभ्यः 1) 

अर्थः--कारण घस्तु से काय्य का भिन्नस्य है; यह, “आरम्भण 
शब्द से आरम्भ फर जो सच वाक्य छान्दोग्य थुति में बर्णित हुए है, 
(वाचारम्मर्ण विकारो नामधेयं स्रत्तिकेत्येय ससम्‌”......इसादि)) 
उनके द्वारा शात होता है। अतप, सूचा का यह तात्पय्य है कि, 
काय्यैस्थानीय जगत कारणस्थानीय ब्रह्म से अभिन्न दै । शाङ्करमाप्य 
में सत्र का व्याख्याय पेसा ही किया गया है । परन्तु ऐसा अर्थ करके 


उपसंहार । [६६२] 


भी झाचाय्यै शङ्कर ने 'कहा है कि, पूर्वोक्त “मृत्तिकेत्येब सत्यम्‌” वाक्य 
का तात्पय्य यह है कि, घटशरावादि विकारस्थानीय घस्तु एकान्त श्रसत 
हे; कारण, श्रति ने मृत्तिका ही के एक-मात्र सत्य कहकर वणिंत किया 
है । किन्तु यह सिद्धान्त एकान्त अपसिद्धान्त है, यह, इन सत्र 
इष्टान्ती के पश्चात्‌ वर्णित जे “सदेव सौम्पेद्मप्र आसीत्‌” इत्यादि 
याक्य हैं, जा पूर्व में उद्धत हुए हैं, उनके द्वारा स्पष्टरूप से प्रमाणीकृत 
होता है; कारण उनमें श्रुति ने “कथमसतः सज्जायेत” वाक्र्यद्वारा 
जगत्‌ को “सत्‌” वस्तु कहकर स्पष्टरूप से उल्लिखित किया है; एवं 
जगत्‌ के “सत्‌” हाने के कारण, वह “असत्‌” से उत्पन्न नहीं हो सकता 
है, यह स्पष्टरूप से ज्ञापित किया हे । कार्य्यस्थानीय घटशरावादि फे 
सम्यक्‌ मिथ्या होने से, इस डष्टान्त के द्वारा श्रुति की मूल प्रतिशा ( एक 
पस्नु के विज्ञान से ओर सभी का विज्ञान होता है यह प्रतिज्ञा) भी 
किसी प्रकार से प्रमाणित नहों होती है; कारण घटशरावादि वस्तु दी 
ज्य नहीं है, तथ 'नहो' वस्तु का फिर विज्ञान कैसे हो सकता हे? 
श्रीमच्छळूराचाय्ये के इस सिद्धान्त फो सङ्गत कहकर किसी प्रकार से 
ग्रहण नहीं कर सकते, इस पर विस्तृत विचार मूलग्रन्थ में उक्त सूत्र के 
व्याख्यान में किया गया है। (२४१ पछि से २७७ पृष्ठि द्रटव्य |) अतएव 

इस स्थल पर इस सम्वन्ध में यहाँ तक कहा गया। रय अध्याय के 

प्रथम पाद्‌ के परचत्ती १५ से १६ सून्नों में इसी मीमांसा की पोपकता की गई 

है । उस १६ सूत्र के व्याख्यान में थ्रीमच्छङ्कराचाय्य ने भी 

कहा है।-- 

“अतश्च कत्स्वस्य जगतो ब्रह्मकाय्येत्यात्‌ तद्नन्यत्वाद्य सिद्धेपा 
धोती प्रतिक्षा “येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यऽमतं मतमविज्ञातं चिश्वातमिति ।” 


[६७०] , पेदान्तदरोन । 


अर्थात्‌ एक के विज्ञान से आर सभी का विज्ञान होता है,-यह जो श्रि 
की प्रतिक्षा है, वर, 'जगत्‌ च्रहा ही का कार्य हे, सुतरां उससे अभिन्न 
दै”, इस सिद्धान्त-दारा सिद्ध हुई। श्रतएव यदी यदि इन खव सूत्रों 
का सार होचे, ते कार्य्यस्थानीय जगत्‌ जव ब्रह से अभिन्न है, आर 
ब्रह्म ज्व सत्य है, तव उस जगत्‌ को! भकृतपत्त भे प॒कान्त मिथ्या कहकर 
कैसे निर्दिष्ट कर सकते हैं? अतपव श्रीनिम्बार्क ऋषि ने कहा है।-- 
“परियत्तेनशील होने पर भी, जगत्‌ मिथ्या नहीं है, चरन्‌ चह सत्य है।” 
पवश्व, जगत्‌ के उपादान होने पर भी, ब्रह्म जगत्‌ से अधिक व्यापक 
धस्तु है श्रवएव जगत्‌ उसका अशमान्र है। जगत्‌ के साथ ब्रह्म के 
इस अंशांशी,--सुतरा भेदाभेद,--सम्वन्ध के थति ही ने नानास्थलौ पर 
वर्णित किया है। यथा, पुरुपसक्त में कहा गया हैः--““पादाउस्य सर्वभू- 
तानि” इत्यादि (अथात्‌ समस्त भूतप्राम ब्रह्म फा पक शैशमान्न है) । 
श्रीमदूभगघदूगीता में भी श्रीभगवान ने कहा है +-- 
४चिष्टभ्याहमिद॑ कृत्स्नमेकांशेन स्थिते जगत्‌ ।” 
भगवान्‌ सूत्रकार ने भी नाना स्थलों पर इसी श्रशाँशी अथात्‌ 
शेदाभेद सम्वन्ध ही की व्याख्या की हे, ज्ञा मूलभ्रन्थ के व्याख्यान में 
नाना स्थलों पर प्रदर्शित हुआ है। 
घास्तच में ग्रन्थ के प्रारम्भ ही में भगवान सूत्रकार ने कहा हैं कि, 
ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान तथा निमित्तकारण है; सुतरां चह व्यापक घस्तु 
है; जगत्‌ उसका व्याप्य, अतपच अंशमा है। जैसे घट की उपादान" 
कारण सत्तिका व्यापक वस्तु है; घट स्रत्तिका का व्याप्य, सुतरां अशा 
मात्र है वैसे ही जगत्‌ भो तत्कारण-स्थानीय ब्रह्म का अशमाच हा 
छेसा अघश्यमेव कहा जा सकता है कि, कारण-स्थानीय वस्तु जिस 


उपसंहार । [६७१] 


प्रकार सर्वांचयव में ( सम्पूर्णरूप से ) परिवर्तित होकर काय्यवस्तु के 
रूप में परिणत दे सकती है, उसी प्रकार ब्रह्म भी सर्चाचयच में ( सम्पूर्ण 
रूप से ) परिवत्तित हाकर जगद्रूप ही में परिणत हुआ है; परन्तु ऐसी 
उक्ति कभी सङ्घत नहीं हो सकती; भ्रुतियों ने अथवा सूत्रकार ने कहीं 
ऐसा उदलेख नहीं किया है कि, ब्रह्म जगत्‌ की केवल सृष्टि ही करता 
है,--जगद्गप में प्रकाशित मात्र होता है। परन्तु, जगत्‌ को प्रकाशित 
कर, वह उसके परिचालित ओर नियमित भी करता है, ओर अन्त में 
उसका छय-साधन भी करता है; वास्तव भें, जगत्‌, प्रतिमुहत्ते परि 
वत्तित दाकर, नूतन आकार में प्रकाशित होता रहता है; श्रतपच ब्रह्म 

की लयकारिणी शक्ति भी, नित्य दी उसमें धत्तेमान रहकर, विनाश-कार्य्य 
को नित्य सम्पादित करती रहती है; और इन ( सणि और प्रळय ) 
कार्थ्यो' को उसकी स्वरूपगत स्थितिसाधिनी नियस्तृत्व-शक्ति पुनः नित्य 
ही नियमित करतो रद्दती है। अतपच यह नहीं कहा जा सकता है कि, 
जगत्‌ मात्र में ही ब्रह्म की सत्ता प्या हुई है; वास्तव में जगत्‌ के प्रका- 
शित करके भी, घद जगदतीत-रूप में वत्तमान है। यह जगद्तीत-रूप 
सूचम अथवा स्थूळ रूप में प्रकाशित जगत्‌ नहा हे, श्रुति ने पुनः पुनः 
इसका उपदेश किया दै; “पादोऽस्य सर्वभूतानि” प्रश्रृति थुतिवाक्यो में 
इसके स्पष्ट रूप से उल्लिखित किया है। शहदारणएयक उपनिपदू के 
द्वितीय अध्याय के तृतीय ब्राह्मण, सभी इसी विषय के हैं। आचार्य्य 
शङ्कर ने किन्तु इसकी दूसरे रूप से व्याख्या करने की चेष्टा की है; 'अतपघ 
यद्द सम्यक्‌ रूप से व्याख्या के योग्य है। द्वितीय अध्याय के प्रथम 
ब्राह्मण में उक्त है कि, गर्गवंशीय वालाकि ने फाशिराज अजातशमु फे 
समीप उपस्थित दाकर कहा कि, वे ब्रह्मोपदेश करने आये दें; राजा ने 


we 


[६०२] वेदान्तदशन । 


प्रसन्न होकर कहा, “आप सुरे ऋत्मोपदेश दीजिप। तब गाग्ये ने कहा, 
“आदित्य में जो पुरुष है, घही ब्रह्म है?। तव राजा वोले, कि इस प्रह्म 
को वे जानते हैं; यह कहकर उन्होंने उसके स्वरूप का तथा उसकी 
उपासना के भोगप्रद्‌ विशेष फ्ला का भी वर्णन किया। तत्पश्चात्‌ गाग्यै 
ने क्रमशः चन्द्र में, विद्युत्‌ में, आकाश में, चायु में, अग्नि में, जल में, आदर्श 
मे, शब्द में, दिशाओं में, छाया में, और बुद्धि मे, जो पुरुष अवस्थिति 
करता है, उसके ब्रह्म कहकर चर्णित किया; किन्तु राजा ने प्रत्येक स्थळ 
पर कहा कि, उन उन ब्रह्मा को ये जानते हैं; उन सब ब्रह्मा की उपासना 
से मोाच्चलाम नहीं हाता है; दूसरे जो विशेष विशेष फल उससे होते हैं, 
उनका भी उन्होंने वणन किया] तव गाग्ये ने विनीत होकर ( मेक्षफल- 
अद्‌ ) परत्रह्म विषयक उपदेश करने के हेतु राजा से प्राथना की । राज्ञा 
ने भी, प्रसन्न हो उपदेश देना आरम्भ कर, कदा कि, असि से स्फुलिङ्ग 
की भाँति, इसी परमात्मा से इन्द्रियादि सभी प्रकाशित देते हैं; यही 
(परमात्मा ) “सत्यो का सत्य” है। घथम ब्राह्मण में यहाँ तक कह 
कर, द्वितीय ब्राह्मण में शरीरस्थ अधिकरणादि का वर्णन कर, चे तृतीय 
ब्राह्मण में ब्रह्म के सम्पूर्ण स्वरूप के चर्णित करने में प्रवृत्त हुए। उस 
तृतीय ब्राह्मण के प्रथम वाक्य में उक्त है :-- 

“हे चाघ ब्रह्मणो रूपे, मूत्तेम्चैवापूत्तेश्व, मस्यैज्चासतञ्च, स्थितश्च 
यच्च, सञ्च त्यच्च” ॥१॥ 

अर्थः--मह्य के दो रूप हैं,-घक सूक्ते ( सूत्तिमान्‌ ), दूसरा 
अमूं ( सूतिदीन, सूच्म 9 पक म्ये ( दष्टतः मरणधर्स्मा--परिवत्तेन- 
शील ), दूसरा अमर ( एसः अपरिवत्तेनशील ); एक स्थित ( स्थिति- 
शीळ, भारी-इएिगोचरःयोग्य ), दूसरा यत्‌ ९ यमनशीळ - सदैव 


उपसंहार । [९०] 
ब्यापिधमेविशिष्ट ); एक सत्‌ ( अरथाँत्‌ विशेष वस्तुरूप से अवस्थित, 
पेसे बोध के योग्य ), दूसरा व्यत्‌ (अनिर्देश्य--अत्यक्ष देने फे अयोग्य) । 

ब्रह्म के स्वरूप का यह बर्णन उसके जगद्गप का वर्णन है। इसके पर- 

घर्ती द्वितीय से पञ्चम वाक्या में यह ओर मी विशेषरूप से स्पष्टीकृत 
हुआ है; यथा, द्वितीय वाक्य में कहा गया है :--“जो वायु ओर आकाश 
से भिन्न हैं (अर्थात्‌ क्षिति, अप तथा तेजः) वे ही पूर्वोक्त मू्त-रूप हैं; ये ही 
पस्त्ये”, "स्थित? और "सत्‌? कहकर भी घर्णित किये जाते हैं” ॥ २॥ 

तृतीय घाक्य में कहा गया है कि, “वायु भर अन्तरिक 
( आकाश ) पूर्वोक्त अमूत्तंरूप हैं; इन्हीं को अस्त”, “यत्‌ और 'त्यत्‌!, 
कहकर वर्णित करते हैं । सूस्यमणडलस्थित पुरुप, इन अमूर्त्त', “असृत', 
'यत्‌? और त्यत्‌’ घरतुश्रों का रस (सार पदार्थ, अर्थात्‌ जिससे इनकी 
पुष्टि ददाती है) है । यह अधिदैचत कदा गया” ॥ ३॥ 

चतुर्थ वाक्य में कहा गया है कि, “अब अध्यात्म के चिपय.मै 
कहा ज्ञाता है :-- 

जो प्राणवायु ओर शरीराभ्यन्तरस्थ आकाश से भिन्न ( श्र्थात्‌ 
स्थूल भूतत्रय ) है, घदी मूत्तेरूप है, यदी मर्त्य, स्थित ओर सत्‌ दै । 
इस मूत्त, स्थित और सत्‌ का रख (खार) थळ है; चक्ष ही सत्‌ ( दशनः 
योग्य अस्तित्थशील पदाथों') का सार है” ॥ ४॥ 

इसके पश्चात्‌ पञ्चम घाक्य में कदा गया है कि, “अव अमूर्त्तरूप 
की कथा कही जाती है ; प्राणवायु आर शरीराभ्यन्तरस्थित आकाश, 
ये दोनों “अस्त? हैं, ये ही भ्यत' ओर भ्यत्‌' हैं; ये दी इन अमूर्त, भरत, 
यत्‌, छर त्यत्‌ के रख हैं, ये दक्षियअत्तिस्थ पुरुष हे; येदी ( पुरुष ) 
इनके रस हैं” ॥ ४ ॥ 


[६७२] वेद्वान्तदृशन । 


प्रसन्न होकर कहा, “आप मुझे प्रह्मोपदेश दोजिप । तब गाग्य ने कहा, 
“आदित्य में ज्ञा पुरुष है, वही ब्रह्म है? । तब राजा बोले, कि इस ब्रह्म 
को वै जानते हैं; यह कहकर उन्होंने उसके स्वरूप का तथा उसकी 
उपासना के भोगप्रद चिशेष फला का भी घर्णन किया। तत्पश्चात्‌ गाग्ये 
ने क्रमश; चन्द्र में, विधुत में, आकाश में, चायु में, अपक्‍्नि में, जळ में, आदर्श 
में, शब्द में, दिशाओं में, छाया में, और वुद्धि में, जो पुरुष अवस्थिति 
करता है, उसको ब्र कहकर वर्णित किया; किन्तु राजा ने प्रत्येक स्थल 
पर कहा कि, उन उन ब्रह्मा के वे जानते है; उन सब प्रह्मों की उपासना 
से मादळाम नहीं हाता हे; दूसरे जो विशेष विशेष फेल उससे दोते हैं, 
उनका भी उन्होंने वणन किया । तव गाग्यै ने विनीत हाकर ( मेत्षफल- 
प्रद ) परव्रह्म बिषयक उपदेश करने के हेतु राजा से प्राथना की। राजा 
ने भी, प्रसन्न हो उपदेश देना आरम्भ कर, कहा कि, अन्नि से स्फुलिङ्ग 
की भांति, इसी परमात्मा से इन्द्रियादि सभी प्रकाशित देते है यदी 
(परमात्मा ) “संत्या का सत्य” है। प्रथम ब्राह्मण में यदाँ तक कह 
कर, द्वितीय घाह्मण में शरीरस्थ अधिकरणादि का वर्णन कर, चे तृतीय 
ब्राह्मण में घ्रह्म के सम्पूर्ण स्वरूप के वर्णित करने में प्रदत्त हुए । उस 
तृतीय ब्राह्मण के प्रथम चाक्य में उक्त दै :-- 

“हे घाघ प्रणो रूपे, मूर्तस्चेयाप्र्तश्व, मच्येञ्चाम्तञ्च, स्थितञ्च 
यच्च, सञ्च त्यञ्च' ॥ १॥ 

अधः--म्रह्म फे दो. रुप हें,-पफ मूसे ( सूत्तिमान ), दूसरा 
अमूर्त ( मूतिहीन, सूदम )। पक मर्त्य ( इष्टतः मरणधम्मा--परिषच्चनः 
शीळ ), दूसरा अमच्ये ( एः अपरिबत्तेनशील ); पक स्थित ( स्थिति- 
शीळ, भारी --दषिगोचर-्याग्य ), दूसरा यत्‌ ( गमनशील ~स 


उपसंहार [९७३] 
ब्यातिधर्मविशिष्ट ); एक सत्‌ ( अर्थात्‌ विशेष घस्तुरूप से भअ्रघस्थित,-- 
पेसे योध के योग्य ), दूसरा त्यत्‌ (अनिर्देश्य--अत्यक्ष होने के अयोग्य) । 

ब्रहम के स्वरूप का यह वेन उसके जगद्गप का वर्णन है। इसके पर- 
पत्ती द्वितीय से पञ्चम धाक्यों में यह और भी विशेषरूप से स्पष्टीकुत 
हुआ है; यथा, द्वितीय घाक्य मे कदा गया है :--“जो बायु और आफाश 
से भिन्न हैं (अधांत्‌ क्षिति, अप्‌ तथा तेजः) वे दी पूर्याक्त मूर्ते-रुप कै ये दी 
भर्ये', 'स्थित' ओर 'सत! कहकर भी वर्णित किये जाते हैं” ॥ २॥ 
तृतीय घाक्य में कहा गया है कि, “वायु और भ्रन्तरिक्ष 
(आकाश ) पूर्वोक्त अमृत्तेरूप हैं; इन्हीं का 'अस्टुत', 'यत्‌', और “व्यत, 
कद्दकर वर्णित करते हैं । सूस्यैमण्डलस्थित पुरुष, इन 'श्रमूचे”, "असत, 
'यत्‌! और 'त्यत' घस्तुश्ों का रख (सार पदार्थ, अर्थात्‌ जिससे इनकी 
पुष्टि होती है) दै । यद अधिदैवत कद्दा यया” ॥ ३॥ 

चतुर्थे वाक्य में कहा गया है कि, “अब अध्यात्म के विषय.में 
कहा जाता है :-- 

ओ प्राणवायु आर शरीराभ्यन्तरस्थ आकाश से भिन्न ( थर्थात्‌ 
स्थूल भूतत्रय ) है, घढी सूच्ते-रूप है, यदी मत्ये, स्थित और सत्‌ है । 
इस मूर्त, स्थित और सत्‌ का रख (सार) चलु है; चचत ही सत्‌ ( दृशन- 
योग्य अस्तित्वशील पदाथो' ) का खार है” ॥ ४॥ 

इसके पश्चात्‌ पञ्चम घाक्य में कहा गया है कि, “अब अमूर्चेरूप 
की कथा कही जाती है; प्राणवायु और शरीराभ्यन्तरस्थित आकाश, 
ये दोनों “अम्रृत' हैं, ये ही "यतः ओर “त्यत्‌? हैं; ये दी इन अमू ते, असूत, 
यत्‌, और स्यत्‌ के रख हैं, ये दक्षिणश्रत्तिस्थ पुरुष हैं; येही ( पुदप ) 
इनके रस हैं” ॥ ४ ॥ > ह 

मश 


Ta] वेदास्तद॒शंन । 


वास्तव में पृथिवी, अप्‌ और तेजः--इन्हाँ स्थूळ भूतनय का 
अस्तित्व स्पएतः इए दाता है। आकाश अति सूदम, निरवयब सर्व 
व्यापी वस्तु हे, यह किसी विशेष घस्तुरूप से इन्ट्रियादि के दारा अनु- 
भूत नहीं किया जा सकता है। सूच्मत्व के कारण, वायु, किसी प्रकार 
अवयवविशिष्ट रूप से, अनुभव का विषय नहों होती है; चलनशीछता 
इसका गुण है, इसी के द्वारा इसका अस्तित्व अनुमित हता है। अत- 
पष पहले ही पृथिव्यादि स्थूल भूतत्रय फो ही मुख्यरूप सेः ब्रह्म का 
स्थितिशीळ मूर्तरूप कहकर और वायु तथा आकाश को उसका अमूर्त- 
रुप कहकर, श्रुति ने वर्णित किया है। ये दोनों ही दक्षिणअक्षिस्थ 
द्रष्टा पुरुप के डश्य-स्थानीय हैं, उस पुरुष के दर्शन के विषय रूप से दी 
इनका अस्तित्व निरूपित हाता है; अतएव उसी पुरुप का इनका “रख! 
( मूळ अर्थात्‌ अवस्थिति का हेतु) कहकर, श्रुति ने उपदिए किया है । 
श्रुति के इन वाक्यों के अर्थ के सम्बन्ध में कोई भी मतचिरोध नहीं है। 
इसके पश्चात्‌ इस पाद के अन्तिम ( पप्ठ ) घाक्य के प्रथमांश में 
" कदा यया है कि, “उस पुरुष का रूप हरिद्रारक्षिव वस्न सहश पीतव, 
मेपरामज घस के सदरा पाण्डुवरी, इन्द्रगोप ( वीरवहूटी ) कीट के सरश 
रक्तवरी, अग्निशिखा के सरश उज्ज्वलूवण, ( श्वेत अथवा रक्तवणे ) पश्च 
` के सदृश मनोरम, एकत्रित यिद्यस्पुञ्ज के सदश तेजोमय है। जो व्यक्ति 
" इस पुरुष के ऐसे जानते हैं, उनकी भी पकनराशीछत विद्युत्‌ के सदश्च 
उज्ज्वळ श्री दाती है । 
परन्तु यह भी भोग दी है, सुतरां परिच्छिन्न है.। यदद सर्वसन्ताप 
हारक मोक्षप्रद नहीं है; माक के कारण दी ब्रह्म-निक्षासा देती दै! 
अतणएप इसके पश्चात्‌ भ्रुति अर के माचर रूप के वर्णित करने में प्रकूठ 


उपसंहार । [६%] 


हुई है; यथाः--“अथातो आदेशो नेति नेति; न छेतस्मादिति नेत्यन्य़त . 
परमस्थ नामधेयं सत्यस्य सत्यमिति! प्राणा यै सत्यं तेपामेष 
सत्यम्‌” ॥ ६॥ छ 
अथेः--'झतः ( = अतएव, मूर्सांमूर्त के तथा तत्सारभूत पुरुष- 
स्वरूप के शान के भो भोगपरद-माच हाने के कारण,--मोक्तमद न दाने फे 
कारण ); “अथ” ( >श्रतः पर, ब्रह्म के पूर्वाशिखित रूपससूहद के चर्रीन 
के पश्चात्‌, अव); ''नेति नेति” [ = यह ( यहाँ तफ जो रुपसमूह 
परणित इण हैं दे ही मात्र ) नहीं, यही (मात्र) नहीं ]; “इति आदेशः” 
(=यही ब्रह्म का स्वरूप-निदेशक प्रसिद्ध शेप वाक्य हे) (इस “नेति 
नेति” वाक्य का आशय यह है कि) “नहि एतस्मात्‌ अन्यत्‌ परम्‌ 
अस्ति, इति न” [ = श्रव तक ब्रह्म के जो जो रूप वर्णित हुए हैं, उन से _ 
पर (उन से श्रेष्ठ) ( एतस्मात्‌ परं) ब्रह्म का जो और कुछ नहीं है 
(न्यत्‌ न अस्ति ) ऐसा नहीं; (इति न ) अर्थात्‌ वर्णित रूपसमूद से 
श्रेष्ठ दूसरा जो एक रूप है, वही ब्रह्म का स्थरूप-निर्देशक अन्तिम रूप है] । 
“अथ नामधेयं सत्यस्य सत्यम?” [= श्रतपव इसी ने (पूर्व पाद में घरत) 
सत्य का सत्य नाम धारण किया है ]! “प्राणाः चे सत्यम” ( =प्राण- 
समूह भी सत्य के नाम से त्राख्यात हैं, किन्तु) "तेषामेष सत्यम!" 
[=इनफा भी सत्य ( सार पदार्थ ), यह सर्वशेष में वर्णितरूप है, यदी 
सत्य का सत्य है ]। इस वाक्य का सार ( मम्मे ) यह दे कि, मूर्त तथां 
अमुप्त (स्थूल तथा सूदम) ये दोनों और इनके सारभूत पुरुष भी ब्रह्म 
ही के रूप हैं; किन्तु इनके अतिरिक्त “सत्य के सत्य” नाम से उसका 
दूसरा श्रेष्ठ रूप भी है; अर्थात्‌ जगळूपी दाते हुए भी, तदतीत रूप में भी, 
अझ स्वयं वर्तमानं दै अतपच इसमें कोई भी सन्देद नदी दो सकता है 
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सत्यं? अंश में श्रुति ने ब्रह्म के अस्तित्व को वर्णित किया है। शाङ्करभाष्य 
में नामा प्रकार के विचार के पश्चात्‌ सूतार्थ निम्नेक्त प्रकार से व्याख्यात 
इआ है, यथाः-- 

“तप्रेपाक्षस्येजना--नेति नेतीति ब्रह्मादिश्य तमैवादेशं पुननिर्व्यक्ति । 
नेति नेतीत्यस्य कोऽर्थः ? न ह्येतस्मात्‌ व्रहाणो व्यतिरिक्तमस्तीति, अतो 
नेति नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीव्यर्थः। तश्च दर्शयति अन्यतः 
परममतिपिद्धं अह्मास्ति” इति । यदा पुनरेवमदाराणि योज्यन्ते न होत- 
स्मादिति नेति नेति प्रपञ्चप्रतिपेधस्यरूपादेशादन्यत्‌ परमादेश न ब्रह्मणोऽ 
स्तीति, तदा “ततो ब्रवीति च भूय” इत्येतन्नामधेयविषयं योजयितव्यम्‌। 
"अथ नामधेयं सत्यस्य सत्यम्‌? इति तश्च ब्रह्मावसाने प्रतिषेधे समञ्ज- 
सम्भवति । श्रभावावसराने तु ग्रतिपेधे, कि सत्यस्य सत्यमित्युञ्यते ? 
तस्मात्‌ ्रह्मावसाने(ऽयं प्रतिपेधा नाभावावसान इत्यध्यचस्यामः” । 

अस्यार्थः-पूर्वोक्त विचाराठुसार सूत्र के पदसमूह की पेसी योजना 
कर अर्थ करना चाहिए कि, “नेति नेति (यह नहीं है यह नहीं है)", पेखा 
उपदेश ब्रह्म के सम्वन्ध में करके, पुनः उस उपदेश के अभिधाय को 
शापित करने के लिए श्रुति ने कहा हैः--यह नहीं है, (नेति नेति) घाक्य 
का क्या अर्थ है ? (इसका अर्थ यह है कि) इस बह्म फे अतिरिक्त (ब्रह्म 
को छोड़) कुछ भी नहीं दै, इसी अर्थ में उस “नेति नेति” वाक्य का 
उपदेश किया गया है; ब्रह्म स्वयं नहीं है, यद अथै उस वाक्य का 
अभिप्रेत नहीं है। जिसमें और सबका मतिपेध है (अर्थात्‌ जगत्‌ 
अपञ्च से भिन्न) ऐसा अभ्रतिपिद्ध ब्रह्म जो वत्तेमान है, इसके थुति ही 

ने ( वाक्य के अन्त में ) प्रदर्शित किया है। ४ यदि शुच्युक्त 
प्रथमांश के पद्समूद की इख भाँति योजना कर उसका शर्थ किया 


[६७६] वेदान्तदशँन । 
कि, जगत्‌ का उस (ब्रह्म) का एक अश-्माअ कद कर वर्णित करना इस 


श्रुति का अभिमाय है। पूवोक्त पष्ठ वाक्य के श्रन्तिमांश के प्रति रूदय 
कर, भगवाम्‌ सूत्रकार ने इसी सिद्धान्त के अनुकूल निम्नलिखित सूत्र की 
रचना की है। यथा 
इय अ०, रय पाद, २२ सूत--प्रकृतैतावत्त्व॑ हि प्रतिषेधति, तता 
ब्रथीति च भूयः । 
अधेः--“नेति नेवि” वाक्य द्वारा जो अतिपेध वर्णित.हे, उसके 
द्वारा ब्रह्म सम्वन्ध में पूर्वकथित मूर्त्तामूत्तेरुपमात्रत्व ही का प्रतिषेध किया 
गया है (अर्थात्‌ ऐसा नहीं कि, ब्रह्म पूर्ववर्णित मूर्चामृर्त-रूपमात्र है)। 
मूर्चामृत्ते जगद्रप ब्रह्म का एकदम नहीं है, ऐसा ज्ञापित करना जो 
उक्त निषेध का अभिप्रेत नहो है, यह स्पप्टरूप से उस ` वाक्य के ब्याख्या- 
कारी परचत्तों वाक्य (४ न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यत्‌ परमस्ति”) के द्वारां 
सिद्ध दाता है। इस सूत्र का निस्वार्कभाप्य यथास्थळ पर देखना । 
श्रीमच्छट्टूराचाय्ये ने इस सूत्र की व्याख्या में कहा है कि, पूर्वोद्धूत 
“अथाते आदेशो नेति नेति न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यत्‌ परमस्ति” शुत्यंश 
का अर्थ यह दै कि, जगत्‌ नहीं है--अस्तित्वहीन, एकमात्र ब्रह्म ही है, 
ब्रह्म के व्यतिरिक और कुछ भी नहीं है; एवं सूत्र के “प्रकतैतावस्चं 
हि प्रतिषेधति” अश का यही अर्थे है। और सूत्र के “ततो ब्रवीति 
च भूयः? अश का यह अर्थ है कि, यदि कोई पेखा कहे कि पूर्वोक्त “नेति 
नेति” इत्यादि वाक्यां का आशय यह है कि, जगत्‌ नहीं है और तदतीत 
ब्रह्म भी नहीं हे,नेति वाक्य में जो नञ्‌ प्रत्यय है, उसके द्वारा सभी का 
प्रतिषेध हुआ है,--केवळ सर्वाभाष पदार्थ स्थापित हुआ है,--ते ऐसा 
कहना सङ्गत नदा दे; कारण, उस घाफ्य के पश्चात्‌ "नामधेय सत्यस्य. 
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सत्यं" अंश में श्रुति ने मझ के 'यस्तित्व को वर्णित किया है। शाङ्करभाप्य 
मे नाना प्रकार के विचार के पश्चात्‌ सूत्रार्थ निम्नाक्त प्रकार से व्याज्यात 
इश्रा है, यथाः-- 

“त्नेपाधार्येजना--नैति नेतीति त्रह्मादिश्य तमैवादेशं पुननिरब्वेक्ति । 
नेति नेतीसस्य काथ; ? न ह्येतस्मात्‌ ब्रह्मणो व्यतिरिक्तमस्तीति, अतो 
नेति नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीत्यधेः । तश्च दशेयति अन्यतः 
परमप्रतिपिद्ध बह्मास्ति” इति । यदा पुनरेवमक्षराणि योज्यन्ते न ह्येत- 
स्मादिति नेति नेति प्रपञ्चप्रतिपेधस्घरूपादेशादन्यत्‌ परमादेश न घ्रह्मणो5 
स्तीति, तदा “ततो घ्रवीति च भूय” इत्येतत्रामधेयविपयं याजयितब्यम्‌ । 
“अथ नामधेयं सत्यस्य सत्यम” इति तद्य ब्रह्मावसाने प्रतिपेथे समञ्जः 
सम्भवति ! श्रभावावसाने तु प्रतिषेधे, कि सत्यस्य सत्यमित्युच्यते ? 
तस्मात्‌ घ्रह्मावसानोाऽयं प्रतिषेधो नाभावावसान इत्यष्यचस्यामः” । 

अस्यार्थः--पूर्वोक्त विचाराळुसार सूत्र के पदसमूह की ऐसी योजना 
कर अर्थ करना चाहिए कि, “नेति नेति (यह नहीं है यह नहीं है)”, पेखा 
उपदेश घ्रह्म के सम्वन्ध मे करके, पुनः उस उपदेश के अभिधाय को 
शापित करने के लिए रति ने कहा हैः--यह नहाँ है, (नेति नेति) घाक्य 
का क्या अर्थ है? (इसका श्रथ यह है कि) इस ब्रह्म फे अतिरिक्त (ब्रह्म 
को छोड़) कुछ भी नहीं है, इसी अर्थ में उस “नेति नेति” घाफ्य का 
उपदेश किया गया है; ब्रह्म स्वर्यं नहीं है, यह शर्थ उस वाक्य का 
अभिप्रेत नहीं है। जिसमें और सबका प्रतिषेध है (अर्थात्‌ जगत्‌ 
अपञ्च से भिन्न) ऐसा अप्रतिपिद्ध ब्रह्म जा घर्तेमान है, इसको थुति दी 
ने (वाक्य के अन्त में ) प्रदर्शित किया है। ५5छरंत यदि भ्र॒त्युक्त 

मथमांश के पद्खमूद की इस भाँति योजना कर उसका अर्थ किया 
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ज्ञाय कि, “नहि पतस्मात” (इसके अतिरिक्त कुछ भी नहीं है)--इस 
अथे में “नेति नेति” अर्थात्‌ मूत्तांसूत्त पश्च जगत्‌ नहीं है, इस 
प्रतिषेघरूप आदेश के अतिरिक्त ब्रह्म सम्बन्ध में अपर आदेश कुछ 
भी नहीं है (अर्थात्‌ प्रपञ्च नहीं है तथा तद॒तीत घरह्म कहकर भी 
षर कुछ नहीं है, इस श्रथ में नेति नेति वाक्य का प्रयाग हुआ है); तो 
उसके उत्तर में “ब्रवीति च भूयः” सूत्र का यह शेपांश जो थुति के 
“नामधेय” वाक्यांश के लदय कर गठित हुआ है, उसकी याजना करना 
घाहिए।; अर्थात्‌ सूत्रकारजी उसके उत्तर में कहते हैँ कि, उक्त घाक्य के 
पश्चात्‌ ही “यह सत्य का सत्य नामधारी है; प्राणसमूद सत्य हैं, किन्छु 
यह आणसमूह का भी सत्य हे”---यह शेप वाक्य--है; परन्तु यह कथन 
तभी सङ्गत हो सकता है यदि प्रथम वाक्य में वर्णित प्रतिपेध ब्रह्म दी में 
अवसान-प्रा् हावे (अर्थात्‌ यदि यह सममा जाय कि, ग्र के अश्रतिरिक्त 
प्रपञ्च जगत्‌ नहीं है, केवळ यद्दी प्रतिपेघ का शर्थ हे) ।-और यदि कुछ 
नहीं है (अर्थात्‌ रह भी नहीं हे),--इस श्रभाव-मात्र का चर्णन करना इस 
प्रतिषेध का अभिप्राय है,--ऐेसी व्याख्या की जाय, ता परघर्ती घाफ्य में 
"नामधेयं सत्यस्य सत्यं प्राणा वै सत्यं तेपामेच सत्यं” कहकर जिसको 
निर्दिष्ट किया है, चद कौन दै !--श्र्थात्‌ ऐसा अर्थ करने से, थुतिवाफ्य 
का यद भश निरर्थक दो जाता दै। शअ्वतपच वह, "नेति नेति” वाक्यस्थ 
परतिपरेध, ब्रह्म के प्राप्त धोकर दी, निवृत्ति-प्राप्त दुआ है, उस. (बह) 
के अपना विषय फरके भी सवाभाव मत को घापित नर्ही किया है, यदी 
हम फहते हैं । 
इस सम्वन्ध में संक्तपतः यद फइना है कि, पूर्वोवृध्धत पष्ठ पाक्य 
के आधोपान्त पाठ करने से, यद किसी प्रकार से योधगम्य नहीं दोवा है 
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कि, “सत्य का सत्य” नामक ब्रह्म के अतिरिक्त आर कुछ नहीं है, इसी 
को वर्णित करना “नेति नेति” वाक्यांश का अभिप्राय है। “नेति” पद्‌ 
में जो 'इति” शब्द है इसका शर्थ पूर्ववर्णित “मूर्चामृत्ते” जगद्रूप है 
इसमें कोई विरोध नहीं है। सुतरां, “नेति” (न इति) शब्द का अर्थ 
“मूर्तामूत्त ” जगद्रूप नहीं है; य॒ ब्रह्मअकरण है--इसमें प्रह्म ही 
व्याख्यात हुआ है) अतएव, “नेति” वाक्य का अर्थ सूत्तामूचे जगत्‌ बह 
नहीँ है, आपाततः ऐसा ही प्रतीत होता है। किन्तु इस प्रकरण के 
प्रथम वाक्य से पञ्चम घाक्यपय्यन्त मूर्तासूत्त जगत्‌ ब्रह्म ही का रूप 
कहकर पहले वर्णित हुआ है; श्रतपव, इस संक्षिप्त “नेति” घाक्य 
का यथार्थ अभिप्राय क्या है इस विपय में संशय उपस्थित होता हैँ। 
(१) जगत है ही नहीं, अथवा (२) जगत है, किन्तु यह जगत्‌ ब्रह्म नहीं 
है--ब्रह्म से भिन्न (पृथक), अथवा (३) पूर्व बर्णन के अचुसार, जगत्‌ 
के ब्रह्म ही के रूप होने पर भी, केवल जगत धी में घ्र की सत्ता प्या 
नहीं है, उस (ब्रह्म) का जगदतीत श्रेष्ठ रूप भी है; ये त्रिविध अर्थ दी 
'निति” वाक्य के अर्थे हो सकते हैं। श्रीमच्छङ्काराचाय्यं ने कहा है कि, 
इसके अतिरिक्त और पक अर्थ भी हो सकता दै; यथाः--जगत्‌ भी नहीं 
है, ओर ब्रह्म भी नहीं है, अर्थात्‌ सर्वांभाव-मात्र ही “नेति नात” शब्द 
का अर्थ हो सकता है । इस संशय को विदूरित करने के निमित्त भगघान्‌ 
सूत्रकारजी ने कद्दा हेः 
प्रक्तैताघच्वं हि प्रतिपेधति । 

- अर्थात्‌ (“मरकत”) पूर्ववणिंत (“एतावत्त्वं” ) मूर्चामृत्तेमानत्व 
का ही (“प्रतिषेधति”) उस (नेति नेति) श्रुति मे प्रतिषेध किया है, 
अर्थात्‌ पूर्वचर्णित मूर्चामृत्ते-रूप-मात्र दी अह नहीं है; वद्तीत (तदपेक्षा 
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श्रेष्ठ) रूप भी उसका है;--इसका उपदेश करना ही “नेति नेति” घाक्य 
का अभिप्राय है। यह कैसे कहा जा सकता है कि, यही “नेति नेति” 
वाक्य का अर्थ है? इसके उत्तर में भगवान्‌ सूचकार कहते हे, “तते! 
ब्रवीति च भूयः” अर्थात्‌ (“हिः”) जिस कारण, (“ततः”) उस नेति 
नेति वाक्य के पश्चात्‌ ही (“प्रवीति च पुनः”) श्रति ने पुनः इसी 
अभिग्राय को प्रकाशित किया है । यथा, “नेति चेति” बाक्य के ठीक 
पश्चात्‌ हो श्रुति ने कहा हैः-- 
“एततस्मात्‌ परम्‌ श्रन्यत्‌ न अस्ति, इति न”) 
अर्थात्‌ (“तस्मात्‌ पर?) पूर्वेचाणेत मू्तांमूत्ते रूप के अतिरिक्त 
(“अन्यत्‌ न अस्ति") और कुछ नहीं हे, (“इति न”) पेसा नहीं ! अथात 
ग्रह्म के जिन मूर्तासूत्तै रूपौ का रहना पहले वणित हुआ है, वे ता उसके 
हँ हो, इनके अतिरिक्त तथा इनसे श्रेष्ठ उसका दूसरा पक श्रेष्ठरूप भी 
है। पेसा कहकर श्रुति ने आर भी कहाः-- 
“रथ नामधेयं सत्यस्य सत्यम्‌; प्राणा वै सस्यम्‌; तेपामेष सस्यम्‌? । 
अथात्‌ यह अतीत रूप ही “सत्यों का सत्य” नामधारी है; प्राण- 
समूह सत्य हैं; परन्तु यद्‌ “सत्यां का सत्प” है । इस स्थळ पर थतिने 
स्वएरूप से कदा दै कि, (मूत्तामूत्त रूपों के अन्तरगत चर उनमें सबसे 
श्रेष्ठ) माणसमूद सत्य हैँ,-मिथ्या नहीं; किन्तु ब्रह्म का शेषपर्णित रूप 
"सत्या का सत्य दै”, अर्थात्‌ जगत्‌ में जो आयादि श्रेष्ठ हँ, उनसे भी श्रेष्ठ 
सत्य है! 
अतपच इस सूत्र के द्वारा यह स्पष्टरूप से प्रमाणित इुआ कि, जगत्‌ 
के मिथ्या कहना अति का अभिश्राय नहीं दै। पव जगत्‌ को ब्रह्म 
का एक रूप ककर धाति के स्पष्टरूप से वर्णित करने के कारण, भगवान. 
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सूजकार ने यह प्रतिपन्न किया है कि, जगत्‌ ब्रह्म का अंशमाच है, 
सुतरां उसके साथ ब्रह्म का भेदाभेद सम्बन्ध है । 

“न छोतस्मए'-दिल्यादि थतिर्यो के अर्थ करते हुए, श्रीमच्छ- 
ङ्कराचाय्यै ने कहा है कि, इसका अर्थ यद है कि, “न होतस्मात्‌ घह्ाणो 
व्यतिरिक्तमस्तीति” (श्रर्थात्‌ सत्य के सत्य ब्रह्म के अतिरिक्त कुछ भी 
नहीं है)। परन्तु धुव्युक्त “न ह्येतस्मात्‌ ... .. अन्यत्‌ परमस्ति” 
इस वाक्यांश-मात्रन का पेखा अर्थ अवश्य किया जा सकत! है; किन्तु भाष्य- 
कारओ ने यह रूदय भो नहीं किया है कि, उस वाक्य में “अन्यत्‌?” पद के 
पूर्व मै “नेति” (न इति) पद की पुनरुक्ति है; “ह्येतस्मात” पद्‌ के पहले 
“नञ्‌” है, और पुनः “इत्यन्यत्‌” पद के पूर्व भी “नञ्‌” का प्रयोग 
है “नञ्‌? पद्‌ अभाववोधक है; अतपव, “नञ्‌?” पद्‌ के दो बार प्रयुक्त 
होने से, उसके द्वारा श्रभाव का अभाव अर्थात्‌ भाव सिद्ध हुआ है । 
, दो वार नञू पद के रहने से, उस वाक्य का आशय यह दोता हैः--इसके 
अतिरिक्त आर कुछ भी नहीं हे, (यहीं तक शाङ्करभाप्य में धृत दुजा 
है) पेसा नहीं (इस शेर्पाश का अर्थ शाङ्करभाप्य में धृत नहीं हुआ 
है) । इस शेपांश के वत्तमान रहने के कारण, वाक्य का यह अर्थ होता 
है कि, इस जगत्‌ के उपरान्त भी कुछ दै। समकारजी ने भी 
देखा ही कदा है। वास्तव में, यदि मूत्तामूते जगत्‌ को पकान्त मिथ्या 
कहकर उपदिए करना श्रुति का अभिधाय होता, ता प्रकरण के प्रारम्भ 
ही में इस मूर््तामूचे रूप को बहा ही का रूप कहकर घर्शित करने का 
कोई भी सङ्गत कारण दष्ट नहीं होता दै। (दवै चाच अशो रूपे मूचेच्यै- 
वामूतेखव” इत्यादि द्रव्य) अवणव, इस सम्वन्ध में, थोमच्छङ्कराचाय्ये 
की व्याख्या के! सङ्गत कहकर किसी पकार से ग्रहण नहों कर सकते हूँ। 

5६ 


[६८२] वेदान्तदशंन । 


बास्तव में जगत्‌ बह्म के निज-स्वरूपगत आनन्दांश ही का विकार 
मात्र है; यह पूर्व-ब्याख्यात तैत्तिरीय उपनिपदू के भरगुवल्ली के उल्लिखित 
घाक्यसमूह और परापर शरुतियो ने स्प्टरूप से निइशित किया है । 
इस स्थल पर जगत्‌ के सम्बन्ध में और अधिक कहना निष्प्रयोजन है । 
अब अवशिष्ट ब्रह्मस्वरूप विदत किया जाता है । 


ब्रह्मस्वरूप । 


ब्रह्मस्वरूप के सम्बन्ध में श्रुति ने ऐसा उपदेश किया है कि, वह 
चिदानन्द्रूप, अद्वितीय, सर्वशक्तिमान, सद्वस्तु है। उसकी स्वरूपतः 
आनस्दमयता पूर्वोदूथ्वत “आनन्दो अरह्मेति व्यजानात्‌” इत्यादि वाक्यां में 
स्पष्टरूप से घर्णित हुई है। उसकी चित्‌ (शान)-रूपता तैत्तिरीय के 
ब्रह्मानन्द्चज्ली के प्रारम्भ दी में उक्त हुई है; यथाः--“सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म” । इस मम्मे की और भी अनेक श्रुतियां हैं; अन्ध-व्याख्या में, नाना 
स्लो पर, चे उद्धुत की गई हैं; और ब्रह्म जो एकमात्र, अद्वितीय, अनन्त 
सद्वस्तु हे, यह पूर्वोद्श्ुत तथा अपर बडु श्रुतियाँ के द्वारा प्रमाणित होता 
है। उसकी सर्वशक्तिमत्ता के सी “अहं वहुस्यामः” इत्यादि जगद्रचना- 
विषयक तथा और ओर बहुविध भ्रुतियों ने प्रमाणित किया है। जगत्‌ 
इसके स्वरूपगत आनन्दांश ही का प्रकाशभाव है, ओर जीष उसके 
स्वरूपगत चिदंश का अश अर्थात्‌ विशेष ग्रकारमेदमातर है । अतपच, 
. जगत्‌ और जीव दोनों दी उसके अश हैं। ब्रह्म जैसा चिद्रूप अर्थात्‌ 
ज्ञातास्वरूप है, जीव भी वैसा ही शाता स्वरूप है, इसको रय अ०, रय 
पाद्‌, १८ सूर, "घ्ञोऽत एवं” इत्यादि सूत्रों में भगवान्‌ वेदव्यासजी ने 
भी श्रुति के आधार पर अपना सिद्धान्त ककर शापित किया है। इस 


~ 


उपसंहार । [६८३] 


सम्वन्ध में भाष्यकारों में काई मतभेद नहीं है। दोनों ही के 'ज्ञ"-स्वरूप 
होने के कारण उनमे क्या मभेद है, और उनमें जो ्रेशांशी सम्बन्ध 
उपदिए है, वह कैसे सम्भव है, इसके! “श्ञाशो द्वावजाचीशानीशावजा 
ह्येका भोक्तुभोग्यार्थयुक्ता” (अर्थात्‌ ब्रह्म ईश्वररुप मै "श? अर्थात्‌ 


सर्वेशस्वभाव है; अनीश्वर अर्थात्‌ जीवरुप मे ह “भक्ष” अपूर्णश 


(असर्वश्)-स्थभाव है; यह उभयरूपत्व ही उसका नित्य है । इनके 
अतिरिक्त उसका झार पक रूप हे,-जो जीवरुपी ग्रम का भोगसाधक 
अर्थांत बहिजेगत्‌ है; वह भी नित्य है) इस थुति ने स्पष्टरूप से घर्णित 
किया है। इस मम्मे की और झर श्रुतियाँ भी हैं। इनके द्वारा यह ज्ञात 
होता है फि , ह्म की चिच्छक्ति (अथवा चिद्रूप) के द्विविध भेद हैँ;-- 
सर्वज्ञत्व अथवा श्रसर्वेज्ञत्य । सवेज्ञरूप में उसका इैशवरत्व नित्य सिद्ध हे । 
असर्वक्ष शब्द का श्रथे सम्पूरी रूप से शानाभाष नहीं है, परन्तु युगपत्‌ (एक 
साथही) सर्व विषयक शान का अभाव है; सर्वविपयक ज्ञान के युगपत्‌ घत्ते- 
मान न रहने से, केवल विशेष ज्ञान (अर्थात्‌ विशेष विशेष पस्तुओं के शान) 
दी का रहना समभा जाता है। अ्रतएव जीव की. जो स्वरूपतः 'श*-स्वरूप 
कहकर पूर्वोदूधुत सूत्र में घणि किया है, उसका आशय यह है कि, चट 
(जीव) नित्य ही विशेषज्ञ है। ये देनॉ--सखर्वेज्ञत्व झार असर्वश्षत्व 
(॑वेशेपशत्व)--नित्य एकत्र कैसे रह सकते हैं ? पेसी आपत्ति उपस्थित 
नहों हो सकती है, यह सर्वत्र ही दए होता है। किसी बुक्त के सम्यक 
(सम्पूर्णाज्ञ) दर्शन (शान) के साथ हो साथ उसके विशेष विशेष अज्नो का 
शान भी अवश्य वत्तेमान रहता है; यह विशेषाङ्ग का ज्ञान समग्र शान के 

अन्तर्गत है; ये उभयविध शान युगपत्‌ घत्तेमान रहते दैं, ये परस्पर विरोधी 

नहीं हे । ओर झर वस्तु के शानसम्बन्ध में भी ऐसा ही है। 


ह. पछ" 


[६८४] बेदान्तदशन । 


विशेषत), थुति ने जव स्वयं, ईश्वर ओर जीघ के स्वरूपो के सम्बन्ध में 
इस पार्थक्य का उपदेश कर, दोनों फो नित्य कहकर वर्णित किया है, ता 
इस विपय के विरुद्ध अनुमान का कोई भी हेतु नहीं रह सकता है। 
माक्षावस्था मै भी वास्तव में जीव की ईश्वर के सडश युगपत्‌ सर्वक्षता 
नहीं होती है। इसमें सन्देह नहीं है कि, श्रुति ने किसी किसी स्थळ पर 
जीव को भी सर्वज्ञ कहकर वर्णित किया है; परन्तु ऐसा कदने का 
तार्प्यं यह है कि, सम्यक्‌ मक्त पुरुषों की अवस्था को बर्णित करते समय 
श्रुति ने कहा है कि, वह भ्यानमात से ही किसी विशेष विषय को ज्ञात कर 
सकता है; यथा, छान्दोग्य उपनिषद्‌ के श्रष्टम अध्याय में कहा गया है फि, 
सुक्तपुदप “सर्वेपु लाकेपु कामचारो भचति,” अर्थात्‌ इच्छा करने से, 
चहद जिस किसी लोक मै चाहे जा सकता है; अतपच, ईश्वर के सदश 
चह नित्य सबैग नहीं है; इच्छानुसार ही वह जहाँ चाहे ज्ञा सकता है। 
इसके पश्चात्‌ ही उस शति ने पुनः कहा दैः-*'स यदि पिद्लोककामो 
भवति, सङ्कर्पादेबास्य पितरः समुत्तिएन्ति, तेन पिठ्छोकेन सम्पश्नी 
महीयते” अर्थात्‌ ब्द यदि पितृलोक के दशन ( निज ज्ञान का विषय ) 
करने की इच्छा करे, ता उसकी इच्छामाब ही से पितृगण उसके समीप 
उपस्थित होते हैँ । उनके साथ मिलित होकर वह प्रभूत आनन्दानुभव 
करता है । इस मम्मे की अनेक श्रुतियाँ वर्तमान हैं। सुतरां सुक्तापस्था 
में भी जीव के स्वरूपगत विशेषज्ञत्व का परिवर्तन नहीं होता दै। इस 
स्वरूपगत विशपक्षस्व के कारण दी, जीव की अवस्था के परिवर्तन 
(वद्धावस्था से मुक्तावस्था प्राप्ति) की सम्भावना थोर सङ्गति होती हूँ । 
जव जीच केवळ गुणात्मक ( विकारात्मक ) जागतिक विशेष वस्तुमात्र 
के दर्शन ( स्वीय शान का विषय ) करता हे, खः; * वद्धाचस्था 


$ 


उपसंहार । [६८४] 


घटित होती है। जव उसको निजस्वरूपगत चिट्रप के, और घिकार- 
स्थानीय जगत्‌ के श्राधयीभूत मूल उपादान घ्रह्मस्वरूप के दशन ( शान) 
होते हैं, तव बह सुक्त कहा जाता है। 
सुतरां, जीव और जगत्‌-दोनों दी के ब्रह्म के नित्य अंश होने के 
कारण, ब्रह्म नित्य ही ईश्वर, जीव तथा जगद्रूप में घिराजमान है। यह 
निविधत्व उसके स्वरूप में नित्य प्रतिष्टित है। परन्तु पूर्वे ही कहा गया 
है कि, जगत्‌ ब्रह्म के आनन्दांश का विकार है; सुतरां इख आनन्द के 
अनम्तत्व के प्रति छष्य करके ही श्रुति ने अह्म फो अनन्त कहकर वर्णित 
किया है । उसका स्वरूपगत आनन्द ही समस्त रूपों में प्रकाशित होता 
है; सत्तिका जिस भाँति घडशरावादि नाना रूपों में प्रकाशित दो सकती 
है, चझ का स्वरूपगत आनन्द भी उसी भाँति अनन्त विभिन्न रूपो में 
प्रकाशित हो सकता है । इन्हीं के वह निज्ज स्वरूपगत चिदेश के द्वारा 
दर्शन, अनुभव, भोग किया करता है; कारण, उसके विना द्वितीय 
, दैशैनीय वस्तु और कुछ नहीं है। उसके स्वरूपगत चित्‌ के दी ईक्षण 
प्रभृति शब्दों के द्वारा भी भ्रति ने क्षय किया है। दोनों एकही अर्थ के 
चोधक हैं। वास्तव में इस ईचण के प्रभेद से ही, उसका आनन्दांश 
नन्त विभिन्नरूपा में प्रकाशित होता है। “प्रकाशित होना” शब्द का 
अर्थे किसी के अनुभव का विषय होना दी है। इष्ण (शान) के 
भेद ही से जो बहुत्व प्रकाशित होता है, इसका उपदेश करते समय 
श्रुति ने स्वयं कदा हेः--“तदेष्तत अहं वहुस्यां जायेय” ( अर्थात्‌ 
उसने पेसे इए किया, जिससे बड वहुरूपों में तिभात हो सके )1 
इसी ईक्षण के प्रभेद से उसकी ईश्वर और जीव संज्ञा होती है। यद 
ममेद्‌ नित्य है; सुतरां ईश्वरत्व आर जीबत्व-दोनों ही- नित्य हैं! 


[६८५] वेदाम्तदशेन । 


एचञ्च उसके इण ( अनुभव) के विपयस्थानीय स्वीय स्वरूपगत 
आनन्दांश में भी अनन्तरूप से ष्ट ( अनुभूत ) होने की योग्यता नित्य 
वर्तमान है; अतएव, जगत्‌ के भी ब्रह्म का अश आतणव नित्य कहकर 
पूर्वोक्त शुतियों ने वर्णित किया है। परन्तु, जीवज्ञान के नित्य परिवर्तित 
होने के कारण, जीव पारेबर्सनशीळ हे । 

पूर्वोल्लिखित दष्टान्त में, घडशराघादि सुएमय सर्वविध घस्तुओं 
का ज्ञान यदि किसी को युगपत्‌ होवे, तो वह दार्शन्त का उदिछखित ईश्वर- 
स्थानीय होगा; और घटशराबादि किसी विशेष विशेष खुरमय वस्तुओं 
के सम्बन्ध में जिसका ज्ञान है, बह जीवस्थानीय कहा जायगा। यह 
सत्य है कि सत्तिका, किसी न किसी आकार को अघलस्थन किये विना 
नहीं रह सकती है; परन्तु, किसी प्रकार के विशेष आकार के प्रति 
द्य न करके भी, केवल खुत्तिकात्व का ज्ञान सम्भव है! इस झत्तिका- 
माध ९ शृत्तिकासामान्य ) के ज्ञान मे उसके किसी विशेष आकार का 
शान संयुक्त नहीं रहता है। अतएव झत्तिका के सर्वधिध रूपों के 
युगपत्‌ ज्ञान से, तथा केवळ विशेष विशेष घरशरावादि-रुर्पा के विशेष ' 
ज्ञान से, यह सूत्तिका सामान्य का ज्ञान भिन्न प्रकारका शान है। ये 
त्रिविध शान ही सृत्तिका के सम्वन्ध में सम्भव हैं। वैसे ही ब्रह्म दी के 
आनन्दांश के त्रिविधर्पी का ज्ञान (ब्रह्म में) नित्य घर्चमान हैः-- 
(१) उस आनन्द के विशेष विशेष रूपों का ज्ञान, (२) उस आनन्द के 
अनन्त सर्वविध रूपों का युगपत्‌ ज्ञान, ओर (३) रूपवज्जित केवल 
आनन्दमात्र का ज्ञान | विशेष विशेष रूपों के ज्ञान-चिशिष्टरूप से उसकी 
जीच संज्ञा होती है, सर्वविध आनन्द-रुपों के युगपत्‌ शानविशिष्टरूप 
से उसकी ईश्वर संज्ञा होती है, झार रूपवज्जित आनन्दमात्र के 


का 


उरे 3 [९०४] 


डानचिशिएल्प से उसको झर सेरा शोतो हे। खुउसे म बिस्व 
घतुविधरूप से विराजनान हैं+-असत्‌, जोब ९ दस तथा सुक्त ) इेश्ब 


जसन 
बार त्तर । इसका धति चे हरप्दरूप से उरत किया हैं, यधा 
«उउचोतमेवद्‌ मे परसन्तु दक्षः 
तस्मिस्ञयं सुप्रति्टाऽसञरञ्च !* 
(इदेदाइइत२, श्म छ०, अस शलोक ) 
अर्थात्‌ इसी मश्च को देद ने परम घस्तु ( सर्वेलार ) कहकर 
उपदिष्ट किया है; उसमें दिविधत्व ( इेशवरत्व, दत्य घार जगद्रूपस्य, 
जो नवम शलोक के पूर्वोडत “बादी एखादि घाक्यों से घरिँत 
है ) झर अत्ञरत्व सम्यक्‌ रूप से प्रतिष्ठित हे 1 एवञ्च अप्टमएणोक 
के परम्म मे "'संसुकमेतत झरमक्रञ्च” पाक्यो के द्वारा एयेताएवतर 
चति ने स्पप्टरूप से वर्णित किया है कि, शरत्य ओर भणरत्य--दोनों ही 
युक्तभाव से ब्रह्मस्वरूप में नित्य वत्तमान हैँ । 
इन अतुविध रूपों में घल्ल फा युगपत्स्थिति-यिषयक सिद्धान्त 
द्वेताद्देत सिद्धान्त के नाम से प्रसिद्ध है। भागपत-धर्मे भें जो पासुदेष, 
सङ्कर्षण, प्रयम्न, अनिरुद्ध ( इन चार प्रकारों ) के रूपो में बय को स्थिति 
का वणन है, ये चतुविध रूप भी इस चतुषिधत्य फे अन्तर्गत है। पूवो 
नित्य सर्वश दैशघररुप झार अत्तररूप-ये दोनों पफध प्यासुवेध' 
शब्दवाच्य हैं । पूथकरूष में प्रकाशित समधिभाघापभ्न समम स्पूल 
जगत के अधिप्ठातएपुदप रूप से महा के “झमिझ्य” कहते हो जसत 
के मूल समष्दिभाषापन्न घुद्धितस्व फे भघिष्ठाता-पुयपरूप सै अहा फा 
नाम ,पप्रद्यस्न” है,, ओर समग्र प्रश्‍तितत्त्व फे झधिभ्ठातुरुप भे पराप 


सङ्क्षण नाम से वर्णित होता हे । अलमिति विस्तरेश । 
झं तत्सत्त्‌ थो ॥ 


१ 


[प्न] वेदान्तदशन । 


(२) 

(क) ब्रह्म के ईश्वर, जीव, गुणात्मक जगत्‌ ओर अक्षर, इभ 
घनुर्घिध रूपों के रहने से, अक्षररूप में उसका एकान्ताद्वेतत्व सिद्ध है; 
ईश्वर, जीव आर जगत्‌-रुपों में उसका देतत्व भी सिद्ध है; एवज्च 
इश्वररूपी ब्रह्म के सशक्तिक होने के कारण, और उसके जगद्व्यापार 
सम्पादित कर, उससे सदैव निर्लित और अतीदभाघ से अवस्थिति 
करने के कारण, उसका विशिष्टाद्वेतत्व भी सिद्ध है। ईश्वरत्व, जीवत्व 
और बिगुणत्व ( सच्चादिणुणात्मक--जगट्रपत्व )--इन तीनों के. ब्रह्म 
के सम्बन्ध में चित्य-सिद्ध' होने के कारण, देतवादिसाप्य में द्वेतत्व की 
झर विशिष्टाद्वेतभाष्य में विशिप्टादवेतत्व की .जो मीमांसाये की गई 
हैं, वे सभी सत्य हैं,--परन्त आंशिक सत्य हैं; शाङ्करभाप्य में, ब्रह्म के 
केवळ अक्तररूप के प्रति लक्ष्य कर, जो पकान्ताङ्वैत मीमांसा स्थापित 
की गई है, दद भी सत्य है,--किन्तु आंशिक सत्य है। इस ग्रन्थ में जो 
शाङ्करभाप्य का ही विशेपरूप से प्रतिवाद किया गया है, ब्द ब्रह्म के 
अत्षरझरूप के अतिपेध करने के अभिप्राय से नही; यह अक्षरत्व दी एक- 
मात्र सत्य दै, आर अह की शक्तिमत्ता भपचारिक-मात्र है, अर जगत्‌ 
अस्तित्वहीन थविद्याकद्पित-मात्र दै,--पेसा जो शङ्कराचार्य्य ने वर्णित 
किया है उसी के दोपसमूद को भदर्शिंत करने के निमित्त शाङ्कारिक मत 
का प्रतिवाद इस ग्रन्थ में दिशिष्टर्प से किया गया है। वेदान्तदर्शन 
में सत्काय्यैधाद्‌ उपदिए दुआ दै, और कार्य्य तथा कारण का एकत्व 
उपदिष्ट हुआ है ( वेदान्तदशेन के द्वितीयाध्याय के प्रथम पाद के १५, 
१६ १७ इत्यादि सूत्र ब्य)! ब्रह्म दी जो जगत्कारण है इसको 
अीभगघान्‌ चेद्व्यास ने मक्षसत्न के प्रारम्भ से सर्वत्र दी प्रतिपादित 


उपसेदार 1 (९८५४) 


किया हे; इस सम्बन्ध में कोई व्याज्याविरोध नहीं है। परस्तु कारणरूपी 
ब्रह्म सत्य है, यह सर्ववादिसम्पत है; झतएप यह सिसी प्रकार से 
अस्वीकृत नहीं किया जा सकता है कि, कारण की भांति फास्यैजगत्‌ 
भी सत्य है । कारणरूप बझ से जगत्‌ की विभिष्नता का पोध ही अपाम, 
श्रम और मिथ्या शब्दों फा वाच्य है अतपष प्र से पृथफ्रूप से 
अस्तित्वशील जगत्‌ मिथ्या ऐ,--ऐसी उक्ति मै फाई आपत्ति पढौँ है। 
परन्तु ऐसा न कहकर, यदि जगत्‌ निपर श्स्तित्वविदीन---फस्पित-माझ 
कहा जाय, तो ( इसके स्वीकार फरने से, ) चैदिक उपासगा-पिषयक 
अधिकांश उपदेश सारशन्य दो जाते हैं, धरम्मेसाधन में प्रयुक्ति तिरोहित 
दो जाती हे, धर्स्माधम्मै तथा पुएय-पाप-फिसी फा भी पिचार नहीं 
रहता है, ओर फारय्येतः नास्तिकता प्रभय-प्राप्त तोती ऐ। इसी पारण 
इस ग्रन्थ मे शाङ्करभाप्य का विशेपरूप से प्रतियाद फरना झापश्यक 
छुआ है; वितण्डा के अभिप्राय से नहीं, आर शङ्कराचार्य पो प्रति 
भक्तिश्रद्धा फे अभाववश नहाँ । घास्तघ में शीमच्छङ्करायाररयजी मे भी 
अपने भाष्य मै लिखित मत का फार्य्येक्षेप मै पएचात्‌ समधेम गर्दी किया 
है, यह उनकी प्रणीत “ आनन्दळदरी” से निम्नोक्त पाफ्यों फे रारा 
आंशिकरूप से सप्रमाणित होता ऐ;-- 

"शिचः शक्त्यायुक्तो , यदि भवति शक्तः मभवितु 

च चेदेवं देषो न खलु कुशल: स्पन्वितुमपि। 

अतस्तामाराध्यां हरिए्रयिरञ्च्यादिभिरपि 

' णन्तु स्तोठ चा फथमरुतपुणयः भभपनि ॥ १॥ 

चानि त्वं दासे मयि वितर इष्टिं सफरगणा- 


मिति स्तोठुं घाम्दन्‌ कथयत्ति भधानि त्यसिसि या । 
मर्छ 


[६६०] चेदान्तदुशेन । 


तदच त्वं तस्मै दिशसि निजसायुज्यपदर्वी 
सुकुन्दवहन्द्रस्कुरमुकुटनीराजितपदाम्‌ ॥२॥ 

अस्याथेः--शक्तियुक्त हाने से ही महेश्वरजी खृष्टिकाय्य करने म 
समथै होते हैं; नहीं ते! वद देव स्पन्दित होने में भी समर्थ नहीं होते हे. 
अतपष, हरि, हर ओर विरश्चि की भी आराध्या उन ब्रह्मशक्तिरूपा 
देवी की पुण्यात्मा पुरुषों का छोड़ दूसरा कौन प्रणति भ्रथचा स्तुति 
करने सें समर्थ होगा? ॥ १॥ 

“हे भचानि ! अपने दाख मुझ पर छुपाकराक्षनिक्षेप करो”--पेसा 
कह कर स्तुति करने के इच्छुक हो किसी व्यक्ति फे केवळ “हे भवानि | 
तुम” इतना कहते ही उसको तत्क्षणात , ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्र प्रभति के मुकुट 
जिस पद्‌ में नमित होते हैं, चह आत्मसायुज्य पद तुम अर्पित 
करती हो ॥२.॥ 

आनन्द्लहरी में आयोपान्त इसी प्रकार से श्रीमच्छङ्कराचाच्यैजी ने 
सर्वत्र बर्णित किया है; खुतरां सशक्तिक (ईश्वररूपी) ब्रह्म की उपासना 
ज्ञा जीव के लिप सवापेच्ता इष्टप्रद्‌ है, और ब्रह्मादि देवगण भी जा इसी 
का अवलम्वन करते हैं, यह ्ीमच्छट्कराचार्थ्य ने भी इस ग्रन्थ में प्रका" 
शित किया है । 

(ख) इस स्थळ पर और पक विषय का उल्लेख करना आवश्यक है! 
पहले दी कहा गया है कि, जगत्‌ ब्रह्म का अश है; परन्तु वद्धजीव के ज्ञान 
मे जगत्‌ के सम्बन्ध में चेसी उपलब्धि नहीं होती है; वद्धजीव के ज्ञान में 
जागतिक प्रत्येक वस्तु पृथक्‌ पृथक है; अपूर्यद्शिता के कारण, उसका 
ऐसा शान दै; समुद्र के तरङ्गसमूदट ढएतः पृथक्‌ पृथक्‌ यतीत देते हुँ 

मालक उनको पृथक्‌ डी जानते हें; किन्तु ज्ञानवृद्धि के साथ दी साथ ये 


उपसंहार । [३११३] 


समृद्र के अश रूप से ज्ञात होते हैं। तरङ्गा के सम्बन्ध में स्घातन्ध्यवाध 
अपूर्णदशिता का फळ है; इस श्रपूर्णव्शिता के हेतु, अभिन्न वस्तुओं के 
भिन्न वस्तु के रूप से प्रतीत होने का ज्ञान जीवों में उपजात होता है। 
किसी वस्तु का दूसरी किसी वस्तु के रूप से जा ज्ञान है, उसकी “चिबत्ते- 
शान” कहते हैं। शाङ्कराचार्य्य के मत में ब्रह्म दी एक-मात्र सत्य है, जगत्‌ 
मिथ्या है; सत्य-स्थरूप ब्रह्म ही में मिथ्या कल्पना से जगत्‌-ज्ञाम 
उपजात होता है। शङ्कराचार्य के इस मत को “विवत्तेचाद” कहते हैं । 
इस मत के खण्डन के निमित्त किसी किसी भाप्यकार ने “परिणामधाद” 
प्रभति का उपदेश किया है। अव निविष्टचित्त हो विचार करने पर 
प्रतीत होगा कि, इन दोनों मतो में जितना विरोधभाघ रहना दए होता 
है, वास्तव में उतना विरोध नहीं है। ब्रह्म की गुणरुपा प्रकृति को 
“क्रस्वभावा”--पारिणामशीला--कहकर श्रुति दी ने प्रकाशित किया है 
(पूर्वोक्त “क्षरं प्रधानम” इत्यादि श्रुतिवाक्य दव्य) । वास्तव में, यदि 
जगत्‌ परिवर्तनशील न होता,-यदि जागतिक चित्रससूह अनवरत 
परिवत्तेम-प्राप्त न होते--ते शान का कोई भी भेद न रहता। अनन्तरूप 
से स्वीय स्वरुप के दशन और भोग करने ही के अ्रभिम्राय से, ब्रह्म ने 
स्वीय ऐशी शक्ति के प्रभाव से जगत्‌ को प्रकटित किया है; इसी को 
“तद्दैज्ञत बैड स्याम” इत्यादि वाक्यों से श्रुति ने उपदिए किया है । 
वास्तविक, जगत्‌ का अनन्तरूप में प्रकटन ही पूर्वोक्त विघर्त्तज्ञान का 
एक प्रधान कारण है; ब्रह्म के अनन्त पृथक्‌ एथक्‌ रूपों से प्रफरित होने 
ही के कारण, जागतिक वस्तुसमूह पृथक एथक्‌ प्रतीत होते हैं । अतपघ 
इस परिणामवाद के साथ विवत्तवाद्‌ का प्रकत पक्ष में घास्तच में अत्यन्त 
विराध नहाँ है। यदि विवर्चघाद्‌ का इस प्रकार अर्थ किया जाय कि, 


[६९२] वेदान्तद्शन 1 


जगत्‌ एकान्त अस्तित्वचिहीन है,-इसको अस्तित्वशीळ कहना ही 
चिषर्ञचाद है, तभी परिशामवाद के साथ उसका विरोध उपस्थित 
होता है; कारण यह है कि, खत्कारणवादी जगत्‌ को निपट मिथ्या नहीं 
कह सकते हैँ; कारण, सत्यकारण (ब्रह्म) का मिथ्याकाय्यै (जयत्‌) का 
जनक होना एकान्त अ्र्थशत्त्य हे; जैसे “घन्ध्या का पुत्र” श्र्थशन्य वाक्य 
हे, वैसे दी “मिथ्या (अस्तित्वविहीन) जगत्‌ का कर्ता” वाक्य भी 
अर्थशल्य हे । परन्तु थुति ने जव जगत्‌ को ब्रह्म का नित्य अंश, झर 
ब्रह्म को इसका कर्चा कहा है, तव इस (जगत) का मिथ्यात्ववाद ग्रणीय 
नहीं हो सकता हे । अतपच, इस मिथ्यात्वचाद को वज्जित करने पर, 
पूर्वोक्त मतद्धय में वास्तव में और चिरोध नहीं रहता है | जो कुछ विरोध 
है, बह केवल जगत्‌ के सम्पूर्ण मिथ्यात्ववाद के सस्बन्ध में दी है। 


( ३) 


वेदान्सदर्शन और सांख्यदर्शन में सम्बन्ध । 

सांस्यद्शन में ( सांख्यम्रचचन सत्र, सांख्यकारिका र पातञ्जल- 
दर्शन में ) ब्रह्म के चतुर्षिधरूपो में से जोबरूप और जगद्रूप" के विषय 
पर ही विशेष विचार प्रचत्तिंत किया गया है। ये रूपद्ठय जो अनादि 
हैं, यह वेदान्तदर्शन का भी स्वीकार्य्य है । सांख्यदर्शन में जीव से जगत्‌ 
का पार्थक्य, अति विस्तृत विचार के दारा, प्रतिपादित किया गया है; 
सांख्यशास्त्र में यह उपदिष्ट किया गया है कि, जीव डेक-शक्ति (चित्ति 
शक्ति) है और जगत्‌ दश्य (अचेतन) शक्ति तथा गुणात्मक है। इस 
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[६४४] वेदान्तदशन । 


में भी वेदान्तदर्शन के उपदेश का काई विरोध नहीं हे । घेदान्तदर्शन- 
दास उपदिष्ट माक्तप्रद उपासना का यह एक थङ्घविशेप हे । 

पुरुपघहुत्व सांख्यशास्त्र में उपदिष्ट हुआ है। वेदान्तदशीन में भी 
औषशक्ति के नित्य कहकर उपदिप्ट किया है; आर जीव का अनन्त 
होना भी वेदाम्तदशंन अस्वीकार नहीं करता है; जीव के “आखु”. 
स्वभाव, और ब्रह्म के “विभु”-स्वभाव कहकर ज्ञो व्याख्या की गई है, 
उससे यह स्पष्टरूप से ज्ञात होता है कि, जीष का असेस्येयत्व वेदान्त- 
दशेन-छारा स्वीकृत है, इख अंश में भी सांख्यद्शन के साथ घेदान्तदर्शन 
का कोइ विरोध नहीं है। | 

इश्वर जीव से विभिन्न है, और घह “'सर्वज्ञ” तथा “पुरुपविशेष” है, 
पेसा जो पातञ्जलदर्शन में उपदिप्ट है, बह भी वेदान्तदर्शन द्वारा अस्वी- 
कत नहीं है; कारण, श्रुति ने आर भगवान्‌ वेदन्यासजी ने यड उपदिष्ट 
किया है कि, पेशी शक्ति . जीवशक्ति से पृथक्‌ है,--यह पहले प्रदर्शित 
हुआ है। साँख्यप्रचचन सूत्रों में भी (“स हि सर्ववित्‌ सर्वकर्ता”, 
"३रशेएबरसिद्धिः सिद्धा” इत्यादि सूत्रों मे) ईश्चरास्तित्व स्वीकृत है। 
अतपच इस अश मै भी दोनों दशीनों में कोई विरोध नहीं हे । इन साँख्य- 
प्रवचन सूत्रों की विज्ञानभिज्लुकुत व्याख्या सद्ब्याख्या नहीं है,-यद उस 
दर्शन की ब्याख्या करते समय स्पष्ठरूप से प्रदर्शित हुआ है। 

चरन्तु वेदान्तदर्शन में सम्पूर्ण ब्रह्मविद्या वर्णित हुई हैं; श्रतएव 
इसका उपदेश साँख्यशाखीय उपदेश से अधिक व्यापक हैँ। इस उपसे- 
हार के प्रथम भाग में घणित ब्रह्म के चतविघरूप बेदान्तदर्शन के 
उपदेश के विषय हैं। सुतरां, जीवशक्ति आर जगच्यक्ति में पारस्प- 
रिक विभिन्नता को स्वीकृत करते हुए भी, वेदन्यासजी ने वेदान्तवृ्शन में 


उपसंद्दार । [६९४] 


इन दोनों के प्रह्मरूप में एकत्व का उपदेश किया हे; ओर जीयो में पारस्प- 
र्कि विभिन्नता है; सुतरां, वहु होने पर भी, वे सभी ब्रह्म ही के अेशमाज 
हूँ, आर उससे अभिन्न हैँ,--यह भी वेदान्तदर्शान में उपदिए है 1. सांख्प- 
दर्शन फे पकदेशदर्शा होने के कारण, (साक्षात्सम्वन्ध में ब्रह के सांख्यो- 
पदेश के विषयीभूत न होने के कारण,) गुणात्मिका प्रकृति को सांख्य- 
शास्त्र में स्वभावतः ही “गर्भदासवत्‌”, ईश्वराधीन तथा जगत्कारण 
फहकर निर्दिष्ट किया है, आर ईश्‍वर को अकत्ता तथा गुणात्मिका प्रकृति 
के साथ केवल नित्य सानिध्यसम्वन्ध में अवस्थित कहकर वर्णित किया 
है। वेदान्तद्शीन में यदद सिद्ध किया गया है कि, प्रकृति स्वतन्त्र नहीं 
है, यह ब्रह्म ही की शक्तिविशेष है; सुतरां घर्म ही जगत्‌ का सूल उपादान 
तथा निमित्तकारण है। श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ के प्रथमाध्याय के तृतीय 
प्रभति शलोको में कदा गया है कि, द्वितीय श्छोकाक्त भूतादि के कारणत्व 
रहने पर भी, ये ब्रह्म के अङ्गीभूत और नियति के अधीन हैं; सुतरां 
सूलकारणत्व ब्रह्म ही का है। किन्तु ब्रह्म के जगत्कारणत्व के रहने पर 
भी, वह जो अच्चररूप में अकर्ता आर गुणातीत शुद्धस्वभाच हे, इसका 
वेदान्त ने भी उपदेश किया है। अतपघ दत्तचित्त हो चिन्तन करने से 
यह प्रतीत दोगा कि, दोनों दर्शना में जिस प्रकार विरोध रहने की 
कल्पना फी जाती है, वह प्रकत नहीं है। वेसेही परमारुकारणवादों फे 
साथ भी वेदान्तद्शन का कोई प्रकतविरोध नहीं है । कारण, स्थूल- 
पञ्चभूतात्मकः द्रव्यसमूह का परमाणुसमूह के पञ्चीकरण दवारा गठित 
होना घेदान्तद्शेन-द्वारा श्रस्वीकुत नहीं है। परन्तु ईश्वर परभाणुओं 
का भी प्रकाशक तथा वियन्ता हैँ; अतपच, एकमात्र मूलकारण सर्व 
शक्तिमान्‌ च्रझ कहकर प्रह्मसूत्र में जो उपदेशा किया गया दे, घद्द वास्तव में 


[९६६] वेदाम्तदशंन । 


परमासुकारशचाव का विरोधी नहीं है । श्रुति को! परित्याग कर ताकिक 
महोदयो ने जो परमाणुकारणवाद की नाना अवान्तर (आजुषङ्किक) 
शाखाये विस्तृत की हैं, उन्हीं फे शाखविरुद होने के कारण, भगवान्‌ 
वेदव्यासजी ने उनका श्रशेपरूप से खण्डन किया है । इसी प्रकार से सभी 
दर्शन चेदान्त में समन्वित होते हैं । वास्तव में, घह्म की युगपत्‌ डिरूपता 
सम्यक्‌ हृदयज्ञम न होने दी से, शास्रचाक्यो में बिरोध दए होता है। 
निम्बाकभाष्योपदिए मह्म क्री द्विरूपता से समस्त शाख समन्वित होते हैं । 
सांख्यप्रशूति दशनशास्रों में एकदेशदशी उपदेश जिस कारण 
प्रदत्त हुए हैं, वे “ब्रह्मवादो ऋषि और ब्रह्मचि्ा” नामक ग्रन्थ के द्वितीय 
र तृतीय अध्यायो में चिशिएरूप से प्रदर्शित हुप हूँ। उक्त स्थल 
वर यह प्रतिपादित हुआ है कि, उपदेशमार्थी शिप्य की जिज्ञासा तथा 
अक्ति ओर योग्यता के अभेद दी ऋषियों के उपदेशसमूह की विभिन्नता के 
कारण हे । इस स्थळ पर उन सब विषयों की पुनरुक्ति निष्मयाजनीय 
है। उपदिए चिपयों में शिष्या के विश्वास के दढ़ीभूत करने के अभि- 
प्राय से दर्शनवक्ता ऋषिगण दूसरे मरतो का खण्डन करने में भी वाध्य 
हुए हँ । परन्तु इससे उनके पारस्परिक (अपने में) मतविरोध रहने की 
कल्पना करना सङ्गत नहा है, इस सम्पन्ध में भी पूर्वोक्त ग्रन्थ में विस्तृत 
समालोचना की गई है। इख स्थल पर उसकी पुनरुक्ति अनावश्यक है ।: 


ओ दृत्तचित्त हो विचार करने पर यह मी ग्रतिपन्न होया कि, बौद्ध और जैन 
मतों में भी दार्शनिक सत्य आंशिक रूप से निहित है; परन्तु उसके साथ वेदविरुद्ध 
और अयीक्तिक सतसमूइ भी मिश्रित हैं। इन मतों को सम्पूर्ण सत्य कहकर जा 
मीमांसा है, वही आन्त है, योर वेदास्तदशन में उसी का प्रतिवाद किया गया शा 


उपसंहार 1 [eas] 
(४) 
निवेदन । 


अन्त में वक्तव्य यह हे कि, अपनी अपनी प्रकृति झर योग्यता फे 
अनुसार सद्गुरु के समीप साधन का अवळम्यन कर, पशेनशाख फा 
अध्ययन करना उचित है। ऐसा कर्ने ही से दशनशाख का पाठ सफल 
होता है और दर्शनशास्त्रोल्लिखित उपवेशसमूह स्फूर्ति-प्राप्त होते हैँ । 
साहित्यों की भांति देशेनशाख् के पठन से, केवल मतामतथिचार एी में 
दक्षता उपजात होती है ओर ताकिकता की बुद्धि होती है। परन्तु इससे 
मबुप्यजीवन का चरम उद्देश्य सिद्ध नहाँ होता है। भोभगधान पेव 
व्यास ने, इतने परिश्रम को स्पीकृत कर वेदान्तदर्शन भें, ओ 
ब्रह्मस्वरूप, जीवतत्त्व, तथा जगत्तस्व का घरीन किया है, घह फेषल 
जीवों के पाप-ताप के मोचन के निमित्त झार जिप्लाल साधफों फो 
मोक्षमार्ग प्रदर्शित करने फे अभिप्राय से, स्वीय पाणिडस्य फी 
जगत्‌ में घोषणा करने के निमित्त नहों। सर्वाधय, सर्यनियन्ता 
ब्रह्म ही जीर्वो का गन्तव्य है, उसको प्राप्त होने ही से जीव छतार्थ पोते हैं, 
घही जीवों का पापतापहारी तथा आनन्ददाता ह,-इसको निश्चितरूप 
से जानकर, जीव जिससे अपनी सुगति फे निमित्त प्र फे शरणापण 
दोषे भ्रार सर्वान्तःकरण फे साथ उसके -भजन झार चिन्तन में अचुरक्त 
होथें, उस विषय में वुद्धि को प्रेरित करना ही परमफारणिक भगषाम्‌ 
शीवेद्न्यासजी फा अभिधाय है । इस तस्य फे घिस्मुत होने पर, 
दर्शनपाठ से केघल तार्किकता छी फा पुएसाधन होता एँ, उससे 

ही. ~ 


[शय] चेदान्तदर्शन । 


मउुप्यञ्जीवन के मुख्य उद्देश्य के प्रति दृष्टि सञ्चालित नहाँ होती है । अत- 
एव जी लोग अपने कल्याण के इच्छुक हैं, वे घह्मवित्‌ सद्गुरू के अनुगत 
होकर, दर्शनशास्त्र की आलोचना मे प्रचुत्त हो,--यदी उनके समीप मेरी 
विनीत प्राथैना है । ब्रह्मविद्याप्राप्ति के निमित्त जो अह्मवित्‌ सदूशुद का 
आश्रय प्रहश करना एकान्त आवश्यक है, यह, जीव के कल्याण के 
निमित्त, सदैच सर्वधिध थाय्यैशार्खो में कीच्तित हुआ है। श्रोभगवदगीता 
में श्रीकृष्णजी ने श्रछन को ततत्वोपदेःय करते हुए कदा है।-- 

“वतद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेघया। 

उपदेद्यन्ति ते शान ज्ञानिनस्तत्त्वदर्शिनः ॥ 

यजज्ञात्वा न पुनर्मोहमेवं यास्यसि पाएडव।, ` ` ` 

येन भूतान्यशेपेश द्र्स्यात्मन्यथो मयि ॥ 

` ओरीमद्भगबद्गीता ४र्थ अ०, ३४४४ एलोक 
अस्यार्थः~दच्वदर्शी ज्ञानियण को प्रणिपात कर और उनसे 

जिज्ञासा'कर तथा उनकी सेवा के द्वारा, इस ज्ञान को प्राप्त करना; चे 
तमके! इस शान' का उपदेश भदान करेंगे । दे पाण्डव ] इस प्रकार से 
इस ज्ञान के मातत होने पर, तुम पुनः मोइ:आध् नहीं होगे, और ऐसा 
करने ही से तुम भूतसमूद के श्रशपरूप से आत्मा में और अन्त में 
मुझमें दशन कर सकोये । अ 
थरोमच्छळूराचाय्येभी ने मोदमसुद्दर नामक परम उपादेय प्रन्थ 
में कहा दै? . छ 
| ॥'क्णमिद संजनसङ्गतिरेका 
` अबति भवार्णवतरणे नौका ॥” 


उपसंहार । [६३३] 


अस्यार्थ:--/'सत्‌” पुरुष फा सङ्घलाम ही भवरूप अपार समुद्र 
उल्लङ्घन करने फा एकमाव तरणीस्वरूप है । 
थीमन्महाममु ने कदा हैः-- 
यदि किसी भागी पर, छप्ण-रपा दोवे। 
अन्तर्यामिरूपं गुरु, शिक्ता-वीज बोचे॥ 
साधुसङ्ग शकुप्णभकि, श्रद्धा यदि होवे। 
भक्तिफल प्रेम होवे, लय भव होवे॥ . 
मद्ृत्कपा विना कभी, भक्ति नहीं होवे। 
कृष्णभक्ति चिना भव, क्षीण नहीं होवे॥ 
साधुसज्ञ ! साधुसज्ञ ! सर्वशासत्र गावे! , 
साघुसङ्ग से ही जीव, सर्व सिद्धि _ पावे ॥ 
x x २६ x 
, भाग्यवश यदि जीव, थद्धायक्त  होवे। 
तव वदद जीव शुम्र, साघुसङ्घ सेषे॥ 
साधुसङ्ग से ही..दोवे, श्रवण फीत्तेन। 
' साधन भक्ति से द्दोवे, दुःखविवत्तेन ॥ 


॥ 


अशुर नानक अश्रुति और और धरम्मोपदेशओं ने भी सर्वप् ऐसा 
ही उपदेश किया हे |  * 
थुति ने स्वयं नाना स्थलों पर इस तथ्य का कीत्तेन किया है। यथाः-- 
“आचायाँदूध्यैच विद्या विदिता खाधिष्डं ( साधुतमत्व॑ ) प्रापयति॥? 


~, 
७००३ बेदान्तदशन । 
अस्यार्थ-आचाय्यै दी से प्राप्त की हुई विद्या सम्यक्‌ कल्याण 
साधन करती है, इत्यादि । 
ध्यस्य देवे परा भक्तियथा देवे वथा गुरौ । 
तस्य ते कथिता ह्यर्थाः प्रकाशन्ते महात्मनः ॥" 
अतण्घ कल्याणप्रार्थी पुरुष, सर्वेधिध धम्मप्रवर्तेक महापुरुषों के 
सम्मत उपदेशों के प्रति श्रद्धावान, हौ, उनके चाक्यौ के प्रति श्रद्धा 
स्थापित कर, काय्येज्षेत् में अग्रसर होने ही से, परमपुरुपार्थ-लाभ करने 
में समर्थे होंगे; इस विषय में सन्देह करने का कोई भी कारण नहीं है! 
इस घोर संसार में पतित होकर, संसार के परे अवस्थित आकोक- 
प्रदर्शक मदापुरुपो के प्रदर्शित मार्गे का अनुसरण करना दी सबै प्रकार 
से उचित है । इति । 
वेदान्त-सुवोधिनी भाषा व्याख्या समाप्ता। 
समाप्तमिदं त्रह्ममीमांसाश!स्त्रम्‌ ॥ 


{ तत्सवं श्रीविष्णुपादार्षितमस्ठ । 
3 एर्णमदः परमिदं एर्णात्‌ शर्यसुदच्यते । 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 
ड शान्तिः ॐ शान्तिः = शान्तिः॥ 
अ तत्सत्‌ ॥ 
ॐ हरिः॥ 
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